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/ ॥ श्री.छगऩ-रत्न॑-गुलाब/हर्प॑देगुरुभ्यो,नमः ॥। 

न _ लिनशासन के सफल खपैयाआधार्यसताद पं 2० ७०० ४4. - >' ४-*. ५०६ “० ०55 ६५ 

अप जिनशासन के सफल खेवैया आचार्य सम्राद् : - 

॥ ३ ब्र. पू. गुरुदेव श्री रत्नचन्द्रजी म. सा. की जय हो, विजय हो। /..'... 

| अब ७. [| ध्ध्स्््म || 

खंभात संप्रदाय के जैनज्योतिर्धर || 
बा. ब्र. पू. गुरुदेव श्री रत्नचन्द्रजी म. सा.की | 

सुशिष्यारत्ना प्रभावक प्रवचनकार + 
बा. ब्र. विदुषी पू. श्री शारदाबाई महासतीजी 

प्रेरणादायी 
सुशिष्या बा. ब्र. विदुषी पू. श्री वसुवाई महासतीजी की प्रेरणा से 

अं 
॥ 



| “शारदा ज्योतः - शारदा प्रवचन संग्रह हिन्दी आवृत्ति, प्रत : ३००० 
प्रकाशक हकक्क.: & ९ए॥ख्य प्रवचन संग्रह -समिति 

१२, महावीर सोसायटी, सुमुल-डेगी रोड़, सुस्त - ३९५००४ 
'दूरभाप (घर) २४८६११०/२४८६३८९ (ओ) २५३२६८७/२५३२६८८ 

विजय लक्ष्मी फैवरीक्स 
३०१६, गोलवाला भार्केट, दूसग मजला, सुरत - ३९५००१९ 

हु ' दूरमाप (घर) २६८४३४७ ३२०५७१ 

ठे. होस्पिटल रोड़, मारु दरवाजा बाहर, देवगढ़, मदारीया, जीला राजसमथ (राज) 

(2०, गोगरा वा्डी ) 
रोशनलाल पब्लिक स्कूल के पास, भाष 

गरेन्द्रशाई साकरलाल साइवयला 
डुंमाल द्वान्सपोर्टमगर 'गोडाउन नं. ५ 

पूणाजकातनाका के सामने, सुरत - यारडोली गरेड़, सुरत 
दृस्भाप (घर) २६५४५२७ (ओं) २८५१७८२ 

३, श्रीनाथ सोसायटी, पोदार एवम्यू के पास, 
सुनियन की गली, घोड़ दोड़ रोड़, सुरत दूरमाप (घ0) २६६९९३९ (ओ) २६५११३९ 

_. . विमल ज्योति फैवरीक्स .. 
६, दर्शन मार्केट, रींग गेड़; सुरत - ३९५००२ 
'दूर्भाप (घ) २६८५५३० (औ) २३३०७६८ 

मुह्क: सस्तु पुस्तक भडरनडियाद - पिन: ३८७०० १ फरेत (व) २५५४२४३ (ओ) २५६६२५८ 

7; नीयबव्यान गनहटएगहेन्द्रगएँ रखया 



रे मुख्यदात्ता श्रुत्र अनुरागी । 

- मांगीलालजी उदेराम चेरिंटेबल ट्रस्ट - सुरत 

. रेशनलालजी चम्पालालजी कोठारी (कोशीथलवाला) - सुरत 

- नरेन्द्रभाई साकरलाल साड़ीवाला - सुरत 

'४. बाबुलाल रोशनलाल सिंघवी - गंगापुर 

« भानालालजी मांगीलाल कोठारी - देवरीया 

« धर्मचन्द्रजी चंदनमलजी देरासरीया - देवगढ 

» सुवालाल जीवराज बोल्या - खरनोटा 

» पूज्य बसुबाई महासतीजी के भक्तजनो._ - मुंबई 

:९. ऋषभ जेम्स कोर्पोरेशन ह्स्तक 

राजुभाई हरकीशनदास पटेल - अमेरीका - खंभातवाले 

- श्री बब्व्बंतभाई दोढोवाला._ - झालावाडनगर अंधेरी, मुंबई 

« निहाल डट्ढा - मुंबई 

२. स्व.अःसौ. भानुबहन कान्तीलाल शाह ( खंभात ) - मुंबई 

- सज्जनकुंवर पन्नालाल चोपडा - सुरत * 

- मधुबहन महेन्द्रभाई गोड़ा - सांताकुझ, मुंबई 
- पियुपभाई महेन्द्रभाई गोड़ा - सांताकुझ, मुंबई 



रा. निवेदन है कि महान् विद्वान बा. वर. गुजरात सिंहनी श्री शारदागाई 
महासतीजी के १४ पुस्तक गुजराती में प्रकाशित हुए हैं, उनमें ४ का 
हिन्दी में अनुवाद हुआ है । उसमें 'शारदा शिरोमणि '.“सफल सुकानी शारदा 
प्रवचन संग्रह', 'शारदा सिद्धि' 'शारदा रल! और 'शारदा ज्योतर यह सब 
दो भागों में हमने प्रकाशित करवाया हैं । उसमें शारदा शिरोमणी, सफल 
सुकानी आदि पुस्तक आप तक पहुँचा ही होगा और यही (शारदा ज्योत) 
भी आप तक पहुँच रही है । अब आपसे निवेदन है की इंसकी मूल किंमत 
से २०% में ही हम आप तक यह पुस्तक पहुँचाने का प्रयास कर रहे हैं, जिससे 
आप जान सकते हैं कि किसी दानी के सहयोग से ही यह भगीरथ कार्य 
पूर्ण हो सकता है, तो हमारा आपसे अनुरोध है कि इस पुस्तक के पढ़ने के 
बाद आपकी श्रद्धा हो तो आप भी इसमें सहयोगी बने और दूसरों को भी 
'एतदर्थ प्रेरणा दें, जिससे हप ज्यादा से ज्यादा पुस्तकों का हिन्दी अनुवाद 
'करवा कर आप तक पहुँचाने की कोशिश कर सके । आपसे इसलिए निवेदन 
कर रहे हैं कि यह वहुत ही बड़ा अर्थ का मामला है, हप व्यक्तिगत संपर्क 
कर नहीं सकते, मगर इस पुस्तक द्वारा निवेदन कर रहे हैं - यदि आपकी 

आत्मा संपूर्ण जगे तो जुरूर इस महान कार्य में यथा-योग्य सहयोग प्रदान 
'करावे, तो हमारा अगला कार्य सरल बनेगा । हमें आशा ही नहीं, पूर्ण 
विश्वास भी है, आपके आत्मा में छूपी दान-भावना ततीब्र बने । इस आशा 

और विश्वास के साथ । 
इस समय पर नीरा बहन नाहटा का आभार मानते है की उत्कृष्ट सेवा 

भाव से आपने गुजराती का हिन्दी अनुवाद करने का काम किया हमारी 

समिति आपके बहुत ऋणी है । हि मु 

आपके 
शारदा प्रवचन संग्रह समिति 



ह 5052 20258 25 े 

| ॥ ओरल शारक् गुखेनग.ा: - - - ॥ ' 

विभोचक भाग-१ 
श्री गुजराती 308 मऊ क् 

स्थानकवासी जैन संघ - बेंगलोर । 
: प्रमुख : | 

श्री कनकभाई केशवलाल बीलखिया | 

खंभात संप्रदाय के साध्वीरत्ना बा. ब्र. 
पू. गुरुणीमैया श्री शारदाबाई महासतीजी के सुशिष्या 

पू. रंजनबाई महासतीजी आदि ठाणा-५ के श्री 

गुजराती वर्धमान स्थानकवासी जैन संघ - बेंगलोर 
के चातुर्मास दरमियान 

अब आज छ य कक मल की पाई न लियसन कक 2 जल अमर 3० अल कर लकी 4९०४ 30४४४: 4ता पड 

महाग्रंथकां हिन्दी मेंअनुताद॒ 
..  प्रकाश॑नज्ञानदाता . . | 

हम जा >सनह- हक बनन+ स्न्मतनल 
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श्रीमान ज्यष्टमलजी चोरडिया 5. 8 - बेंगलोर ९. 
२. श्री गुजराती वर्धमान स्था. जैन संघ - बैंगलोर 
३-  श्रीयुत कुंदममलजी पारसमलजी शांतिलालजी भंडारी 
४... श्रीयुत महावीरचंदजी ..._> सीधनुर 
५. श्रीमती भानुबहन सुरेशभाईं शाह ( सपना ) 
६. श्रीयुत चंपालालजी मकाणा - दोडचालापुर 
७. श्रीमती सुशीलाबहन सज्जनराजजी बहोग____ - सीधनुर 

(गानद सहायक दाता ) 
८. अ्रीमान रश्मीकांतभाई के. महेता 
९६. श्रीमती गेदीदेवीजी लुणकरणजी धाफना 
१०. एक सद्गृहस्थ (हा. माणेक मेवा ) 
११. श्रीयुत अमरभाई रजनीभाई पंचमिया 
१२. श्रीमान अजीतमल निर्कुंजकुमार कोठारी 
१३. श्रीपानगोकलभाई पुकेशभाई भांडोत 
९४. श्री भवरलाल इन्दरचंदजी महेन्द्रकुमार सकलेचा 
१५. श्री वर्धमान महिला मंडल भ - बैंगलोर 
१९६. श्री प्रभुदासभाई - सुरेशभाई - गयचंदभाई हींगोली 

१७. श्रीमती मधुबहन कनकभाई बीलखिया 
१८. श्रीमती पन््तावहन मनहरलाल पारेख 
१९. ओमती नीनाबहन रोहितभाई महेता 
२०. श्रीमती भानुबहन अनंतराय अजमेर 
२१. श्रीमती रंजनवहन मुकुंदभाई मेघाणी 
*२२. ओ्रीमती मंजुलाबहन मधुकरभाई महेता 
२३. श्रीमती हीग़बहन न्रवकभाई तुरस्िया 
१४. श्रीमती आशाबहन प्रकाशभाई महेता * 
२५. श्रीमती कल्पनावहन कपासी 
२६. ओआमती दिव्याबहन रमेशभाई पतीरा 
२७. श्रीमती सुशीलाबहन घीरमलाल देसाई 
२८. श्रीमती प्रमिलायहन नरेद्रभाई देसाई 
३९. प्रेसर्स मोडर्न नोवेल्टीझ 
३०. श्रीमती शोभनाबहन सुरेशभाई चगडिया | 
३१. श्रीमती रश्मीबहन चसंतभाई देसाई . | * 8६० 
३२. अ्रमती दिनावहन जयंतमाई महेता. 
३३. श्रीमान अमरचंद अशोककुमार चोगडिया 
३४. श्रीमती रमणीकलाल नागरदास शाह 
३५. श्रीमती सरोजबहन अनोपचंदभाई 

>> »>............ _.. >> >> जज अभि जी टली 7 
ग बलाएए ४ 



दा श्रीमती सवि पावाण 
. मेसर्स राजेश ज्वेलर्स 
. बाद. पू, रंजनबाई महासतीजी के संसारी कुटुंबीजनो 
» आमान दीपचंदजी भणसाली 
» श्रीमान विभलचंद महेन्द्रकुमार कातेड 
, श्री हेतलभाई चोरा - महेन्द्रभाई शाह - डो. हिमतभाई 
. श्रीमती रेखाबहन बदाणी 
. श्रीमान गौतमचंदजी वाफना 
. श्रीमान सोहनलालजी मुथा 
» एक सद्गृहस्थ 
« बाज. पूणिताबाई महासतीजी के संसारी कुदुंबीजनों. ह. भरतभाई - खेड़ा 
. श्रीमती इन्दुमती कांतिलाल चापानेरी - अहमदाबाद 
- श्रीमती पुष्पाबहन नटवरलाल शाह - मादुंगा 
. श्रीमान सोहनलालजी राजमलजी भणसाली 
» श्री वर्धमान स्थानकवासी जैन संघ - भ्रीरामपुरम् 
- श्रीयुत महेन्द्रभाई गांधी - मुंबई 
. श्री मीठालाल कोठारी - यशवंतपुर 
« श्री बिपीनभाई बदाणी 
» श्री र्मेशभाई बाटविया 
« श्रीमती चारुबहन दिनेशभाई शाह 
« श्री किशोरभाई पीपरीआ 
» श्रीयुत चीमनलाल जादवजी गांधी - इन्दोर 
» श्रीयुत शांतिलालजी बगाणी 
« श्रीमती भानुबहेन जयकुमार कोठारी 
» श्रीमती ज्योत्स्नाबहन किशोरभाई पोरेख 
» श्रीमानजगदीशभाई कामदार 
« श्रीमान चंपालालजी बाबुलालजी चीक - बालापुर 
» श्रीपती ताराबहन क्रेशवलाल गाठाणी 
» श्री प्रवीणभाई प्रेमचंद शाह - हा. अमृत्तवहन हि 
« बालक्न-पू, अर्पिताबाई महासतीजी के संसार भाई-बहनो - खेड़ा 
» श्रीमान विनोदभाई कामदार - हर्षदभाई कामदार 
» श्रीमान भूपतराय संघाणी 
» श्री शैलेशभाई खेडाचाला 
» श्रीमती चंद्रायहन जंबुलाल शिवलाल कापडिया 
- श्रीयुत प्रवीणचंद्र भाईलालभाई शाह 9 - मुलुंड 
» श्री कृष्णकांतभाई पटेल 32 - मुंबई 
« श्रीमतो मीनाक्षीबहन कनैयालाल > खभात 
» श्रीमान अश्वीनभाई रतिलाल भावसार 



श्री मगनलाल केशवनी तुरखिया के वरद हस्त से भवन की भूमिपृजन 
बेधि तथा श्रीमती मधुबहन और भरी कनकभाई घीलखिया के वरद हस्त से 
१९७७, भवन का शिलारोपण विधि श्रीमती हीराबहन ज़्था श्री गवबकलाल 
(रखिया के वरद हस्त से १९७७ । 0.5 रे 

उसके बाद उत्तरोत्तर प्रगति हो रही है । १९८०-८९ से चातुर्मास हमारे श्री संघ 
# पुण्योदय से मिलते रहे हैं। श्री संघ कोई भी जात के संप्रदायवाद में मानते 
हीं । विद्वान और क्रियावान संत्र-सतीवृंद कोई ,भी स्था. संप्रदाय, के हो उनकों 
ग़नपूर्वक चातुर्मास कराते है और वयावच्च का महामूला लाभ लेते है । 

गत चातुर्मास खंभात संप्रदाय के शासन शिरोमणि बा. वन. पू. श्री गुरुणीमैया 
श्री शारदाबाई महासतीजी की सुशिष्या पू. रंजनवाई महासतीजी आदि थाणा- 
५ का बहुत धर्म ध्यानपूर्वक पूर्ण हुआ | ३१ उपवास की उग्र तपस्या संत-सतीओं 
क वर्ग में पहलीबार हमारे श्री संघ के आँगन में मनाई और इस ऐतिहासिक 
त्रातुर्मास में ही 'शारदा ज्योत्त! प्रवचन ग्रंथ - गुजराती ग्रंथ का हिन्दी में अनुचाद 
फरने प्रकाशक तरीके का लाभ हमारे श्री संघ को प्राप्त हुआ । 

श्री गुनयती वर्धनान स्थानकवासी गैन संघ - वेगलोर) गुजराती वर्धगान स्थानकवारी जैन संघ - वेंगलीर 

श्री संघ के कायमी ट्स्टीओं 
१. श्री तअंबकलाल मगनलाल तुरखिया «. 

२. श्री ज्योतीन्द्रभाई बल्लभजी दोशी हे 
३. श्री किरीट्भाई त्रंचकलाल तुरखिया 
४. श्री केशवलाल टोकरशी-दामाणी 
५ 
] 
७. 

श्री रोहितभाई कांतिलाल महेता 
श्री वनेच॑ंदभाई अमीचंद बाटविया 

... श्री सुरेशभाई छगनलाल शाह 
८, श्री कनककुमार केशंवलाल बीलखिया 

« श्री बसंत्भाई मूलचंद देसाई 
१९०. भ्री सुरेशभाई जेठालाल बगडिया 

»,. ९१. भी राजेशभाई जसवंतराय महेता  - 



श्री मगनलाल केशवजी तुरखिया स्थापक प्रमुख 
श्री केशवलाल चत्रभूज उदाणी' १९७२ - १९७५ 
श्री ज्योतीन्द्रभाई बल्लभजी दोशी १९७६ - १९७७ 
श्री तंबकलाल मगनलाल तुरखिया ,. - १९७८ - १९७९ 
श्री कनककुमार केशवलाल बीलखिया १९८० - १९८१ 
श्री प्राणलाल केशवजी -संघतजका , १९८२ - १९८३ - 
श्री वनेचंदभाई अमीचंद बाटविया ,. १९८४ - १९९८८ , 
श्री नरेन््द्रभाई मूलचंद देसाई १९८९ - १९९० 
श्री वंनेचंदभाई अमीचंद बाटवियां- “5. १९९१९ - १९९५ 

- श्री कनककुमार केशवलाल बीलखिया - ७ -२००३ 

है: 24% कहए 

नता्छ ० ०८७७ 

५ श्री कनकभाई चीलखिया 
श्री मनहरलाल पोरेख..' 
श्री सुरेशभाई शाह: 
क्षी रोहितभाई महेता , 
श्री कमलभाई शाह 

'* श्री किरीटभाई तुरखिया 
श्री अनंतराय अजमेरा 
श्री मुकुंदभाई मेघाणी 
श्री वसंतभाई देसाई ' 
श्री किशोरभाई पारेख 
श्री नरेनद्रवाई माचाणी 
श्री राजेशभाई महेता 
श्री हेमांशु बाटविया 

- श्रीमनीषभाई दोशो _ 

श्री त्रंवकभाई एम. तुरखििया कायमी सभ्य 
श्री कनकभाई के. बीलखिया.._ कायमी सभ्य 
श्री मुकुंदभाई एम. मेघाणी द््स्टी 
श्री भनहरलाल एस. पारेख ट्र्स्टी 

2 श्री रोहितभाई के. महेता द्र्स्टी 
3 आन 7 3 33 55353: 



.. ज्ञान दीपक के समान है. उसके -प्रकाश- में हमे जीवन का 
पथ काटना है । ज्ञान जीवन की मूडी है -। जब जीवन में अघटित 
घटना बनती है तब ये मूडी का उपयोग करना है, ज्ञान सुगंध्षित पुष्प 
है, जिसकी खुश्बू सहरा जैसे शुष्क जीवन-में नूतन ताजगी बक्षकर 
जीवन जीने की कला सीखाकर वही जीवन को नीरस में से सुंदर 

सुगंधित बना देती. है ! ४: 2६. ना 

ऐसे ज्ञानदाता हम पर उपकारी पू. गुरुणीमैया' श्री शारदाबाई मं.स. 

के प्रवचन-भ्रवण से बहुतों के जीवन में-ताजगी, सुगंधिता प्राप्त हुई 
है और जिसको प्रत्यक्ष प्रवचन-भ्रवण का लाभ न. मिला, उन्होंने 
प्रवचन के पुस्तक से यह लाभ लेकर ,जीवन की सुगंधित 

बनाया है । 

पू. महासतीजी की गैरहाजरी में भी उनके प्रवचन पुस्तक की माँग 
चालु है और गुजराती के बाद अंग्रेजी में और हिन्दी में प्रकाशित 
करके प्रकाशन समित्ति ज्ञान प्रभावना कर रहे है, यह जानकर आनन्द | 

सह धन्यवाद । ; 

इस प्रवचनों के वाचन द्वारा ,जिज्ञासु का जीवन पावन करे ऐसी 

शुभभिलापा । ५ 
ह " २7 ०5 5 

ता.११-९-०ण०३.... .. ८, , मणिनगर चातुर्मास 
| :( अहमदाबाद ) 



ः जह्छार 
इलआएएस ज्योतः शारदा प्रवचन हिन्दी आवृत्ति 
खंभात संप्रदाय के शासन शिरोमणि व्याख्यान वाचस्पति गुजरात सिंहनी 

बा. ब्र. पू. श्रीगुरुणी मैया श्री शारदाबाई महासतीजी की सुशिष्यास्ता प्रख 
व्याख्याता बा. ब्र. पू. श्री बसुबाई महासतीजी आदि ठा. २४ का मुंबई आगमन 

। उस समय हिन्दीभाषी धर्म-प्रेमीयों से बातचीत होने पर उनकी इच्छा 
सन््मुख आई कि (पू. शारदाबाई महासत्तीजी के ग्रन्थो की हिन्दीभाषी क्षेत्रों में 

ड्टी माँग है, परन्तु अब त्तक मात्र 'शारदा शिरोमणि” और 'सफल सुकानी', 
“शारदा सिद्धि', 'शारदा रल' हिन्दी में प्रकाशित हुईं है । अतः यदि उनकी नई 
पुस्तक शारदा ज्योत” हिन्दी में अनुवादित करवा कर प्रकाशित करने के 

बनाई जाये तो असंख्य हिन्दीभाषी को उनकी अमूल्य वाणी का लाभ 
मिल सकता है । ज्ञानप्रचार कि इस योजना को पू. महासतीजी के समक्ष रखते 

यह काम श्री मांगीलालजी नंगावत और नरेच्रभाई साड़ीवाला ने यह कार्य 
करने कि तैयारी बताई क्योंकि इससे पहले मांगीलालभाई और नानाभाई ने 
/सफल सुकानी ' शारदा प्रवचन संग्रह का प्रकाशक वन कर अनुभव लिया हुआ 
था । उनके साथ रोशनलालजी कोठारी, नरेन्द्रभाई साड़ीवाला व बाबुलालजी 
[सिंघवी ने भी अपना पूरा सहयोग देने का आश्वासन दिया । इन पाँचो भाईओं 
ने एक समिति का गठन क्विया और 'शारदा प्रवचन संग्रह समित्ति' नाम रखा 
और काम बराबर तेजी से होने लगा । 

हम आपको यह विदित करना चाहते है कि हमारा “सफल सुकानी', 
' शारदा सिद्धि' का जो अनुभव था उस आधार पर उस वक्त कि जो है हुई 
उसको ध्यान में रखते हुए इस पुस्तक के प्रकाशन में ऐसी कोई भूल न हो ऐसी 
[कोशिश कि फिर भी मानव मात्र भूल के पात्र है। भूल होना स्वाभाविक है 
उसके लिए क्षमा चाहते है । 

हमे आनंद तो इस बात का है कि अगला पुस्तक 'सफल सुकानी ', 'शारदा 
[सिर्द्धि' शारदा रतन जन जन तक पहुँचाया, हक 04830 व छोटे गाँवों के 
[उपाश्रय, साधनाभवन, स्वाध्यायी भाईओं को शुल्क वितरण किया । 
आज कश्मीर से 3 मारी तक की माँग है! हस्रेजु पत्र आया करते है मं 
हम उन सबको माँग पूरी नहीं कर पा रहे है क्योंकि (सफल सुकानी ', “शारदा 
सिद्धि" ६००० (छ हजार) प्रत छपचाई थी, शारदा रत्न ३००० प्रत भी छपवाई 
जो पूरी हो गई, उप्तका कारण पुस्तक की कीमत हमने खरीद क्रीमत से सिर्फ २० 

9955 



._ अ्रद्धेय, ब्रा. ब्र. शासन रत्ना, पूज्य श्री शारदाबाई महासतीजी 

जिन शांसंन का अनमोल, उज्ज्वल रल हैं । शारदा ज्योत्त! की जगमगाहरट।| 

भव्य जीवों के राह को प्रकाशित कर रही है ।-आज ' शारदा ज्योत्! को 

हिन्दी भाविकों तक पहुँचाने का सुंदर लाभ देकर पूज्यश्री ने, मेरे पुरुषार्थ 
| भी एक किरण की उजास भर दी हैं । -. -; ; श 553४ 

पूज्यश्री के प्रवचनों में जगत और जीव के अत्यन्त 'गूढ़ रहस्यों: को 
सरंस, सरल शैली में इस प्रकार बोधगम्यं बनाया गया है कि जैनदर्शन 

कि सूक्ष्मतम विश्लेषण से सहज परिचय हो जाता है ! यह प्रवचचन-संग्रह 

श्री के संवत् २०३० के माटुंगा चातुर्मास का दस्तावेज हैं -। आज 

सिनू २००३ में इन व्याख्यानों का में आलोड़न, घुमड़न और मंथन करने 

कि साथ, सांसारिक कसौटियों से .सफलतापूर्वक निकलने ' का विशेष 
अवसर मुझे प्राप्त हुआ । वर्ष के प्रारम्भ से ही -पारिवारिक जीवन में 

अचानक आये तूफान ने झकझोर दिया था ! पति की अस्वस्थता, कार्य- 

क्षेत्र में बढ़ती समस्या और हरकदम पर अवरोध ने संत्रस्त और कुंठित कर॥ . 

दिया था । इन सब आपत्तियों से उबारने और एक नया 'आत्म-विश्वास 
जगाने में शारदा ज्योत्त! ने अद्भुत भूमिका निदराही है । ' 

अवश्य ही कार्य में विलम्ब हुआ, जिसमें मेरा प्रमाद कारणीभूत रहा । 
परन्तु इस अनुवाद में लगे रहकर अपने शुभ कर्मो क्रा विश्वास हुंआ और| 

अन्तराय तोड़ने का पुरुषार्थ प्रबल हुआ । इन व्याख्यानों .की मुझ पर महती 

क्िपा रही कि संकट की घड़ियों -में धैर्य रखने और अपने कर्मोदय को 

गर करने की भावना बनी रही. जीवन की ' अस्थिरता में, हर क्षण, को 

थक करने की इच्छा बलवती हुईं।। अश्रद्धेयां श्री बसुबाई महासतीज़ी: 

श्री साधनांबाई महासतीजी आदि ठाणाओं की कृपा दृष्टि ने सदैव मुझमें 

भ भावना जगायी है. तथा. पुरुपार्थ के लिए प्रेरित किया है । 



हे जैनदर्शन के प्रमुख तत्त्वों और सिद्धान्तों की सही समझ ने सम्यक् 
दृष्टि, समभाव और कथायों की मंदता की प्राप्ति की ललक में चृद्धि की 

है । लगातार आठ महीनों से इनका सत्संग तरह-तरह से जीवन में नियंत्रण, 
विकास और सद्गति की चाह जगाता रहा है । आत्म-निरीक्षण करते रहने, 

'सजगता और सावधानी बनाये रखने का अवसर मिला, जिसने अपनी 

भूलों, गलतियों और अपराधों का नजारा करवाया तथा उनके लिए 

'प्रायश्चित, त्याग-नियम आदि की ओर प्रेरित किया । 

सव्गुरु की अक्षर-देह ने मेरे जीवन में विशेष परिवर्तन सर्जित कर 
दिया है तो इन सदगुरुओं का साक्षात् सत्संग हमें क्या नहीं दिलवा 

सकता ? संत्त-गुरुदेवों के बारे में कितना भी कहें, कम हैं । कोई भला 
उनके गुण पूर्णतः कह सकता है ? बस, संतों की महान और त्यागी 

आत्मा का बरद हस्त सदैव मुझ पर रहे ! जगत के नएवर बंधन से मुक्त 
होकर, आत्मा के अनंत सुख की लहरों की साक्षी बनूँ - यही हार्दिक 
कामना है । 

अनुवाद में यदि कोई स्खलन नजर आये तो, मेरी भूल क्षमा करें । 
आारद्ा ज्योतर का आलोक हर पाठक के हृदय में मानवीय गुणों की स्मृति 

'जगाये, धर्म की सही राह दिखाये तथा कर्तव्य की ओर प्रेरित करे । यही 

इसकी सफलता और मेरे छोटे से कार्य की सार्थकता है । प्रकाशन से 
संबंधित सभी महानुभावों का आभार । 

- डो. श्रीमती नीस कांतिलाल नाहटा 
९/९९, वर्मा नगर, 

अंधेरी पूर्व, मुंबई-४०००६९ 
चूरभाष - २६८३०६४६ 



हड 

॥ श्री रे शारदा गुरे नमः हे. 
' शारदों ज्योत्त' 

(धुस्तकोंके अग्रीम ग्राहकोके ना 
२५० सेट - शा. मांगीलाल उदेशमजी-नंगावृत ,,- सु 
२०० सेट - शा. धस्मचंद चंदनमल देशासरीया .. - देः 

१०० सेट - भानालाल मांगीलाल कोठारी ह 
१०० सेट - सुधालाल जीवरज बोल्या ४ .+7 */ 
२५ सेट - श्री स्थानकवासी जन संघ है. सज्जनलाल, 

| पी ०5 ॥ भी महावीराय भप्त: ॥ 
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जिन्होंने मात्र सोलह वर्ष की नाजुक वय में संयम लेकर रत्नयत्र की 
रोशनी ज्ञलका दी, वीरवाणी का शेष देशोदेश में गुजित कर दी, शासन 
की शान वढायी हैं । ऐसे पुस्तक प्रवचन कर्ता, प्रवचन प्रभाविका, 
| शासनदीपिका महान विदुषी बा.ब्र. पूज्य श्री शारदाबाई महासतीजी के 

व! चरण कमल में हम सबका कोटि-कोटि वंदन ५ 
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व्याख्यान वाचस्पति चालब्रह्मचारी विदुपी 

'प्रेरणाक्षयी वैसग्यमय जीवन' 
सृष्टि की सुन्दर फूलवारी में अनेक पुष्प खिलते है और मुझां जाते हैं, ले 

प्प की विशेषता और महत्ता इसीमें होती है कि बह अपने सारभ से दूर-दूर तक 
मुगन््ध फलाता है तथा लोगों को ताजगी और प्रफुल्लता से भर देता है। संसार में| 
अनेक जीव जन्म लेते हैं, लेकिन उस्ीका जीवन सार्थक होता है, जिसका 
व्यक्तित्व सदैव दूससें के जीवन को नयी और सही राह दिखाता है | जो सत्य, 
अहिंसा, प्रेप, सदाचार जैसे उच्चतम संस्कारों का खजाना जगत के समक्षु रखते 
पुमुक्षु जीवों को यह विरासत सौंपने के लिए 38%: ४908 करते हैं, प्रमाद की| 

निद्रा से जागृत करके कर्तव्य की राह पर आगे बढ़ने का मार्गदर्शन देते हैं ओ 
न््रीवन जीने की कला का अपूर्व बोध प्रदान करते हैं । जो अपने जीवन को उज्ज्वल 

के साथ दूसरों का जीवन भी उज्ज्वल करते हैं - ऐसे शासन रत्नों भें जैनशास 
साध्वी के रूप में, जिनशासन का डंका देश-विदेश में जिन्होंने गूँजाया, वे| 

पंत गुजरात की भूमि में जन्मी, प्रखर व्याख्याता, अप्रतिम उदारता की मूर्ति, 
क्षमा, तप, त्याग और संयम मार्ग की दृढ़ उपासिका, आर्जवत्ता तथा भार्दवता से| 
मुमुक्षों का मन मोह लेने वाली बाल ब्रह्मचारी बिदुपी पूज्य श्री शारदाबाई। 

। महास ह 
“सुमनोहर भूमि साणंद की, गूँजती ध्वनि जहाँ सदा आनन्द की, 
मस्ती मनाने निजानंद की, जन्मी विरल विभूति शारदा गुरुणी ॥” 

. पूज्य शारदाबाई महासतीजी का जन्म अहमदाबाद के नजदीक साणंद शहर में 
१९८१ की मार्गशीर्ष कृष्ण नवमी, तदनुसार मंगलवार दिनांक : १-१-१९२४ 

मध्यरात्रि के पश्चात् अढ़ाई बजे हुआ था । धन्य है चह भूमि ! किसे ज्ञात था 
साणंद सहर में खिला यह पुष्प, 3 पपन सदगुणों को सौरभ जगत के कोने-कोने 

खरा कर, आत्मा का अपूर्व आनन्द प्राप्त करेगा। शासन प्रेमी, धर्मानुरागी 
पाई और सदगुणों से सुशोभित रलकुक्षि माता शकरीबयहन 'भी धन्यवाद चे 

पात्र है कि जिन्होंने जिनशासन को उज्ज्वल करने वाली, संप्रदाय की शान] 
गढ़ शारदाबहन के जीवन में सुंदर संस्कारों के ऐसा चीज योए कि आज चह| 

[ विशाल वटवृक्ष के रूप में फल-फूल कर चारों दिशा में अपनी महक फैल 
है। सचमुच हो, जब शारदाबहन का जन्म हुआ तव किसने सोचा था कि 

गत बालिका भविष्य में जैनशासन में धर्म की धुरी ग्रहण करके मात्ता-पिता का 
08 में सेशन करेगी ! गौरबदंती माता शकरीबहन ने पाँच पुत्रियों और दो 

पुत्रों को जन्म दिया | जैनशासन की शान चढ़ाने चाली, प्रद्नज्या का परिमल प्र 
वाली, सलब्रयी की रोशनी फैलाने बाली महान विदुपी या. नव. पूज्य शारदाबाई 

महासतीजी के तेजस्थी जीवन को यहाँ संक्षिप्त झाँकी प्रस्तुत करने को कोशिश है 



. जीवन शक्कर जंसा मधुर तथा गुणरूपी पुप्पों को सुवास से महकता 
हुआ था, ऐसे मात्ता-पिता ने अपनी लाड़ली पुत्री शारदाबहन को बाल्यावस्था में 
पहुँचते ही शिक्षा प्राप्त करने के उद्देश्य से पाठशाला भेजा । साथ ही धार्मिक ज्ञान 
अर्जित करने के लिए जन-शाला में भी भेजते रहे । संस्कारी माता-पिता के 
सुसंस्कारों के सिंचन तथा पूर्व के संस्कारों की किरणों का प्रकाश पुरुपार्थ द्वार 
फैलता गया । यह प्रकाश उनके अंतर में ऐसा आलोक बन कर विखगय कि 
बाल्यावस्था में स्कूल में पढ़ते हुए, सखियों के साथ ऋ्रीड़ा करते हुए, गरवा गाते 
हुए भी उनका चित्त कहीं रमता नहीं था । उस समय भला किसे यह कल्पना तक 
न थी कि इस संसार से विरक्त बालिका के हृदय - समुद्र में आध्यात्मिक ज्ञान 
का खजाना भरा है। वे भविष्य में अपने जीवन के हर सुनहे क्षण को आत्म- 
साधना की मस्ती में, प्रवचन-प्रभावना में, जेनशासन की बेजोड़ सेवा करने में 
सदुपयोग करने वाली हैं और अपनी उत्कृष्ट प्रज्ञा की तेजस्विता से जन तथा जैनेतर 
समाज को दान, दया, शील, तप, अहिंसा, सत्य, नीति, सदाचार और सदगुणों 
'का पाठ पढ़ाकर, श्रेप्ठठम जीवन जीने की प्रेरणा प्रदान करने वाली है । 

बाल्यावस्था में ही वैराग्यमूलक विचारधारा ; शारदाबहन जैन-पाठशाला में 
सीखते हुए जब महान वीर पुरुषों की तथा चंदनबाला, राजेमती, मृगावती, 
दमयंती आदि महान सतियों को कथा सुनती तो उनका मन किसी अगम्य प्रदेश 
में खो जाता और विचार करने लगती कि 'क्या हम भी इन सतियों जैसा जीवन 
नहीं जी सकते ?' इसी विचार को अपनी सख्ियों के सम्मुख रखते हुए वे कहती, 
“सखियों ! यह संसार दुःख का दावानल है और संयम सुख का सागर है । चलो, 
हप दीक्षा ले लें ।” उनकी इस बात से हम कल्पना कर सकते हैं कि जिसके विचार 
इस नन्हीं उप्र में इतने उत्तम हो उसका भावी जीवन कितना उज्ज्वल बनेगा ? 
शारदाबहन की विचारधारा वैराग्य से भरपूर तो थी ही, उनकी वैग़ग्य ज्योति को 
और अधिक उज्ज्वल बनाने आर गहराने चाला एक प्रसंग सामने आया । उनकी 
बड़ी बहन विमलावहन का प्रसूति के पश्चात्, अत्यन्त छोटी उम्र में देहान्त हो गया। 
इस घटना ने चालकुमारी शारदावहन पर जीवन की क्षणिकता और संसार की 
असारता की छाप गहरी कर दी । उनके अंतर में हलचल मच गई कि क्या जीवन 
इत्तना क्षणिक है ? ऐसे क्षणिक जीवन में नश्वर का मोह छोड़ अधिनाशी की 
आराधना करने के लिए प्रव्नज्या के पंथ पर प्रयाण करना ही श्रेयप्कर है, हितकारी 
#ै। इस प्रसंग ने शारदाबहन के हृदय में संयमी जीवन का आनन्द लूटने की मस्ती 
पैदा की और वैराग्य दृढ़ होता गया। 

शारदाबहन के वैशग्यपूर्ण विचार, वाणी और व्यवहार से मात्ता-पिता को 
आभास होने लगा कि उनकी प्यारी, लाड़ली पुत्री संसार को सुलगता दावानल 
मान कर, आत्मिक आनन्द की अनुभूति करने महावीर मेडिकल कोलेज में 
दाखिल होकर पाँच महाव्रत रूपी दिव्य अलंकार्ें से विभूषित होने के. सुनहरे 
सपनों में खो रही है । हे है 



रत्न समान रत्न गुरुदेव का समागम ? जो आत्मा आध्यात्मिक भाव में रमण| 
करती रहती है और उच्च भावनाओं का सेवन करती रहती है, उसकी भावना को 
साकार करने के लिए कोई न कोई सहायक मिल ही जाता है। इसीके अनुस 
शारदाबहन के दुढ़ वैराग्य को चुम्बक से आकर्षित होकर खंभात संप्रदाय के| 
गच्छाधिपति सरल के समान तेजस्वी, अध्यात्मयोगी, महायशस्वी वाल| 
ब्रह्मचारी पूज्य श्री स्लचद्धजी महाराज साहव का साणंद की पवित्र भूमि 
में पुनित पदार्पण हुआ । उनका बैराग्य और दृढ़ चना । गुरुदेव ने कुमारी शारदाबहन 
से कहा, “वहन ; तुम्हारे संयम को भावना अति उत्तम और श्रेप्ठ है; पर्तु क्या 
तुम्हें पता है कि आत्मकल्याण की राह बड़ी कठिन है। इस किशोर वय में भाता- 
पिता की शीतल छाया और संसार का रंग-सग छोड़ कर कप्टों और कंटकों से भरपू 
संयम मार्ग को स्वीकारना कोई सामान्य या आसान काम नहीं है । इस संयम मे 
के संकटों का तुम सहर्प सामना कर पाओगी ? क्या तुम्हारे माता-पिता तुम्दें आजा 
प्रदान करेंगे ?” शारदावहन ने उत्तर दिया, “गुरुदेव ! में पूर्ण रूप से तैयार हूँ ॥ 
इस विषम संसार में, जहाँ छः काय के जीवों की हिंसा का ताण्ड़व नृत्य हो रहा 
हो, जहाँ राग-द्वेप को होली सतत जलती हो, जहाँ पुण्य चेच कर पाप की कमायी 
होती हो, ऐसा संसार रहने योग्य है क्या ? इसलिए ऐसा संसार का त्याग कर आत्म- 
प्रकाश प्राप्त करने के लिए संयम अंगीकार करे की मेरी उत्कृष्ट भावना है ।" 
देखिए, उप्र छोटी होने पर भी उनका उत्तर वैराग्य की कैसी अद्भुत छटा। 
फैला रहा है ! 

गुरुदेव की दृष्टि में शारदाबहन का उज्ज्वल भविष्य $ वाल्यकाल के प्रांगण 
में ऋड़ा करती चालिका को संयम पंथ पर प्रयाण करने की कितनी तीक्र उत्कंठा 
है ! उनका अंत्तर संयमी जीवन का आनन्द पाने के लिए लालायित हो रहा था । 
इसी कारण अब संसार में व्यतीत होते क्षण उन्हें ं  जैसे महसूस होने लगे । पूज्य| 
५88 को उनकी दृढ़ भावना से यह निश्चय होने लगा कि “यह कन्यारल दीक्षा 
लेकर जैनशासन को उज्ज्वल घनायेगी, संप्रदाय की शान बढ़ायेगी और भविष्य 
में खँभात संप्रदाय में जब कठिन समय आयेगा तब यही संप्रदाय की नैया य 
लगायेगी तथा शासन को सेशन करेगी ॥' उम्र चातुर्मास में वैरागी शारदावहन ने 
पूज्य गुरुदेव के सान्िध्य में अल्पकाल में ही “दशवैकालिक सूत्र', 'उत्तराध्ययन 
सूत्र' तथा 'थोकड़े' कंठस्थ कर लिए । उन्होंने तभी, मात्र तेरह वर्ष की उप्र में क्रभी 
ट्रेन में सफर न करने तथा बस से अहमदाबाद से आगे न जाने की ढ़ प्रतिज्ञा 
ली । ये बातें उनके उच्च कोटि के वैरग्य को सूचित करती हैं । 

वैश्य की कसौटी में शारदानहन की दूढ़त़ा ; शारदावहन के मात्ता-पित्ता, 
भाई, मामा आदि सगे-सम्बन्धियों ने उन्हें समझाने की बहुत कोशिश की, बहुत' 
डराया-धमकाया, परन्तु शारदावहन अपने निश्चय से तिल-मात्र भी विचलित च 
रु 22320 4 8038 छुए और उन्होंने कहा कि “हम अन्त-जल का त्याग 
करेंगे ।" परन्तु रग-रग में वैशग्य का स्रोत वह रहा हो, जिसके चित्त को 



चारित्र की चटक लगी हो और संसार रूपी ज्वालामुखी से सुरक्षित बचने के 
जिसने मेरुपर्वत जैसी अड़िग और अड़ोल आस्था और श्रद्धा को धारण कर रखा 
हो, वह क्या वेराग्य भाव से जश भी चलित होगी भला ? विविध प्रकार की कस्तौटियों 
के पश्चात् भी उनकी भावना में अड़िंग निष्केंपन देख कर,माता-पिता ने कहा .कि 
“अभी इस सोलह वर्ष की अवस्था में तो नहीं पर इक्कीस वर्ष की उम्र में, तुम्हें दीक्षा 
लेने की. आजा देंगे ।” परत्तु शारदाबहन तो उसी समय दीक्षा. लेने का दूढ़ निश्चय 
कर का थी । अतः उन्होंने पूछा कि '"सत्रह वर्ष की. विमलाबहन की मृत्यु को 
कोई रोक न सका तो मेरी इस जिंदगी का क्या भग्रेस़ा ?" अंत में शारदाबहन 
की विजय हुई और माता-पिता ने राजी-खुशी से दीक्षा के लिए सम्मत्ति प्रदान की । 

'. भाग्यवान शारदाबहन भागवत्ती दीक्षा के पंध पर ; संवत १९९६ वैशाख शुक्ल| 
पष्ठी, तदनुसार दिनांक १३-५-१९४०, सोमवार को साणंद में अत्यन्त भव्यता से 
शारदाबहन का दीक्षा महोत्सव सम्पन्त हुआ । खंभात संप्रदाय में, साणंद ग्राम से, 
हर या स्थानकमार्गी या स्थानकवासी समाज से,“बाल कुमारी के रूप में 
सर्वप्रथम दीक्षा शारदाबहन की हुई । अतएव समस्त ग्राम हर्प की हिलोर में मग्न 
हो रहा था | दीक्षाविधि पूज्य श्री रलचन्द्रजी महाराज साहब के मुखारबिन्द 

सम्पन्त हुई । गुरुणी पूज्य पार्वबतीबाई महासतीजी की शिष्या बनीं । इनके 
साथ ही साणंद की एक अन्य वहन 'जीवीबहन भी दीक्षित हुईं थी । जीवीबहन| 
का नाम पूज्य जसुबाई महासतीजी तथा शारदाबहन का 'नाम पूज्य शारदाबाई 
'महासतीजी रखा गया । इस प्रकार वैद्गी विजेता बनी । 0८2 

उनके पूज्य पिता श्री वाडीलालभाई ५४48५ मातुश्री. शकरीबहन,' भाई 
नटबरभाई तथा प्राणलालभाई, भाभी अ. सी. नारंगीवहन; अ, सौ. इन्दिगाबहन, 

बहनें अ. सौ. गंगाबहन, अ. सौ. शान्तावहन, अ. सौ. हसुमतीबहन सभी धर्मप्रेमी 
सुसंस्कारी हैं। साणंद में उनका कपड़े का व्यापार है । जिस परिवार से ऐसा 

अनमोल सलशासम को प्राप्त हुआ हो उस परिवार के सदस्यों का धर्म, दान, दया, 
अनुकंपा आदि से ओतप्रोत होना स्वाभाविक है । हि 

गरु चरण ये वारण में समर्पणता $ इस विशाल संसारसागर में “जं के 

कुशल खेवैया मात्र शुरूदेव ही है । पूज्य शारदाबाई महासतीजी ने इसी तथ्य के 
अनुरूप अपनी जीवन नैया की पूज्य पार्वतीवाई महासवीजी की शरण में सर्वदा 
कि लिए तैरता रख दिया तथा अपना जीवन उनकी आज्ञा में अर्पित कर दिया!। 
पूज्य गुरुदेव तथा पूज्य गुरुणीदेव से संबंधी जीवन को सभी कलाएँ सीखीं । 
अल्पायु में दीक्षा लेकर भी पूज्य गुरुदेव तथा पूज्य गुरुणीदेव की आज्ञा में ऐसे 
समर्पित हो गयी कि अपने जीवन में कभी भी रुए7एण का उल्लंघन तो क्या 

किसी तरह की कोई दलीलया अपील तक नहीं. 0 0 री 
फत्नछाया में पूज्य महासतीजी का धार्मिक अभ्यास हा भा 
और सुन्दर आततज्ञान प्राप्त किया । शासन * है! 

* "।णापने ज्ञान का लाभ दूसयें को |, 



.. जी प्रतिभाशाली और प्रखर व्याख्याता तथा घिदुपी के रूप पे पूज्य महासतीजी 
'की ख्याति चारों ओर फैल गयी । 

सम्मोहनकारी वीरवाणी की वीणा बजाने की अनोखी शक्ति पूज्य 
महासतीजी के व्याख्यान में मात्र विद्वत्ता नहीं वरन आत्मा की चैतन्य विशुद्धि का 
स्वर उनके अंतर की गहाई से उभरता था ! धर्म के तत्त्व का शब्दार्थ, भावार्थ 
तथा ग॒ढ़ार्थ ऐसी गम्भीर और प्रभावक शैली में विविध न्याय, दृष्टांत द्वारा समझाती 
कि श्रोतावूंद उसमें तन्मय होकर अपूर्व शांति से शारदा सुधा का प्रसपान करते । 
'उनकी वाणी में आत्मा के स्वर गूँजते थे तथा उस ध्वनि ने अनेक जीवों को प्रतिबोध 
प्राप्त करवाया है ! सुपुप्त आत्माओं को झिझोड़ कर संयम मार्म की ओर प्रेरित 
किया है । पूज्य महासतोजी के प्रवचनों की पुस्तक ने तो लोगों पर ऐसा जादू क्रिया 
(34 288, कि पुस्तक पढ़ कर जैन-जैनेतर अनेक (हजार से अधिक) भाई-बहनों ने आजीवन 

द्रत अंगीकार किया है। अनेकों ने व्यसनों का त्याग किया । नास्तिक 
आस्तिक बने, पापी पुनित बने और भोगी योगी बने ऐसे तो अनेक उदाहरण हैं। 
ज्यादा क्या लिखूँ ? ये पुस्तकें भीसा के तहत, कारावास भोगते जन भाई तक 
85. तो इसे पढ़ कर वे आर्तध्यान छोड़, धर्मध्यान में जुड़ने लगे, और कर्म का 

(फिलोसोफी) समजने लगे। पूज्य महासतीजी की अंतर वाणी का नाद उनके 
दिल तक पहुँचने पर जेल धर्मस्थानक जैसा चन गया और चहाँ रहने बाले कैदी 
भाईयों ने तप, त्याग तथा धर्माराधना की मंगल शुरूआत की । जेल से मुक्त होने 
पर पूज्य महासतीजी के पास आकर रे पड़े और अनेकों द्रव, नियम धारण किये। 
संक्षेप में इस उदाहरण से पूज्य महासतीजी के प्रवचनों की पुस्तकों का प्रभाव स्पष्ट 
होता है, जिसने मानवों के जीवन को परिबतित कर दिया ! 

गुण रूपी गुलाब से महकता जीवन भाग ; पूज्य महासतोजी परम बिदुपी 
ही नहीं अन्य अनेक मा लय गुणों से सजी हुईं थीं। उतके असीम गुणों का वर्णन 
करना हमारी शक्ति से बाहर की बात है । फिर भी गुरुभक्ति सरलता, 
निराभिमानता, नप्नता, काुता / अपूर्व क्षमा, स्नेह गुणानुरग तथा करुणा आदि 
४88 उनके जीवन में रचे-बसे थे | अपने इन शुणां के प्रभाव से उन्होंने अनेक 

वो को धर्म-मार्ग की ओर मोड़ा । उनकी आत्मा में निरन्तर यही भाव रहता कि 
[सर्व जीव शासन के स्नेही कैसे बने, वीर की संतना चीर के मार्ग पर कैसे चलें ? 
“दुःख में अजन समाधि साधी, सुख में रहे समभावी, तेजस्वी, यशस्वी 

गुरुणीदेव भी आत्मभावी ।” अस्वस्थ होने पर भी प्रवचन को प्रभावना करने 
में वे कभी न चूकती थी । पूज्य महासतीजी ने सौराष्ट, महाराष्ट्र, गुजगत आदि 
क्षेत्रों में बिहार करके, अमूल्य लाभ प्रदान किया है, परन्तु उनकी पुस्तकें तो देश, 
विदेश तक पहुँची हैं । 
है फू महासतीजी के प्रतियोध से ३६ (छत्तीस) चहनों ने वैश्ग्य प्राप्त काके, 

'उनसे पा क्षा अंगीकार को और जनशासन की शोभा में अभिवृद्धि कर रही है । पूज्य 
महासतीजी एक जैन साध्वी के रूप में रह कर पूज्य गुरुदेव श्री रलचन्द्रजी म.सा. 



ः पूज्य गुरुदेव श्री गुलाबचन्दजी महाराज साहब के काल-धर्म प्राप्त करे के 
पश्चात् खंभात संप्रदाय की नैया फ्शल खेवेया बनी, जो जिनशासन में विरल है। 
इतना ही नहीं वरन खंभात संघ, के संघपति श्री कांत्रिमाई दी 

के रूप में है । पूज्य कांति 
ऋषिजी म.सा. ठाणा-१३ में से-परश्नत चार संतों को दीक्षा की प्रेरणा प्रदान करने 
'का श्रेय भी पूज्य महासतीजी की अद्भुत वाणी को है ।. हु 

पूज्य महासतीजी की वाणी ने बम्बई की जनता को इतना आकर्पित' कर 
लिया था कि जब वे अन्य स्थानों- पर होती तब -भी बम्बई की जनता उनके 
चातुर्मास के लिए लालायित रहती । कांदावाड़ी-आदि अनेक संघ लगातार अपनी: 
विनती लेकर उनकी सेवा में उपस्थित होते रहते थे । अतः कांदाबाडी .श्रीसंघ की 
आग्रह भरी विनती को मान देकर पूज्य महासतीजी तीसरी बार थम्वई में चातुर्मास 
करना स्वीकार किया । इसीसे ज्ञात हो जाता हैं कि वम्बई की जनता में उन्होंने 
कैसे स्नेह और आकर्षण की वर्षा की । है 

केसरवाड़ी में केसर की क़्यारी के समान महकता चरम चातुर्मास : 
सं. २०४१ में कांदावाड़ी श्रीसंघ की अत्यन्त आग्रहभरी विनती का मान रख कर 
'मूज्य महासतीजी कांदावाड़ी पधारें। पूज्य महासतीजी के वैराग्य भरे, आत्मस्पर्शी, 
ओजस्बी और प्रभावशाली प्रवचनों ने जनता के हृदय में ऐसा अनोखा आकर्षण 
उत्पल किया कि चातुर्मास दरमियान व्याख्यान कक्ष हंमेशा जिज्ञासुओं से भरी 
रहती और उनकी दिव्य, तेजस्वी वाणी की प्रेरणा से तप, त्याग और ब्रत-नियमों 
का एक धारा - प्रवाह बहता रहा । कांदावाड़ी श्रीसंघ में सोलह मासखमण और 
दो उपवास के सिद्धधितप हुए । छ उपवास से लेकर इकतीस (३१) उपचास तक की 
तपश्चर्या करने वालों की संख्या २०० को पार कर गई । इसी प्रकार उनके हर 
चातुर्मास में दान, शील, त्प और भावना का ज्वार उठता । इस सब का श्रेय 
पूज्य महासतीजी ब्छो ही है ! उनका प्रत्येक चातुर्मास ऐसा रहा है जो श्रीसंघ, के 
इतिहास में स्वर्णाक्षों से अंकित होने की योग्यता रखता है ! परन्तु कांदावांड़ी का 
चातुर्मास हंमेशा के लिए एक यादगार और चरम चातुर्मास बन गया । इस 
चातुर्मास को कांदावाड़ी संघ कभी विस्मृत नहीं कर सकता । ,. , |. ४& 

विशेष आनन्द का विपय तो यह है कि आज तक पूज्य महासतीजी के 
व्याख्यानों की पुस्तक दस-दस हजार को संख्या में प्रकाशित हुईं, परन्तु आज एक 

भी प्रत उपलब्ध नहीं हैं । मात्र यही बात,इस बात को प्रमाणित कर देता है कि 

पूज्य महासतीजी के व्याख्यानों का आकर्षण केसा है ? पूज्य महासतीजी के सं. 
२०४१" के कांदावाड़ी चातुर्मांस के व्याख्यान 'शारदा शिग्रेमणि' नाम से १२००० 

(यारह हजार) प्रतियाँ प्रकाशित हुईं । सौभाग्य हमारा कि वम्बई में, 'शारदा 

शिशोेमणि' का भव्य उद्घाटन पूज्य महासतीजी के साटिस्य मं ता. ६-४०८६ 

रविवार को कांदावाड़ी में हुआ । एक महीने में समस्त प्रतियाँ विक-गई - यह, 

है पूज्य महासतीजी की वाणी का प्रभाव ! | 

४5 



.ः की ओर प्रयाण $ “शारदा शिसेमणि' के उद्घाटन के पश्चात् आयंबिल 
'की ओली तथा वर्षीतप के पारणा के प्रसंग पर मलाड़ में पदार्पण किया । तब 
किसे मालूम था कि पूज्य महासतीजी का यही अंतिम प्रयाण है ! पृज्य महासत्रीजी 
की रग-रग में शासन के प्रति खुमारी, शासन के प्रति अड़िग श्रद्धा तथा शासन 
के 02084 कुछ कर पे जरने की अदम्य इच्छा और उत्साह था । “शासन के लिए मरना 
मंजूर लेकिन शासन के लिए कुछ करके जाना ।” यही उनका जीबनमंत्र था, इसीके 
लिए उनका रोम-रोम उत्साहित हो उठता था । ओली और वर्षीतप के निमित्त से 
'उनकी जोरदार प्रवचन प्रभावना ने अपना विशिष्ट रूप दिखाया । अनेक आयंधिल 
तथा नये वर्षीत्रप प्रारम्भ किये गये। वर्षीतप का पारणा भी बड़ी धूमधाम से हुआ । 
अंत में वैशाख पप्ठी के दिन, उनकी दीक्षा जयंती का दिवस था, जब वे सुचर्ण 
संयम साधना के ४६ वर्ष पूर्ण कर ४७ वें वर्ष में प्रवेश करेंगी । मलाड़ संघ इस 
सुनहरे अवसर का लाभ प्राप्त कर बड़ा उत्साह और अनोखे आनन्द में झूम उठा 
था । ता. १५-५-८६ बुधवार को दीक्षा जयंती के दिन उन्होंने एक घंटा प्रवचन 
दिया। व्याख्यान के पश्चात् १३५ जीवों को अभयदान, ५१ अखण्ड़ अट्ठम (तेला) 
के प्रत्याख्यान आदि विभिन ब्रत-प्रत्याख्यान करवाये । दोपहर में १०८ लोगस्स 
का कायोत्सर्ग, नवकार मंत्र का जाप आदि आराधना की तथा करवाई । पूर्ण दिवस 
आगधना के कार्यक्रम चले । अंत में संध्या समय ५-१० मिनट पर अत्यन्त उत्साह' 
से मांगलिक का पाठ सबको सुनाया । दीक्षा जयंती के उपलक्ष्य में अनेक भावक 
भक्तों का आना-जाना बना 2 था । लगभग सभी को स्वर्यहो मांगलिक सुनाते 
थे । थोड़ी देर बाद ही छाती में दर्द उठा । उस समय सभी शिप्या-बृंद उनके पास 
थे, कितने ही भाई-बहनों ने पौषध किया था, वे तथा अनेक दर्शनार्थी भी वहाँ 
(उपस्थित थे | सबकी उपस्थिति में उन्होंने स्वयं जाबजीब का संथारा ग्रहण किया । 
प्रसन चित्त से आलोचना की, सबसे खमत-खामना किया तथा अरिंत, सिद्ध, 
'ऋपषभदेव, भगवान महावीर का शरण स्वीकार किया । ४६ वर्ष के संयमपर्याव 
में जाने-अनजाने लगे दोपों की शुद्धि के लिए स्वयं छः महीने दीक्षा छेद का 
प्रायश्षित्त किया । तीन यार 'चोसरामि...! शब्द का उच्चारण किया । अंत में "जीव 
जा रहा है, नवकार चोलो"” कहा । देखने चाले तो देखते रह गये कि अंतिम समय 
में भी कितनी चित्त प्रसलता, दल लाद-भाव, सौम्यता और शांत मुख-मुद्रा ! ऐसा 
देख कर विश्वास न होता था कि ये जो कह रही हैं वह सच है ! परन्तु उन्होंने तो 
अपना साध्य पा लिया था । आत्मा अन्तरात्पा बन कर नवकार मंत्र का स्परण करते 
ओर कराते अपूर्व समाधिपूर्वक दुनिया को अलविदा कह कर अनन्त की यात्रा पर 
'यढ़ गया । भृत्युंजयी यन गये । “सार्णद शहर में जन्म हुआ, मलाइ में देह छोड़ा, 
दीक्षा-निर्वाण एक दिन, वैजश्ञाख सुदि छट्ठ बुधवार” सुबह किसे कल्पना थी कि 
आज का दीक्षा जयंती का शुभ-दिन, संध्या होने तक पुण्यतिथि बन जायेगा ! 
“कल्पाणकारी है आपका ज्ययन, भंगलकारी है आपका जन्म, 
पावनकारी है आपकी प्रश्नज्या, प्रेरणादायी है आपका निर्वाण ।”? 
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गुणसेन ( त्य )चरित्र. कांदावाडी-मुं, २० 
शारदा प्योत 'ज्ञाताजी सूत्र" द्रौपदी-ऋषिदत्ता चरित्र मांगा ९०३९ इ 

सागर 'उत्तराध्ययन सूत्र' २०वाँ अध्ययन ह! 
अनाथी मुनि अजना चरित्र चालकेश्वर/२०३१|७७, 

९. शिखर "ज्ञाताजी सूत्र' मल्लिनाथ भगवान-पाशुप्तचणि घाटकोपर [२०३२१०, 
१०. शारदा दर्शन 'अंतगड सूत्र' गजसुकुमाल-पांडव चरित्र बोगैवली ११०३३ ८ 
१९. शारदा सुवास “उत्तराध्ययन सूत' २१वाँ अध्य, नेध राजेमति, 
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निर्वाण सं. २०४२ वैशाख शुक्ल षष्ठी 
ता. १४-५-१९८६ बुधवार, मलाड, बम्बई 

शारदागुरुणी सरस्वती, ज्ञान गुणों की ही है खान । 
अनेक जीव प्रबुद्ध हुए उनका अमृत सुन व्याख्यान ॥ 
रत्न गुरु के गीष से, जिन शासन विकसाया था । 
गौरव बढाकर नारी जाति का शासन शिरोमणि हरि पदपाया था ॥ 



धरेगा । राह में चलते हुए पैर में काँटा न चुभे, इस बारे में जीव कितना सावधान 
रहता है। ज्ञानी कहते हैं कि 'इस काँटे के चुभने से अधिक भय जीवन में कप: 
रूपी काँटे के चुभने का रखो !' द्रव्य काँटा मात्र इस भव में दुःख देगा लेकिद 
कर्म रूपी काटा भवोभव में दुःख देता रहेगा । बाँधे हुए कर्म यदि इस भव 
में भोग कर समाप्त नहीं हो जाते तो वे दूसरे भव में भी जीव के साथ 
आयेंगे । इसलिए समझकर पाय से दूर रहिए । हे 950, 

भगवान ने ३२ सिद्धान्त की प्ररूपणा की है । ११ अंग, १२ उपांग, ४ मूल 
सूत्र, ४ छेद सूत्र और ३२वां आवश्यक सूत्र । कितनों को तो इन सिद्धान्तों के 
नाम भी मालूम नहीं होंगे ।'जीवात्मा को अपने पुत्र,-परिवार का नाम पता रहता 
है । पेढ़ी में खाते के किस पृष्ठ पर किसका नाम लिखा है यह याद रहता है, 
लेकिन सिद्धान्त के नाम ज्ञात नहीं है । आपका सुपुत्र पेढी में बैठना शुरू कर 
चुका हो, पर उसे हिसाब-किताब लिखना ,नहीं आता. हो, ग्राहकों को व 
पहचानता हो, तो आप उसे क्या कहेंगे ? जो दौलत साथ आने वाली नहीं है, 
उसे प्राप्त करने के लिए इतनी जानकारी चाहिए तो फिरं परलोक तक ,जो जीव 
के साथ रहने वाली है, उसके बारे में कितनी जानकारी जूरूरी है? यदि आगमों 
से परिचित न हों , व्याख्यान में कौन-सा सिद्धान्त वाँचा जा रहा है, यह भी आप 
न जानते हों तो आपको क्या कहा जाये ? विचार कीजिए । सब कुछ जाना बस 
आत्मा को ही नहीं जाना । जीव तत्त्व और अजीब तत्त्व को नहीं जानते हैं. तो 
फिर दया किसकी पालेंगे ? -,- $+.  -(&..+# » 

जो जीवे न याणाड, अनीदे-दि न याणड'-। . + 
जीवानीवे अयाणन्ती, कह रहे नाही उ स॑जमं // * 
ध फल हे ५) “7, - दशा, सू, /अ-9, गा-१९ 

“ जो जीव को नहीं जानता, अजीव को नहीं-जानतां, वह 'दया किसकी 
पालेगा ? पृथ्वीकाय, अपकाय, तेठकाय, वायुकाय, वनस्पतिकाय और न्सकाय- 
छ: कार्यों में जीव हैं । पहले अन्यदर्शनी अपकाय, वनस्पतिकाथ को जीव नहीं 

भानते थे, परन्तु अब विज्ञान ने प्रमाणित कर दिया है कि अवकाय और 

चनस्पतिकाय में भी -जीव है ! इसलिए सब मानने लगे हैं । विज्ञान ने तो अब 

सिद्ध किया, परन्तु भगवान वो अनंत काल से फूरमा गये है, फरमाते आ सह 

है, “जैसी आपकी आत्मा है बैसो ही सभी की ओत्मा है" पृथ्वी, पानी, अग्नि 

चायु और वनस्पति जीव है और बेड़न्द्रिय, तेड़न्द्रिय, चौरिन्द्रिय तथा पंचेन्द्रिय भी 

जीव है । अतः हर जीव की दया पालनी चाहिए | आज मानव अपने सुख के 

2 न््क्त््ल्ट्ह न आ/१| 



लिए घूसरे जीवों को हनने में हिचकता नहीं, फिर भी मानता है कि उसने कोई 
याप नहीं किया । यह कैसी अज्ञानता है ! इस प्रकार अज्ञानी जन ज्ञानी के वचन 
उलट रहे हैं । प्रभु ने सिद्धान्त में कोई ऐसी खिड़की नहीं रखी है । साधक आत्मा 
वृद्ध हो, रोगी हो, तपस्वी हो और गोचरी जाते हुए धक जाये तो गृहस्थ की 
आज्ञा लेकर उसके घर कुछ देर रूककर विश्राम करने की आज्ञा प्रभु ने दी 
है । परन्तु सुई की नॉंक जितनी हल्की बूँद भी बरसती हो त्तो उस बरसात में 
गोचरी के लिए बाहर निकलने को छूट प्रभु ने नहीं दी है । क्योंकि बरसात में 
गोचरी के लिए निकलने से अपकाय के जीवों की हिंसा होत्ती है । उसके साथ 
ही अन्य त्रस जीवों की भी हिंसा होती है । आप चतुर्मास दरम्यान यदि चप्पल, 
बूट न पहनें तो कितने ही जीवों की हिंसा से बच जाँय । आपको अपना जीव 
जितना प्यारा है उत्तनी ही अन्य जीवों के लिए भी समझिए । भगवान के संत- 
साधू चाहे जैसी तीव्र गर्मी हो, परन्तु पंखे के पवन की इच्छा नहीं करते और 
चाहे जितनी कड़कड़ती सर्दी हो पर तापने की इच्छा भी नहीं करते । 

ना पंखो वींजे गरमीमां, ना ठंडीमां कदी तापे, 
ना काचा जलनो स्पर्श करे, ना लीलोतरीने चांपे, 
नानामां नाना जीव तणुं पण संरक्षण करनारा.... आ छे अणगार अमारा। 
भगवान फ्रमाते हैं कि “स्वदया में परदया का भी समावेश है ।” जैसे 

आपको दुःख अच्छा नहीं लगता वैसे ही अन्य जीवों को भी दुःख पसंद नहीं 
आता । चातुर्मास में बहुत जीवों की उत्पत्ति हो जाती हैं । बरसात के प्रारंभ होते 
ही रास्ते में के चुए आदि अनेक जीवों की उत्पत्ति हो जाती हैं । यदि चलने आदि 
को क्रिया में उपयोग न रखें, ध्यान न रखें तो आप कितने दंडित हो जायेंगे । 
कर्म बाँधते चक्त जीव को कुछ ख्याल नहीं आता, लेकिन भोगने के समय झर- 
झर आँसू बहत्ते है । इसलिए अच्छा है कि समझकर कर्म बाँधने के समय ही 
विचार कीजिए ! ।! 

भगवान ने ३२ सिद्धान्त को प्ररूपणा की । इसमें से छट्ठा अंग 'ज्ञाताजी सूत्र ' 
है » इसके ५६वें अध्ययन में नागश्नी का अधिकार बर्णित है | जीव अपना लक्ष्य 
चूककर, स्वभाव छोड़कर परभाव में रहते हुए मान-कपाय के अधीन बनने पर 
अपना कितना अहित कर लेता है । कपाय चार हैं - क्रोध, मान, माया, 
लोभ । “दशवैकालिक सूत्र' में भगवान को वाणी है कि - 

बगे चत्तारि दोसो उ, इच्छन्तो हियमाप्पणो । 

स्ज्कास्यश्ण्अ््ख््ड्श्ड 



यदि आत्मा का हित चाहते हो तो चार दोषों का बमन कर दीजिए । अफीम 
जाहिर रूप में जहर है । घी को ५० से १०० बार धो-डालिए तो यह खाने में जहर 
जैसा कड़ेंवा नहीं लगता, परन्तु जृहर बन जाता है । जैसे 5 -,. - 

जहा किम्पाग फलाणं परिणामों न सुन्दरो ५। 
किंपाक वृक्ष के फल खाने में स्वादिष्ट होते है, दिखने में सुंदर होते हैं, परन्तु 

उसे खाने से जीव और काया जुदा हो जाते हैं । इसी प्रकार घी भी छिपा हुआ. 
जूृहर है । इसीके जैसे कपाय भी आत्मा का अहितं करने वाले हैं, अत: इनका 
वबमन कर देना चाहिए । 

जंबुस्वामी सुधर्मास्वामी को वंदन, नमन कर पूछते है कि "हे प्रभु ! १६वें 
अध्ययन में जो भाव व्यक्त हुए हैं, वे,कृपा करके मुझे कहिए ।" जंबुस्वामी में 
कितना विनय और कैसी सरलता है ! भगवान ने 'उत्तराध्ययन सूत्र” में प्रथम 
अध्ययन बिनय पर ही बताया है । “जब तक जीवन, में नम्नता, सरलता को स्थान 

नहीं होता तब तक सम्यक्त्व बोधबीज की प्राप्ति का लक्षण भी नहीं होता ।" 

बहनें कूएँ में पानी भरने जाती.हं तो पानी लेने के लिए उन्हें नमनां (झुकना) 
पड़ता है । यदि व्यावहारिक ज्ञान दूसरों से प्राप्त करना हो तो भी किंतनी 

विनम्रता जूरूरी है, फिर यह ज्ञान तो वह है जिसे आत्मा में स्थांपित करना है 
तो उसके लिए कितनी विनय और नम्नता आवश्यक होगी ? विनय के बिना ज्ञान 
टिक्क नहीं सकता । इस विषय को उठाने का मुख्य कारण यह है कि जीवात्मा 
की भटकन का 'एक महत्त्वपूर्ण कारण मान-कपाय है । * 

यहाँ ज्ञान प्रदाता और ज्ञान प्राप्त करने वाला दोनों पात्रों की जोड़ी बहुत ही उत्तम 
है। ज्ञान देने वाला समझपूर्वक देता हो. और ग्रहण करने वाला आचरण में उतारता 
हो तो ज्ञान देने-लेने का आनन्द है । भगवान महावीरस्वामी के मोक्ष जाने के 
पश्चात् सुधर्मास्वामी ने उनकी विरासत संभाली । भगवान के सामने ही अग्निभूति 
वायुभूति और व्यक्तस्वामी मोक्ष-मार्ग की ओर प्रयाण कर चुके थे इन्द्रभूति को 
भ्रगंवान के मोक्ष जाने के पश्चात् केवल ज्ञान हुआ । अब केकली की श्रेणी में 

विराजते हुए वे यह नहीं कह सकते कि भगवान ने ऐसा फ़रमाया है क्योंकि तीर्थंकर 

केवली और सामान्य केवली के ज्ञान में कोई अंतंर नहीं होता । तीर्थंकर केवली 

और सामान्य केवली में फर्क कया है ? अरिहंत केवली बनने के तौन भव पहले 

तीर्थंकर नाम कर्म बाँधते हैं | उनके पुण्य में फर्क होता है । उनके ३४ अत्विशव 

पहुँचकर वे जैनशासन के प्रवर्त्ंक बनते है और चार तीर्थ 



की स्थापना करते है। भगवान की परंपरा में उनके पीछे सुधर्मास्वामी आये |. वे 

कैसे थे ? 

चौद पुूरवधार कहिए, ज्ञान चार बखाणिए, 

जिन नदि पण जिन सरीखा (एवा भ्री) सुधर्मास्वामी जाणिए । 
जिन नहीं परन्तु जिन के समान, क्योंकि जबतक केवल ज्ञान प्राप्त न हो जाय 

त्तबतक जिन नहीं कहला सकते । जिन बनना बाकी है, परस्तु प्रभु की समानता 
में पहुँच रहे हैं ऐसे सुधर्मास्वामी अपने प्रिय शिष्य जंबुस्वामी से कहते है, “हे 
आयुष्यमान जंबु !” यह संबोधन कितना सुंदर है ! इसे सुनने मात्र से हृदय प्रसन्त 
हो जाता है । आयुष्य सभो को प्रिय है । इसलिए 'चिरंजीवी है, दीर्घायुपी हो ' 
आदि आशीर्वाद लोक में प्रचलित है । एक दृष्टि से धर्म, अर्थ , काम, मोक्ष रूपी 
पुरुपार्थ का आधार आयुधप्य ही है । दीर्घायुपी ही इसकी आराधना कर सकता 
है, इसलिए 'आयुष्मन् !' संबोधन अत्त्यन्त सुंदर और योग्य है । इसीसे स्पष्ट हो 
जाता है कि शुरु के हृदय में शिष्य के प्रत्ति कितना वात्सल्य भाव 
है । सुधर्मा-स्वामी अपने प्रिय शिष्य जंबुस्वामी से कहते हैं कि “प्रिय जंबु ! 
मैंने भगवान के मुखारविन्द से यह सुना, इसका अभिप्राय यह कि मैं जो कुछ 
कह रहा है बह मेरा नहीं बल्कि भगवान का कथन है ।” सुधर्मास्वामी कितने 
उत्तम पुरुष थे | आज त्तो जरा-सा ज्ञान मिल जाये, तो कहने लगेंगे कि “मैं 
जो कह रहा हूँ वही सच है, मेरा मत हो सही है (' पतंग मानता है कि मैं ही 
ऊँचा चढ़ रहा हूँ, मुझे डोर के आधार की जुरूरत नहीं है । परन्तु इसे ज्ञात नहीं 
है कि डोर के दूटते ही वह कहाँ जा गिरेगा ? डोर के आधार से ही चह ऊँचा 
चढ़ सकता है ! सुधर्मास्वामी कहते हैं, “मैं जो कुछ कह रहा हूँ बह भगवान 

के द्वारा प्ररूपित सिद्धान्त के आधार पर कह रहा हूँ ।” जिसकी जैसी दृष्टि होती 
है उसे बैसा ही दिखाई देता है । दरिया किनारे खड़ा हुआ मछुआरा मछलियाँ 
देखता है, खलासी नमक देखता है और जौहरी रत्न देखता है, बैसे ही हलुकर्मी 
जीव तत्त्व को देखता है । कितनों का क्षयोपशम इतना गहरा होता है कि एक 
वचन पर मंथन करके , सभी को विशेष विस्तार में समझाने में समर्थ हो जाते 
है | फिर भी उनमें जरा भी अभिमान नहीं आत्ता ! वे तो यही विचार करते है 

कि मूल सूत्र था तभी इतना जान सके । जिनवाणी रूपी 'डोर का आधार था 

तो क्षयोपशम हुआ । आप जैसे-जैसे सिद्धान्त पढ़ते जायेंगे वैसे-बैसे आपका 
आध्यात्मिक विक्कास होता जायेगा । फिर हमें आपसे कहना नहीं पड़ेगा कि आप 



यदि आत्मा का हित “चाहते हो तो चार दोषों का वमन कर दीजिए । अफीम 
जाहिर रूप में जहर है" घी को ५० से १०० बार धो डालिए तो यंह खाने. में जह 
जैसां कड़वा नहीं लगता, परन्तु जहर बन जाता है । जैसे, - , ..: 

' जहा किम्पाग् फलाणं परिणामो न सुन्दर ॥ 
किपाक वृक्ष के फल खाने में स्वादिष्ट होते है, दिखने में सुंदर होते हैं, परन्तु 

उसे खाने से जीव और काया जुंदा हो जाते हैं । इसी प्रकार घी भी छिपा हुआ 
जहर है । इसीके जैसे कपाय भी आत्मा का अहित करने वाले हैं, अतः इनका 
बसन कर देना चाहिए । 

जंबुस्वामी सुधर्मास्वामी को बंदन, नमन कर पूछते है कि "हे प्रभु ! १६वें 
अध्ययन में, जो भाव व्यक्त हुए हैं, वे कृपा करके मुझे कहिए ।" जंबुस्वामी में 
कितना विनय और कैसी सरलता है.! भगवान ने 'उत्तराध्ययन सूत्र” में प्रधम' 
अध्ययन विनय पर ही बताया है । “जब तक जीवन में नम्नता, सरलता को.स्थान 
नहीं होता तब तक सम्यक्त्व बोधबीज की प्राप्ति का लक्षण भी नहीं होता । 
बहनें कूएँ में पानी भरने जाती. हैं तो पानी लेने के लिए उन्हें नमना (झुकना) 
पड़ता है ,।, यदि व्यावहारिक ज्ञान दूसरों से प्राप्त करना हो तो भी कितनी 
विनम्रता जरूरी है, फिर यह ज्ञान तो वह है जिसे आत्मा में स्थापित करना है 
तो उसके लिए कितनी विनय और नम्रता आवश्यक होगी ? विनय के बिना ज्ञान 
टिक नहीं सकता'। इस विषय को उठाने का मुख्य कारण यह है कि जीवात्मा 

की भटकन का एक महत्त्वपूर्ण कारण मान-कपाग्न है । 
: यहाँ ज्ञान प्रदाता और ज्ञान प्राप्त करने वाला दोनों पात्रों की जोड़ी बहुत ही उत्तम 
है । ज्ञान देने वाला समझपूरर्बक देता हो और ग्रहण करने वाला आचरण में उत्ारंता 
हो तो ज्ञान देने-लेने का आनन्द है । भगवान महावीरस्वामी के मोक्ष जाने के 
पश्चात् सुधर्मास्वामी ने उनकी विरासत संभाली । भगवान के सामने ही. अग्निभूतिं, 
वायुभूति और व्यक्तस्वामी मोक्ष-मार्ग की ओर प्रयाण कर चुके थे । इन्द्रभूति को 
भगवान के मोक्ष जाने के पश्चात् केवल ज्ञानं हुआ । अब केवली की श्रेणी में 
बिराजते हुए वे यह नहीं कह सकते कि भगवान ने ऐसा फूंरमाया है क्योंकि तीर्थकर 
केवली और सामान्य केवली के ज्ञान में कोई अंतर नहीं होता । तीर्थंकर केवल 
और सामान्य केवली में फर्क क्या है? अरिहंत केवली बनने के तीन भव पहले 
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की स्थापना करते है | भगवान की परंपरा में उनके पीछे सुधर्मास्वामी आये |. वे 

कक््से थे ? 

चौद पूरवधार कहिए, ज्ञान चार बाखाणिए, 
जिन नदि पण जिन सरीखा (एवा श्री) सुधर्मास्वामी जाणिए । 

जिन नहीं परन्तु जिन के समान, क्योंकि जबतक केवल ज्ञान प्राप्त न हो जाय 

तबतक जिन नहीं कहला सकते । जिन बनना बाकी है, परन्तु प्रभु की समानता 

में पहुँच रहे हैं ऐसे सुधर्मास्वामी अपने प्रिय शिष्य जंबुस्वामी से कहते है, “हे 
आयुष्यमान जंबु !” यह संबोधन कितना सुंदर है ! इसे सुनने मात्र से हृदय प्रसन्त 
हो जाता है । आयुष्य सभी को प्रिय है । इसलिए 'चिरंजीवी है, दीर्घायुषी हो ' 
आंदि आशाीर्वांद लोक में प्रचलित है । एक दृष्टि से धर्म, अर्थ , काम, मोक्ष रूपी 
पुरुषार्थ का आधार आयुष्य ही है | दीर्घायुपी ही इसकी आराधना कर सकता 
है, इसलिए ' आयुष्मन् )' संबोधन अत्यन्त सुंदर और योग्य है । इसीसे स्पष्ट हो 
जाता है कि गुरु के हृदय में शिष्य के प्रति कितना वात्सल्य भाव 

है | सुधर्मा-स्वामी अपने प्रिय शिप्य जंबुस्वामी से कहते हैं कि “प्रिय जंबु ! 
मैंने भगवान के मुखारविन्द से यह सुना, इसका अभिप्राय यह कि मैं जो कुछ 
कह रहा है वह मेरा नहीं बल्कि भगवान का कथन है ।” सुधर्मास्वामी कितने 
उत्तम पुरुष थे ! आज तो जरा-सा ज्ञान मिल जाये, तो कहने लगेंगे कि 'मैं 

जो कह रहा हूँ बही सच है, मेरा मत ही सही है ।” पतंग मानता है कि में ही 
ऊँचा चढ़ रहा हूँ, मुझे डोर के आधार की जुरूरत नहीं है । परन्तु इसे ज्ञात नहीं 
है कि डोर के टूटते ही वह कहाँ जा गिरेगा ? डोर के आधार से ही वह ऊँचा 
चढ़ सकता है । सुधर्मास्वामी कहते हैं, “मैं जो कुछ कह रहा हूँ वह भगवान 
के द्वारा प्ररूपित सिद्धान्त के आधार पर कह रहा हूँ ।/ जिसकी जैसी दृष्टि होती 
है उसे वैसा ही दिखाई देता है । दरिया किनारे खड़ा हुआ मछुआय मछलियाँ 
'देखता है, खलासी नमक देखता है और जौहरी रत्ल देखता है, वैसे ही हलुकर्मी 
जीव तत्त्व को देखता है । कितनों का क्षयोपशम इतना गहरा होता है कि एक 
बचन पर-मंथन करके , सभी को विशेष विस्तार में समझाने में समर्थ हो जाते 

है | फिर भी उनमें जरा भी अभिमान नहीं आता । वे तो यही विचार करते है 
कि मूल सूत्र था त्रभी इतना जान सके । जिनवाणी रूपी डोर का आधार था 

तो क्षयोपशम हुआ । आप जैसे-जैसे सिद्धान्त पढ़ते जायेंगे वैसे-बैसे आपका 
आध्यात्मिक विकास होत्ता जायेगा । फिर हमें आपसे कहना नहीं पड़ेगा कि आप 



ऐसा कीजिए । आप जानेंगे ,:समझेंगे तो आप स्वयं महसूस करेंगे कि संसार 
का एक भी पदार्थ, एक भी सुख इच्छा करने योग्य नहीं है । आपको अपनी 

ष्टि से थोड़ा बहुत सुख दिखाई ,पड़ता है लेकिन आध्यात्मिक दृष्टि से. तो यह 
सुख है ही नहीं । इस पौद्गलिक सुख की प्राप्ति के लिए,कितने काल का चुःख 
अपने लिए बढ़ाये जा रहे हैं ? जब आत्मा में विवेक जागृते होगा तंब उसे संसार 
का स्वरूप समझ में आयेगा । फिर पाप॑ से मुड़कर आत्मा की ओर ध्यान देकर 
भगवान की वाणी के प्रति रुचि होगी तथा तदनुरूप क्रिया करेगा । उत्तराध्ययन 
सूत्र' में प्रभुवाणी है - 

दंसण नाण .चरित्ते, तव विणए सच्च समिट गुत्तीसु । 

जो 'किरियाभाव रुई, सो खलु किरियारुई नाम. ॥ 
“ उक्त, सू: अ-२९८, गा-२५ 

दर्शन, ज्ञान, चरित्र, तप, विनय, सत्य, समिति और गुप्ति आदि की सहायता 
से जीवन को स्वच्छ रखते हुए धर्माराधना की भावना रखना क्रियारुचि कहलाती 
है । इस क्रिया की यदि भावरुचि बने तो संसार के प्रति अरुचि हुए बिना नहीं 
रहती । यदि उपरोक्त क्रियाओं के 'प्रति अरुचि हो तो हेय भी आचरण करने योग्य 
लगता है । पाप, आश्रव और बंध त्यागने योग्य है, यदि जीव को यह यथार्थ 
श्रद्धा होगी तो बह उनका आचरण 'करने के लिए तैयार नहीं होगा । पाप और 
आश्रव के .कार्य की ओर एक कदम भी नहों बढ़ायेगा । त्त्त्वों के प्रति अ्रद्धा 
होने पर जीव संसार में रहते हुए भी महसूस करेगा कि संसार रहने योग्य नहीं 
है'। आपसे कोई कहे कि आप शौचालय में घँँठा-भर बैठिए तो आपको पाँच 
हजार रुपये मिलेंगे, तो क्या आप बैठेंगे ? नहीं बैठेंगे । संसार की प्रत्येक क्रिया 
को ज्ञानियों ने आश्रव की क्रिया कहा है | आश्रव गटर की कोठी के समान है, 
जो जीव को दुर्गति में ले जायेगी । जिसने आश्रव को आश्रव रूप में समझा 

है बह संसार में बैठा नहीं रहता । हाँ, दो कारण है । जिसे संसार की क्रिया आश्रव 

रूप लगी है; जिसे संसार त्यागकर भागना है, परन्तु जबरदस्त चारित्र मोहनीय 

कर्म के उदय से त्याग नहीं सकता, वह संसार में रहता है, पर उसके रहने में फर्क 
होता है । क्योंकि उसे यह ज्ञान हो चुका है कि आश्रव से संवर में आना आवश्यक 
है । जिसे सम्यकज्ञान है, पाप-पुण्य का भान है वह आत्मा संसार में रहते हुए 

भी लिप्त नहीं होता । ज्ञान की आराधना करने से आत्मा की अमरता प्राप्त होती 

है । आज मनुष्य धन प्राप्ति की आशा, स्वास्थ्य और पुत्र-परिवार की आशा का 



त्याग कभी नहीं करता, लेकिन ज्ञान प्राप्ति में यदि जरा-सा कारण उपस्थित हो 
जाय तो झट उसे छोड़ देता है । परन्तु उसकी बड़ी भूल है। श्रीमंत या अमीर 
बनने के लिए एक-एक पैसे का संग्रह करते हैं । उसी प्रकार ज्ञान प्राप्त करने 

के लिए एक-एक क्षण का सदुपयोग कीजिए । मानव जीवन की अंत्तिम घड़ी, 

आखिरी साँस तक यदि ज्ञान पाने का अवसर मिले तो चूकना नहीं चाहिए तथा 

कभी भी मिराशा को अपने पास फटकने नहीं देना चाहिए । 
एक बार जैनदर्शन के महान विद्वान वादीदेवसुरी के पास एक वृद्ध ने दीक्षा 

ली । दीक्षा देकर गुरुदेव ने उनसे ज्ञान सीखने के लिए कहा । एक जमाना ऐसा 
भी था जब नवक्वारमंत्र गिनने वाले भी दीक्षा ले लेते थे । “द्शबैक्कालिक सूत्र ' 
में भगवान ने फ्रमाया है - 

पच्छा दि ते पयाया, खिप्प॑ गच्छन्ति अमर भवणाइ़ं । 
जेसिं पीओ तवो संजमो य, खंती य बंभचेरं च् ॥ 

- दश, सू. आ-४, गा-२८ 

जिन्हें तप, संयम, क्षमा और ब्ह्मचर्य प्रिय है, वे प्रौढ़ावस्था में भी दीक्षित होकर 
शीघ्र देवलोक में जाते हैं । उनकी उच्चगति होती है । शिष्य ने गुरु की आज्ञा 
शिरोधार्य करके, ज्ञान लेना प्रारंभ किया । एक जगह, एकांत में एकचित्त से 
अध्ययन करने लगा । इस वृद्ध शिष्य को प्रतिदिन इत्तनी एकाग्रता से पढ़ते देखकर 
एक व्यक्ति के मन में आया कि यह बूढ़ा तोता क्या राम-राम रट सकेगा ? चलें, 
जगा इससे मजाक किया जाय । यह सोचकर एक दिन उनके समक्ष पहुँचकर कहने 

लगा : “क्यों बबड़ बबड़ कर रहे हो ?” शिष्य पढ़ने में मस्त था । भले ही 
“अहिंस्य संयमो तय? इतना ही पद हो, परन्तु इनके लिए तो बहुत था । यह 
व्यक्ति ने शिष्य बने संत्त के पास एक मूसल लेकर जमीन का हिस्सा खोदा और 

फिर मूसल को उसीमें रोपकर, रोज उसे सींचने लगा । 
उस व्यक्ति का यह कार्य देख संत को बड़ा आश्चर्य हुआ, एक दिन उन्होंने उससे 

पूछा : “भाई ! मूसल को रोज पानी से सींचने से भला क्या लाभ होगा ?” व्यक्ति 
बोला : “मैं इसलिए इसमें रोज पानी डालता हूँ ताकि यह हरा-भरा हो जाये और 

इस यर फल-फूल उगे ॥” संत बोला : “अरे भाई ! मूसल कभी हरा-भरा होता 
है, उसमें भला कभो फल-फूल आते हैं ? तुम्हारी यह क्रिया निर्थंक है ।'' व्यक्ति 
भे कहा : “यदि आपके जैसा वृद्ध ज्ञान प्राप्त कर सकता है तो इस मूसल में फल- 
फूल क्यों नहीं आ सकता ? जुरूर आ सकता है ।” संत्र अपनी ज्ञानप्राप्ति के बारे 

क्त डर 



में शंकाशील बने और गुरुदेव के पास.आकर कहने लगे -: “गुरुदेव'! अब इम् 
बुढाये में ज्ञान नहीं चढ़ेया ।” गुरुदेव ने पूछा कि "तुम 'शंकित क्यों बन गये 
हो !” शिष्य ने उन्हें बताया कि “जिस-प्रकार मूसल रोपने से फल-फूल नहीं आ 
सकता, उसी प्रकार वृद्धावस्था में मुझे ज्ञान प्राप्त नहीं हो सकता ।/' गुरुदेव ने 
उन्हें समझाया कि “मूसल जड़ है और तुम चेतन । तुम्हारी और उसकी तुलना नहीं 
हो सकती । क्योंकि तुम्हारा शरीर बूढ़ा हो रहा है -' आत्मा नहीं । आत्मा यदि 
पुरुषार्थ करे तो क्या प्राप्त नहीं कर सकता ? द्रव्यानुपेक्षा से आत्मा नित्य है 
शाश्वत है ! वृद्ध देह के अंदर चैतन्य का उज्ज्वल प्रकाश जगमगा रहा है । बचपन, 
यौवन और चुढ़ापा सभी शरीर की पर्याय हैं । तुम्हे निराश होने का कोई कारण 

नहीं है । अभी भी तुम जितना ज्ञान प्राप्त कर लोगे वह तुम्हारी आत्मा का साथी - 
जअनकर तुम्हारी अनंत्रयात्रा का पाथेब बनकर सदैव तुम्हारे साथ, रहेगा'।" भगवा 
'फुरमाते है, “पढमं नाणं तआओ दया /” एक अंग्रेजी लेखक ने भी केहा है, 
'एट0000६26 45 4,0. ' - ज्ञान ही जीवन है । बिना ज्ञान के जीवन मृत कलेवा 

के समान है ।” गुरु की हल्की सी टकोर से शिष्य की आत्मा जागृते हो गयी और 
निराशा को भूलकर ज्ञान प्राप्ति में वे मस्त हो गये । काफी समय पश्चात् एक 
महान दार्शनिक बने । अतः ज्ञानी कहते है कि 'आत्मा'के क्षेत्र में लगातार प्रगति 

करने की आवश्यकता है । 
ज्ञाताजी सूत्र' के १६वें अध्ययन में कपाय आत्मा के लिए कितना अहितकर 

है - यह विषय विवेचित हीगा । द्रौपदी के, जीव की नागेश्री के भव में यह 
पता न था कि मान-कपाय क्या है| वह जैनकुल में नहीं जन्मी थी कि उसे यह 
संस्कार मिलते । आप सब तो जैनकुल में जन्मे है, इसलिए विरासत में जैन धर्म 
प्राप्त हो गया है । फिर भी भाग्यशाली जन इसका लाभ नहीं ले पाते हैं । त्याग-' 

भार्ग में कम रह जाते हैं । त्याग-मार्ग में पीछे और पाप-मार्ग में आगे रहते 
है । संसार का प्रत्येक कार्य पापमय है, इसका एक भी कार्य, प्रशंसनीय नहीं 
है । परन्तु आत्म लक्ष्य से, शुद्ध भाव-से यदि एक कदम भी भरेंगे तो लाभ ही 
लाभ है, 'ज्ञाताजी सूत्र' के १६वें अध्ययन में चलने, वाले भाव अवसर पर 

कहेंगे । आज हमारी महान चैरागी स्व, पूज्य ताराबाई महासतीजी की पुण्यतिथि 

है । उनका संयमी जीवन ज्ञान-दर्शन-चारित्र-रूपी पुष्पों से महमह था.। संक्षेप 
में उनके जीवन की विशेषता कह देती हूँ । ! 



महान चैरागी पू. ताराबाई महासलीजी का जग्मगणाता जीवन 

आकाश में तारे चमकते हैं । इसी प्रकार ताराबाई महासतीजी मेरे शिष्यमंडल 
में एक चमकता हुआ तारा थीं । उनका जन्म अहमदाबाद में लुणसावाडा मोटी 
पोल में हुआ था । पिता का नाम उगरचंदभाई और माता का नाम समसतबहन 
था । वे विवाहित थीं । संसार तो संयोग और वियोग के दुःख से भरा हुआ 
हैं | तदनुसार ३४ वर्ष की छोटी उम्र में पत्ति का वियोग हुआ । विधवा होने के 
एक वर्ष में मेरे साथ परिचय हुआ और वे धामिक प्रवृत्तियों से जुड़ी तथा चैराग्य 
के रंग में रंग गयीं । मेरी दीक्षा के बाद इन सब शिष्याओं में उन्हें सबसे पहले 
वैराग्य हुआ था । परन्तु उनके चार बेटे थे, जो छोटे थे, इसलिए न चाहते हुए 
भी उन्हे संसार में रहना पड़ा । संसार में अनासक्त भाव से रहते हुए, तप-त्याग 
और ज्ञान-ध्यान में रपी रहती थीं । कुछ वर्षों के पश्चात् ज्येष्ठ पुत्र का विवाह 
कर, कुछ समय संसार में रहे । फिर पुत्र पर समस्त दायित्व सं पकर, पुत्र-परिवार 
और संसार की समृद्धि का मोह छोड़ सं. २०१४ में आपाढ़ शुक्ल द्वितीया को 
उन्होंने दीक्षा अंगीकार की । जैसे पुत्न-परिवार का मोह चँधन काटकर, शूरवीर 
28 संयम-मार्ग पर चल पड़ीं चैसे ही अंतिम समय तक संयम में तल््लीन 
बनी रहीं । * 

शारीरिक अस्वस्थत्ता में समभाव : मुंबई आने के बाद संवत २०९८ का 
पहला चातुर्मांस कांदाबाडी में हुआ । तत्पश्चात् चातुर्मास २०१९ का भादुंगा, 
२०२० का दादर और-२०२९ का पार्ला में हुआ । वहीं आश्विन माह में ताराबाई 
महासतीजी को कैंसर की पीड़ा प्रारंभ हुई । इतनी भयंकर पीड़ा के बावजूद 
उनकी मुखमुद्रा पहले जैसी प्रसन्नता से ही सजी रहती । संयम की दृढ़ता और 
उनकी समता तो गजब की थी । इलाज और उपचार से पीड़ा कम हुई, फिर 
२०२२ का चातुर्मास घाटकोपर में पूर्ण करके मंदाकिनी बाई महासतोजी की 
दीक्षा के प्रसंग पर हम सब पौष कृष्ण दसमो को माटुंगा आये । वहाँ माघ 
शुक्ल द्वितीया को ताराबाई महासतीजी के सिर में टीस शुरू हो गई । इस दर्द 
के निदान के लिए मादुंगा श्रीसंघ ने बड़े-बड़े सर्जनों को घुलवाया और अहरनिश 
सेवा की परन्तु वेदनीय कर्म के समक्ष किसी की नहीं चली । समता भाव से 
दर्द सहन करते हुए सदा प्रसन्तर सुख-मुद्रा में रहते थे । 

अंतिम उद्गार $ मृत्यु के तीन दिन पहले हो उन्होंने मुझे हर प्रकार से संकेत 
दिया था पर में उस अर्थ को समझ न सकी । मुझे पास चैठाकर बोले, 
"महासतीजी ! यह जीवन क्षणभंगुर है, नश्वर देह का मोह रखना उचित नहीं 
है। मैं अढ़ाई दिवस हूँ, बड़ी दीक्षा देखूँगी ।” मैं उनके गूढ़ अर्थ को न समझकर 



बोली कि बड़ी दीक्षा तो सायन में होने वाली है.-. यदि आप,र्चाहें तो मादुंग 
में करने की व्यवस्था की जाय ।" तो कहने लगी : “नहीं, यह बात नहीं है 

मैं बड़ी दीक्षा देखूँगी, मुझे अंतिम आलोचना करवाइए ।” दिनांक २४:२-६ 
से उन्होंने देह मरे छे, हुं नथी मरत्ती, अजर-अमर पद मारू? की धु 
बोलनी शुरूकर दी, | "| "एव ' 

२५ ता. क़ी-सुबह मुझसे कहंने लगीं, “महासतीजी_ ! आज जो 'गोचरी लाये 
सब समाप्त कर दीजिएगा, .कुछ रखिएगा मत ।” पिंछले दिन हो मुझे कह रही ६ 
कि “मैं कितनी भाग्यशाली है कि अपनी गुरुजी की गोद में सिर रखकर अप 
गुरुदेव पूज्य रत्नचंदजी महाराज, साहब के-पास जाऊँगी .।” बिल्कुल वैसा [ 
हुआ । व्याख्यान का समय होने यर-वसुबाई को ,व्याख्यान शुरू करने के लि 
भेजा, मैं नौ बजे व्याख्यान में जाने के लिए तैयार हुई .। सीढियों तक पहुँची, बि 
लगा मुझे कोई कह:,रहा है कि 'तुझसे कहा कि मैं अढाई दिवस ही हूँ, फिर तू कह 
जा रही है ?! दो-तीन बार कांनों में, यही आवाजू-मगूँजी तो व्याख्यान, में न जाक 
में पीछे मुड़ी और उनके सिरहाने आकार बैठी ,। उन्होंने अपना सिर मेरी गोद ! 
रखा | बोली-: “महासतीजी-! मैं नहीं मरती,; मेरी देह-मर रही है । आपने ऐसा कु 
देखा नहीं है, अतः खूब हिम्मत रखिए ।” इतना कहकर हाथ जोड़ स्वयं बोल 
“हे आदिश्वर दादा ! मुझे आपका शरण हो ।” तभी मुझे लग गया कि अब मे 
ताराबाई चलीं । इसलिए मैंने ९-४५ को उन्हें सागारी संधारा करवाया । प्रत्याख्या' 
लेते हुए उनके मुखंड़े पर ऐसा हर्ष था कि अब मेरी भावना पूर्ण हुई । व्याख्या 
पूर्ण होने पर सकल संघ वहाँ हाजिर था और हम सबे उन्हें नवेकार मंत्र की शः 
दे रहे थे, परन्तु अंतिम साँस तक अपने मुख से “हूं नयी मरेती, देह मरे ऐ 
अजर-अमर पद मारूँ! की धून बोलती, रहीं । २५ वा. की सुबह १०-१० मिन 
में धूंच बोलते हुए ४८ चर्ष की उप्र में साढ़े आठ चर्ष की दीक्षा पर्याय पालक 

उन्होंने नश्वर देह का त्याग किया । दीक्षा लेने के बाद से उनकी यही भावना 4 

कि “भले ही कम ज़ीऊँ पर पंडितमंरण मरूँ ।! अनकी भावना पूर्ण हुई । छोव- 
सा जीवन जीकर भी आत्मसाधना सिद्ध कर गयीं (. -.. 55 

पूज्य ताराबाई महासतीजी अत्यन्त सरल, भटद्गिक, विनयी और, गुणवान थीं 

वे सातवीं शिषप्या थीं पर सभी दायित्व संभालती थीं । ऐसी पवित्र आत्मार्ओ को 

याद कर उनके गुणों को जीवन में उतारने का उद्यम करें - यही भावमा है | ब्रत 
प्रत्याख्यान, त्प-त्याग लेकर ही उन्हें सच्ची श्रद्धांजलि दी जा.सकती है ।' 

हे ॥ # शान्ति: ॥ , - . ' 
क्ाय्ट्य्शख्टदा 



व्यारव्यान क्रमांक २. 
(0५५३५७५५३३७०७०५३०७७७३३२५> ५ अर तम्ण वपतलल मात पाकर के 

आपाढ़ कृष्ण ३, शनिवार दिनांक : ६-७-७४ | 
355 रुू 5३ यू 3७७७७ 

तिजञ्ञाणं साय्याणं - 
सुज्ञ बंधुओं , सुशील माताओं एवं बहनों ! 

शासनपति भगवान, करुणा के सागर भगवान ने जगत के जीवों के कल्याण 
के लिए सिद्धान्तमय चाणी की प्ररूपणा की । वे भगवान कैसे हैं ? 'तिन्नाणं 
वारयाणं॑ ।? नमोत्थुणं में यह शब्द बोलते हुए आत्मा में झंकृति होनी 
चआहिए । कभी बिजली का करंट लगे तो आप तुरंत वहाँ से हाथ खींच लेते हैं, 
वहीं नहीं रहने देते । इस इलेक्ट्रिक करंठ के समान ही संसार का करंट भी 
है । बिजली के करंट के प्रभाव से बचने के लिए आप लकड़ी का आधार ले लेते 
है । ज्ञानी के बच्चनामृत लकड़ी के समान हैं और यह संसार इलेक्ट्क का करेंट 
है | संसार आभ्रव का घर है, इसमें यदि बीतराग वाणी रूपी लकड़ी साथ होगी 
तो आपकी रक्षा होगी । दसों श्रावक संसार में रहते थे पर एकावतारी में उन्हें स्थान 
मिल गया । मोक्ष जाने की मोहर लग गई, अब वह मोहर बदलेगी नहीं । इस पाँचवें 
आरे में मोक्ष नहीं है, परन्तु पुरुषार्थ करें तो एकावतारी में नंबर लग सकता है । 

लेकिन किसका नंबर लगेगा ? जिसे संसार प्रिय नहीं है, अपितु मोक्ष प्रिय है । 
एक भाई आकर कहने लगे, “मुझे देवलोक चाहिए, मोक्ष नहीं चाहिए | मोक्ष में 

जाकर क्या करना है ?" भाई, मोक्ष माँगने से नहीं मिलता, स्वयं पुरुपार्थ करने 
से प्राप्त होता है । यदि मोक्ष देने-से मिल सकता तो स्वयं भगवान महावीरस्वामी 
अपने शिष्य जामालि को किल्विषी में क्यों जाने देते ? इसलिए पुरुपार्थ करने की 
आवश्यकता है । भगवान कैसे हैं ? “मग्गदयाणं चक्खुदयाण॑ ।” भगवान 
मोक्षमार्ग बताने वाले हैं और अज्ञानी जीवों के ज्ञानचक्षु खोलने चाले हैं । पर कोई 
भोक्ष दे नहीं सकता । वह तो पुरुषार्थ से प्राप्त किया जाता है, बस एक चार मोक्ष 
तत्व की सच्छी रुचि जागनी चाहिए । 

वेदांती एकमात्र ईश्वर को कर्ता मानते हैं । उनका मानना है ईश्वर सबकुछ करने 
वाला है | सुख-दुःख देने चाला ईश्वर है । कोई अच्छा काम हो जाये -तो, ईश्वर 
की कृपा और खराब हो जाये तो ईश्वर का कोप । परन्तु जनदर्शन इस बात की 
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६+#/#२ चह्ा करता । पता आपका कितना हा प्यारा ही, पर उसका झरण न लेका 
आप प्रभु की शरण लेते हैं । कोई ऐसा नास्तिक हो, कि भगवान को जए पा 
न मानता हो, लेकिन अंतिम समय में उसे आप किसंकी शरण दिलाते हैं। 
(ओताओं में से आवाज - ' भगवान् को?) अरिहंत प्रभु की शरण किसलिए 
क्योंकि वे मोक्ष-मार्ग बताने वाले और ज्ञानचक्षु-उधाड़ने वाले हैं । आशे 
प्रतिदिन उपाश्रय आने के लिए हम क्यों कहते हैं ? ताक्कि रोज उपाश्रय आने औ 
बीतराग वाणी के श्रवण से यदि सच्ची अ्रद्धा जग जाये तो मोक्ष जाने की मोह 
लग जाये । जिसे तैरना आता है वह डूबेगा नहीं; किनारे पहुँचेगा ही; वैसे हैं 
जिसके जीवन में सम्यकत्व आ गया है वह तीन भव में, सात भव में, पंद्रह भव 
में और अधिक से अधिक अर्थ-पुद्गल परावर्तन काल में मोक्ष जायेंगा ही, संस 
में डूबेगा नहीं । ' 

भगवान 'तिन्नाणं॑ तारयाएंं हैं अर्थात् स्वयं तिर गये और अन्य जीबें 
को तिरने का मार्ग बता गये । अतः उनपर अ्रद्धा होनी चाहिए । परेदेशी गा 

को अपने गुरु केशीस्वामी के प्रति कैसी अंननन््य अ्रद्धों थी ? 'हे गुरुदेव ! यदि 
आप मुझे न मिले होते तो इस पापी का क्या होता ? यह पापी किसी गझे 
में पड़ा होता ?' भगवान के संत सिद्धान्त का वांचन-मनन करके, मंथन करें 
मक्खन रूप में प्राप्त तत्त्व आपके मुख में रखते हैं, परन्तु आप -होठ बंध का . 
लेते हैं । यदि जबरदस्ती डाल दें त्रो उसे गले के नीचे नहीं उतारते ! संम्रार की. 
हरी-भरी बगिया में प्रमण करते हुए सबको अपना मान रहे हैं, प्रो कहँ 
पहुँचेंगे ? यह मेशरापन मार खिलवायेगा ।... '* 

देवानुप्रियों ) समझिए ! मानव भव मिलो है, पवित्र भूमि प्राप्त हुई है। जहाँ 
संत्तों का बारंधार आगमन होता रहता है, संत्त वीतराग वाणी रूपी जल से भन्र 
जीवों को सिंचित' करते हैं, तो उस वाणी के अ्रवर्ण 'से भव्य जीवों का हेदय 

नाच उठता है ? लेकिन जो जवासा जैसे होते हैं, वे सुनने के बाद भी जल जाते 

है । तथ बरसात होती है तो सभी वनस्पतियाँ हरी हो जाती हैं, परन्तु जवासा जते 

जाता है, वैसे ही जवासा'के समान जीव को श्रवण करने पर भी अरद्धा नहीं 
होती, आनन्द हीं होतो । यदि ऐसे 'लक्षण हों तो समझ लेना चाहिए कि यह 
जीव अभी और भ्रमण करेगा । दूसरी तरह से विचारिए कि जिसे बीतराग शासन 

के प्रति, वीतराग वाणी के प्रति अरुचि 'हो, उस पर विश्वास वा श्रद्धा _ हो 

और मोक्ष की रुचि ने हो तो वह दुर्भवी या अभवी है, क्योंकि अभवी को मोक्ष 
तत्त्व के प्रति अ्रद्धा नहीं है और होती भी नहीं है 



राजा परदेशी का प्रसंग ४ राजा परदेशी महान शक्तिशाली थे । हमें तो उनके 

चारे में सिर्फ दो मिनट विचार करना है । राजा परदेशी को कैसे कठिन संयोगों 

से गुजरना पड़ा ) उनकी पत्नी सनी सूरीकंता ने मरणांतिक उपसर्ग दिया, लेकिन 

उन्होंने उसे कोई दोष न देकर अपने कर्मो का दोष देखा । “मैंने ऐसे कर्म किये 
होंगे तो मुझे भोगना ही होगा ।' ऐसे दुःख सहन करते हुए एकावतारी बन गये 
और रानी नरक में गई । पहले राजा परदेशी का उदाहरण देने पर लोग उसे हौलनाक 

मानते थे, परन्तु आज त्तो अखबार में ऐसी कई घटनाएँ छपती हैं । बडोदरा में एक 
पतली ने नौकर द्वारा हाथ-पाँव पकड़वा कर, चटनी पीसने के पत्थर से पति को 
मार डाला । राजा परदेशी को ऐसे कष्ट के समय भी आर्तध्यान या रौद्रध्यान नहीं 
आया, बल्कि उनकी आत्मा एक धर्मध्यान में ही रमी रही | खंधकमुनि के ए्०० 

शिष्यों को कोल्हू में (घानी में) पील दिया गया, परन्तु क्षण मात्र को भी उनमें 
आर्तध्यान, रौद्रध्यान नहीं आया, केवल धर्मध्यान और अंत में शुक्ल ध्यान | शरीर 
यंत्र से कुचला जा रहा है, परन्तु मन नवकार में रमा हुआ है । “त्तन पीलाय 
चीचोडामां, मन रमे नवकार मंत्रमां !! यह कब संभव हो सकता है ? जब देह 
में रहते हुए विदेही दशा का अभ्यास किया हो त्ब ही । आज त्तो कायोत्सर्ग के 
समय एक मच्छर काटे तो ध्यान भंग हो जाता है | परदेशी राजा ने जुहर पच्चाते 
हुए आत्मा का अमृत प्राप्त कर लिया । अंतिम समय रानी ने गला घोंठ दिया, तब 
भी वही श्रद्धा, वही भाव ! पत्नी को दुश्मन नहीं माना, उसपर जरा भी क्रोध नहीं 
आया, बल्कि यह शुभ भाव मन में रहा कि इस नश्वर देह का तो नाश होना ही 
हैं, आत्मा तो शाश्वत और अजर-अमर है । गुरुदेव ! आप जहाँ विराजते हों , वहाँ 
मेरा वंदन स्वीकार करें ! अरिहंत और सिद्ध भगवान के प्रति नमोत्थुणं बोलते हुए 
आँख से आँसू नहीं आया पर अपने धर्मगुरु को चंदन करते, तीसरा नमोत्थुणं 
बोलते आँखें आँसुओं से भर गयीं । हम सब रोज यह पाठ चोलते हैं, परन्तु ऐसे 
भाव नहीं आत्ते, भाव के बिना कल्याण संभव नहीं । 

कोई व्यक्ति बहुत सुंदर शब्दों में , शुद्ध भापा और मधुर वाणी से लोगों को 
मुग्ध करता हुआ रोज प्रतिक्रमण करवाता हो , फिर भी ज्ञानी कहते है कि “वाणी 
में बकतृत्व हो पर हृदय में भाव न हो तो कर्म की निर्जरा नहीं होती ।' “दंधे?, 

“वहे', 'छविच्छेए ', शब्दों का उच्चारण करते हुए आत्मा में यह भाव आना 
चाहिए कि मैंने अन्य जीवों को ज्स्त तो नहीं किया, दुःख तो नहीं दिया २ 
किसीको गाढे बँधन में बाँधा तो नहीं ? पुत्र परदेश में रहता हो , उसका पत्र आये 
तो पत्र पढ़ते हुए उसकी आकृति सम्मुख दिखती 
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है, फिर भी प्रत्यक्ष मिलने जैसा ही आनन्द प्राप्त होता है ना ? भगवान का नाग 
लेते हुए, प्रभु स्मरण करते हुए, प्रभु कौ वाणी श्रवण करते हुए भी कया चैप्ा 
ही आनन्द मिलता है ? हमारी आत्मा परमात्मा बनने की क्षमता रखती है । अपन 
आत्मा को भगवान बनाओ और उससे बातें करो । बातें करते हुए यदि उत्साह 
आया, अंतर में झनडझनाहट हुई तो कर्म चकनाचूर हुए बिना नहीं रहते । “ 

भगवान की वाणी अमृतवाणी हैं । 'ज्ञाताजी सूत्र' के १६वें अध्ययन में 
जंबुस्वामी सुधर्मास्वामी को वंदन-नमन कर पूछते हैं: “है प्रभु ! त्रिलोकीनाथ ! 
इस अध्ययन में क्या भाव बताये-गये हैं ?' सुधर्मास्वामी के मुख से निकले शंददों 
को अमृत के घूँट की तरह जंबुस्वामी घटक-घटक पी रहे हैं । जबतक बीहगग 
बाणी में रूचि नहीं, श्रद्धा नहीं, रबतक कल्याण नहीं, रूचि जागेगी तो मोक्ष का 
मोती मिलेगा । प्रतिक्रमण यदि भाव के साथ हो तो कर्मो की निर्जर होती हैं। 
जैसे-जैसे भाव चढ़ते जाते हैं, भव टूटते जाते हैं । लेकिन अब तक भंव दूटने जैसे 
भाव नहीं आये । बहुतेरे कहते हैं कि बीस-बीस-बर्षों से सामायिक, प्रतिक्रमण, 
पौपध करते रहे हैं, व्याख्यान सुनते रहे हैं । अब करने की क्या जृरूरत है? जबतक 
आराधना में भाव नहीं आया तबतक करते रहना चाहिए । छोटा बालक जबतक 
एक लिखना नहीं सीखता, लकीर खींचता रहता है। लकीर खींचते-खीं चते अंत 
में एक का-अंक बना लेता है । आत्मसाधना करते हुए अभी तक भाव नहीं आया 
जब भाव आयेगा तो केवल ज्ञान और केवल दर्शन प्राप्त कर ही लेगा । अभी वे 
कुछ नहीं मिला और कहते हैं कि “बहुत किया, अब करने की क्या जृरूरत हैं? 
ज्ञानी के बचनों को झूठ कहेंगे तो गूंगे बनेंगे । गूंगे में भी जिन्हें जीभ नहीं हो। 
है उस एकेन्द्रिय की गति पायेंगे । इसलिए महापुरुष कहते हैं कि समझने को 
अवसर मिला है तो अवसर का लाभ लेकर तिर जाओ! *४' ' 

« 'ज्ञाताजी सूत्र” में धर्मकथानुयोग है । दरवाजे को सही तरह लगाना हो तो कौल- 
कब्जा से जोड़ना पड़ता है । न जोड़ने से दरवाजा खड़ा नहीं रह सकता । 

परदेशी राजा की गुरुभक्ति कितनी अद्भुत थी ! “प्रभु ! आप मुझे भ मिले 
होते तो इस जहर को पचाने की शक्ति मुझमें कहाँ से आती ? यह शक्ति आपके 
पावर हाउस की है ।" पावर हाउस के बगल में एक झोपड़ी थी। उसमें घोः 
अंधेरा था, और समस्त गाँव रोशनी से जगमया रहा था । एक व्यक्ति ने झों पड़ी 
में रहने वाले से पूछा : “भाई ! आप पावरहाउस के बगल में बसते है फिर भी 
आपके घर में अंधेरा क्यों है?” वह जवाब देता है: “भाई ! पावरहाउस की 

बगल में तो है लेकिन कमेक्शन नहीं-लिया है तो प्रकाश केसे होगा ?/” भगवान 
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के शासन में वीतराग के संत घावरहाउस के समान है, आप उनकी बगल "में 

रहते हैं फिर भी आत्मा में अंधेरा है । किसलिए ? तन को , मन को और आत्म 

भाव के तार को जोड़ा नहीं है । तंबुरा चाहे जितना सुंदर दिखता हो, बजाने 
वाला भी बड़ा होशियार हो , परन्तु तार पर अंगुलो न रखें तो आवाज कहाँ से 
निकलेगी ? जंबुस्वामी जिज्ञासा से भरे हुए हैं | सुधर्मास्वामी अपने प्रिय शिष्य 
से कहते है : “आयुष्यमान जंबु ! 

“तेणं कालेणं तेणं समएण॑ चंपा नाम॑ णयरी होत्था ॥? 
उस काल और उस समय में चंपा नामक नगरी थी | भगवान के बचन तीनों 

काल में कभी बदलने वाले नहीं । चाहे जितना समय व्यतीत हो जाये, चाहे 
जितने युग बदलें । दुनिया का रंग-ढंग, खान-पान, रहन-सहन, वेश- भूषा सभी 
बदलते हैं, परन्तु ज्ञानी के वचन शाश्वत रहने वाले हैं । उसमें मीनमेख का भी 
फर्क नहीं हो सकता । जो प्रश्न भगवान ऋषभदेव से पूछा गया और उसका जो 
उत्तर प्रभु ने दिया, उसी प्रश्न को यदि भगवान महावीर से पूछा जाये तो उनका 
उत्तर भी वही होगा जो ऋषभदेव भगवान का था । “आचारांग सूत्र' के चौथे 
अध्ययन में कहा गया है कि - 

“से बेगि जे अड्डया, जे य पड़पन्ञा, जेयं आगमिस्सा अरहंता 
भगवंती ते सत्दे एव गाडकक््खन्ति, एव भासन्ति, एवं पन्चचिंति 
एवं परुवेन्ति ।” ्ि 

सुधर्मास्वामी अपने शिष्य जंबुस्वामी से कहते हैं कि “भूतकाल में जो 
तीर्थकर भगवंत हो गये हैं, वर्तमानकाल में जो तीर्थंकर है और भविष्यकाल 

में जो तीर्थंकर होंगे - वे सव एक समान कहते हैं, प्ररूपणा करते हैं । क्योंकि 
केवलज्ञानियों के ज्ञान में कोई फर्क नहीं होता । केवल ज्ञान सभी का 
सरिखा है । 

'तेणं कालेणं! अर्थात् उस समय की बात है । आज की बात नहीं । दस 
ऋ्रोड़ा-क्रोड़ी - सागरोपम के छः आरे । पहला आर सुप्म-सुपम,-दूसरा आरा 
सुपम, त्तीसरा सुपम-दुपम, चौथा दुषम-सुषम ! सिर्फ भगवान ऋषभदेव तीसरे 
आरे में हुए, अन्य २३ तीर्थंकर चौथे आरे में हुए है । चौथा आरा दुषम-सुपम यानी 
पहले , दूसरे, तीसरे आरे की अपेक्षा कम सुख और अधिक दुःख । फिर भी चौथा 
अएग धर्मक्षेत्र में अग्रणी है । कोई घर धर्म के रंग में रंगा हुआ हो । जहाँ घर्ष की 
बातें होती हों, ऐसा घर देखने पर हृदय आनन्दित हो उठता है और मन में आता 
है कि यह घर चौथे आरे के समान धर्मक्िया में अग्रणो है।.... (४ 5... 
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भगवान ऋषभदेव को याद करते हुए लगता है कि हे प्रभु ! तू तो संसार 
तिरा और तेरा संसार भी कैसा कि त्तेरे.९९ पुत्रों और दो-पूत्रियों ने दीक्षा 
और मोक्ष में गये ।प्रभु । तू तो उज्ज्वल, तेरा संसार भी उज्ज्वल ! भरत महा 
के आठ पट्ठधर पुत्र भी-मोक्ष में गये.। 'साथुवंदना' में बोलते है - 

भ्री ऋषभदेवना भरतादिक- सौ: प्रुश्च॒ ..., 
वैराग्य मन आणी, संयम छीघो अद्भुत.) . -. 
केवल उपराज्युं करी, करणी करतूत, : 
जिनमत दीपावी- सघला मोक्ष पहुंत । ..- 
श्री भरतेदबरना हुआ, पटोघर , आठ, 
आदित्प जशादिक पहोंच्या .शिवपुर वाट 4. 

५०० धनुष की अवगाहना वाले एक साथ १०८ जीव मोक्षि-में गये, ऋषभदेर 
भगवान के समय में । भगवान ऋषभदेव, उनके ९९ पुत्र और भरत महाएर 

के ८ पुत्र - कुल ९०८ जीव एक साथ मोक्ष-में गय्ये । १ ११ 
बंधुओं ! किसीका सुंदर मकान देखकर आपके मन में विचार आता होगा 

कि इनका मकान कितना सुंदर है, मुझे भी ऐसा मकान बनवाना है। क्या कम 
यह विचार भी आया कि ऋषभदेव भगवान का :पूरा कुटुंच मोक्ष में, गया, हम 
अभी तो मोक्ष में नहीं जा सकते, परन्तु इतना अवश्य करें कि मेरी कोई संता 
दुर्गति में न जाये । विचार कीजिए हम कहाँ जा रहे हैं ? संतान को संस्कार देका 
धर्म-मार्ग पर मोड़िए । जब भरत चक्रवर्ती बने, और अन्य ९८ भाइयों पर अपना 
अधिकार व सत्ता जताने चले, तब. राज्य का झगड़ा लेकर ९८ भाई भगवा 
के पास पहुँचे | भगवान ने पूछा ; “तुम्हे क्या चाहिए ?” उत्तर मिलां ; “गज्य 
चाहिए (” भगवान ने फुरमाया : “तुम्हे नाशवंत राज्य चाहिए या शाशव 
राज्य ? यदि शाश्वत राज्य चाहिए तो संसार त्याग कर मेरे पास आ जाओ ।* 

'संबुज्झह कि न बुज्डाह? । समझो और बोध पाओ । ९८ पुत्र शाइवेद 

राज्य प्राप्त करने के लिए भगवान के श्रीचरणों में अपित हो गये । वे माता-पिता 
कैसे और उनके पुत्र कैसे ? आज धन अर्जन करने मनुष्य दुनिया के आखिरी किन 
सक चला जाता है | धन के लिए भीख माँगता है | इसीके लिए कितने छल-ए4 

और स्थाह-सफेद करता है। बहने हीरे के गहने कान में पहने होंगी पर राशन की 
पंक्ति में खड़ी होंगी । कहाँ है आपकी अमीरी -? क्या है यह संसार ? एक रेट 
पाने के लिए संतानों को दूर देश भेजते हो । कुंछ ठीक रहते हैं तो कुछ अखाब 
अंडा आदि का भक्षण करने. लग जाते हैं । उनको मानवता समाप्त होती जाती है, 
यर कहेंगे कि यह पाय नहीं है । हा, हा, कहाँ जा रहे हैं ? ज्ञानी कहते हैं कि 
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कर्त्तव्य क्या है ?' अपनी संतान को सही संस्कार दीजिए । आप हर क्षेत्र में उनपर 
अपनी पसंद या इच्छा जबरदस्ती लाद सकते हैं, पर उपाश्नय आने में ही जोर नहीं 
कर सकते, यह आपका दुलमुलपन है । आप कहेंगे, 'युग बदल गया है,' परन्तु 
काल के नाम के नीचे पाप दबा रहे हैं । अपने चालक से प्रेमपूर्वक कहिए कि 
'मैं तेरा पिता हूँ तो मेरा कर्तव्य है कि तुझे दुर्गति में न जाने दूँ ।! पुत्र यदि कोई 
चड़ी गलती कर बैठे तो आघात लगता है, तो पुत्र दुर्गति में जाने जैसे काम करे 
तो आघात क्यों नहीं लगता ? 

उस काल और उस समय में संतान को पहले धर्म का मार्ग बताते थे | अपनी 
शक्ति के अनुरूप वे उसे अपनाते। जो न अपना सकते, अपनी लाचारी प्रकट 
करते, तब उन्हें संसार का मार्ग बताते । चौथे आरे में २३ तीर्थकर और केवली 
हुए, ऐसा वह पवित्र काल था । यहाँ उसी काल और समय में चंपापुरी नामक 
नगरी थी । चंपापुरी का नाम भी सिद्धान्त के पन्नों तक पहुँचा । किस कारण 
से ? जहाँ धर्मध्यान की ध्वजा फहराती हो, मानवता महकती हो और संतों के 
प्रति भक्तिभाव हो, वहाँ संतों का आवागमन भी होता रहता है । आप लोग 
प्रतिक्रमण में बोलते हैं कि 'धन्य है उस भूमि को जहाँ स्वामी देशना देते हुए 
विचर रहे हैं । धन्य है उन राजा, मुखिया, सेठ, सेनापति, गाथापति आदि को 
जो उस देशना के श्रवण से अपने कर्ण पवित्र कर रहे होंगे, दर्शन करके नेत्र 
पवित्र करते होंगे और दान देकर हाथ पवित्र करते होंगे ।' आज तीर्थकर नहीं 
हैं परन्तु उनका मार्ग बताने वाले संत विद्यमान है । 

चंपानगरी बड़ी प्रसिद्ध थी । संसार में सभी संयोग अनुकूल हों तो आराधना 
करना आसान होता है, प्रतिकूलता में कम आसान होंता है । शारीरिक शक्ति से 
हीन मनुष्य क्या कर सकता है ? इसलिए जब तक शक्ति है, मोक्ष-मार्ग की ओर 
जाने में उसका उपयोग करो । अपनी शक्ति, बल, वीर्य, पुरुषार्थ सब मोक्ष की 
ओर मोड़ो । शरीर स्वस्थ है तबतक आराधना कर लो । कल की किसे खबर 
है ! मासखमण, सोलहभथ्थुं, जो करना चाहो, करने के लिए कमर कस लो । 
अनुकूल संयोगों का लाभ उठा लो । माटुंगा नगरी चंपानगरी जैसी घनानी है । 
लोग मादुंगा को 'डोलर एरिया' कहते हैं । हमें तो डोलर या पैसे से कोई मतलब 
नहीं है, परन्तु आप तप करके , ब्रह्मचर्य आदि ब्रतों को अपनाकर हमसे ऐसी उपाधि 
प्राप्त कर लीजिए कि हम अन्य जगहों पर जाकर कह सकें कि “मादुंगा सिर्फ डोलर 
एरिया ही नहीं है, अपितु तप-त्याग में रचा-बस़ा 'आध्यात्मिक एरिया' है ।' अतः 
प्रमाद न करके आत्मसाधना में लग जाइए । भगवान हमें तिरने का मार्ग बता गये 
हैं। अब चंपानगरी का वर्णन आदि भाव अवसर पर कहेंगे । 

॥ * शान्ति]. .,, हा 
द्ाध्य्प्य्टाद्ा 



पालन 
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संसार कैसा कारागार है ? , 
सुज्ञ बंधुओं ,'सुशील माताओं और बहनों ! 

शास्त्रकार भगवान ने जगत के जीवों के कल्याण के लिए, भव्य जीवों के उद्धार 
के लिए आगममय वाणी प्रकाशित की । सिद्धान्त अर्थात्, तीनों काल॑ में सिद्ध 

हक व 4 

* हुई भगवान की शाश्वत वाणी । आप वर्षो त्क साधना के इस स्थान में आते रहेंगे 

परन्तु यदि आगम.- पर श्रद्धा दृढ़ नहीं होगी तो कर्म के दलों को उड़ा नहीं 
पायेंगे । श्रद्धा रहेत सभी क्रियाएँ निषप्फल होती हैं । अ्रद्धापूर्वक की गयी एक 
क्रिया से भी बहुत लाभ प्राप्त कर सकते हैं । जैसे एक के अंक.के बिना कितने 

भी शून्य (०) लिखिए तो शून्य की कोई कीमत नहीं, परन्तु उसीके आगे यदि एक 
का अंक लगा देंगे,तो उसकी कीमत दस गुना बढ़ जायेगी । वैसे ही आप चाहे 

जितनी साधना करें, पर श्रद्धा के बिना उसका मूल्य शून्य के बराबर है और श्रद्धा 

के अंक के साथ साधना की कीमत अनेक गुना बढ़ जायेगी । 
भ्रगवान की वाणी अमृत से भी मीठी है । 'ज्ञाताजी सूत्र' के १६वें अध्ययन 

में जंबुस्वामी सुधर्मास्वामी से विनयपूर्वक बंदन-नमस्कार करके पूछते हैं, “मेरे 
रु 

नाथ ! भगवान ने १६वें अध्ययन में क्या ४ २" जंबुस्थामी 

इस अमृत का घूँट पीने के लिए प्रभु से ,४ ट | एक चार 

आत्मा में ऐसी झंकार होनी चाहिए से. * वाणी के 

अ्रवण का अवसर मिला _ गवण का उपयोग से 

छूटना नहीं चाहिए । | -.: , 

आते .हैं.? दीततसग ही ? रु कर 202 

कल्याण नहीं होगा जीव 

हो, खाने बैठे हों , पर 
चर आचरण में उतारा नहीं 

आत्मा ने-अनंत काल 
भी इसे गुणस्थानक का 



संसार का मूल है फिर भी उसे गुणस्थानक नाम किसलिए दिया ? प्रत्येक गुण 

को खिलाने, विकसित करने और गुण्णों की श्रेणी में आगे चढ़ने का यह पहला 

सोपान है । इसलिए मिध्यात्व होने पर भी इसे मुणस्थानक कहा गया है । 

'उपासक द्शांग सूत्र' में दस श्रावकों का अधिकार है । उसके एक-एक श्रावक 

का जीवन देखिए, वे साधु नहीं बने थे, गृहस्थाश्रम में रहते थे, परन्तु उनका 
जीवन बहुत पवित्र था । सिद्धान्त में तो यहाँ तक कहा गया है कि आनन्द 
श्रावक्क का जीवन जैन बनने के पहले भी बहुत्त ऊँचा था । उनकी आत्मा इतनी 
उज्ज्वल और प्रामाणिक थी कि समाज में , जाति में या गाँव में कोई उलझन 
था समस्या होती तो लोग राजा के पास जाते थे, यदि राजा से कोई समाधान 
संभव न हो सके तो आनन्द को बुलाते । आनन्द आकर न्याय करते तो प्रजा 
सहर्ष स्वीकार कर लेती | एक नागरिक के प्रति राजा का ऐसा सम्मान भाव 

था कि मेरे राज्य में ऐसे सत्यवान, न््यायी और प्रामाणिक व्यक्ति रहते हैं । राजा 

और प्रजा एक मत से उसकी बात स्वीकारें, ऐसा भला कब हो सकता है ? 
जब जीवन में प्रामाणिकता हो तभी ना ? में आपसे पूछती हूँ कि आपके घर 

में ऐसा कोई प्रश्न उपस्थित तो होता होगा ना ? और जब आप न्याय करते होंगे, 
तब घर के सदस्थ एकमत से स्वीकार करते हैं या भेद होता है ? (श्रोताओं में 
से आवाज : 'सभी को मान्य हो, ऐसा नहीं होता) । आनन्द श्रावक समकित 

प्राप्त करने के पहले भी इतने प्रामाणिक थे । उनका व्यवहार उत्तम और सरल 
था । लेकिन मिथ्यात्व औरं मिथ्यात्व में भी फर्क होता है । जैसे क्रम बढ़ता जाता 
है, गुण बढ़ते जाते हैं। धान कूटने से छिलका उड़ जाता है और चावल निकल 
आता है। परन्तु कुछ चावल जो लाल रंग के थे, उनकी ललाई रह जाती है । 
चावल में अभी तक कणकी और बारीक भूसी है फिर भी शालि की अपेक्षा 
उजले चावल हैं । अभी भी यदि इस चावल को पोलिश किया जाय तो और 
सफेद बनेंगे । पर अभी तक पूर्णतः निर्मल नहीं हुए हैं । इसी प्रकार जो गाढ़ा 
(गहरा) मिथ्यात््वी होता है बह अपने जाने हुए को कभी छोड़ता नहीं और दूसरा 
मिथ्यात्वी होने पर भी किसीकी सत्य बात सुनकर विचार करता है कि इसका 
कथन सत्य है या मेरा कथन सत्य है ? अतः मिथ्यात्व और मिध्यात्व में भी अंतर 

होता है । संत प्रतिदिन कहते हैं कि 'सारा संसार आश्रव का घर है, संसार त्याग 
करने योग्य है ।' फिर भी आप पकड़े बैठे हैं, छोड़ते नहीं । संसार में विपय- 



ई 

ज्ञानी पुरुषों ने संसार को एक भयंकर काशगॉर की उपमा दी हैं । भौतिक 
सुख में लिपटे और अति राग की विडंबना भोगते सांसारिक जीयों को सजग 
बनाने तथा संसार की दुःखमय और दोषमय ग्रकृति से परिचित करवाने को 
कोशिश ज्ञानी करते रहे हैं । राजा, सेठ, साहुकार आदि जिन्हें पुण्योदय से सागे 
सुख-सामग्री प्राप्त हुईं है, जीवों से भी प्रभु समझाते हुए फरमाते हैं कि “संसार 
एक भयंकर कासगृह है ।” ऐसा कौन कह सकता है ? जो स्वयं संसार से पिसे 
और अन्य भव्य जीवों को संसार से तारने के लिए बिचरते हैं < वही कह सकते 
हैं । सुख-सामग्री से भरा हुआ संसार जिन्हें: बीभत्स लगा है, वही.कह सकते 
हैं । ऐसे साधक आत्मंग्रशंसा में नहीं रमते । समझदार मानव तो स्वयं हो कहते 
हैं कि 'हमारे आज के संसार में प्रशंसा करने योग्य है ही क्या ?' जबकि पहले 
के लोगों को संसार में कितनी अनुकूलताएँ थी आज तो बड़े-बड़े सेठों को 
प्रायः नौकरों के आगे नौकरी करनी पड़ती है,'चाहे कितना बड़ा सेठ हो; पर 
एक अदना-सा सरकारी अफसर भी उसे धमका सकता है । अवसर आने पर सेठ 
का नौकर भी उसे दबाने की क्षमता रखता है । आज अनेक स्थानों पर प्रिता 
को पुत्रों के नौकर या आश्रित की भाँति जीना पड़ता है | अपनी संपत्ति होने 
पर भी, यह धन मेरा नहीं है मानकर व्यवहार करना पड़ता है । धन के होते बही- 
खाते में धन नहीं है दिखाना पड़ता है । कहिए ऐसा संसार छोड़ने लायक है था 
नहीं ? मोक्ष आदरने योग्य है था नहीं ? है 

नकतत्तव की बातें तो बहुत की, परन्तु उसे आचरण में नहीं उत्तारा । जब 
आचरण में यह उत्तेगा तब बदलाव अवश्य होगे। । नवतत्त्वों में यदि मोक्ष तत्त्व 

के भ्रत्ति रुचि जागृत हुईं हो और बह आदरले योग्य प्रतीत हुआ हो तो मोक्ष पाने 

के लिए संसार को छोड़ना पड़ेगा । कहिए क्या करना;चाहते है ? मोक्ष पाना 
है था संसार में ही रहना है ? (ओताओं में से आवाज :मोक्ष पाना है ।') यर्दि 

आपको भोक्ष पाना है त्ञो आपकी भावना और समस्त क्रियाएँ मो क्षलक्षी होनी 
चाहिए, संसारलक्षी नहीं ! मोक्ष में जाना है, कर्म से -सुक्ति पायी "है और घाती, 

अप्नाती कर्मो से छुटकारा लेना है त्तो जीवन में आचरण जूरूरी है । आपकी, कोई 
वृत्ति संसार की ओर नहीं होनी चाहिए । यहाँ आप. वीतराग चाण्गी सुनने आते 
हैं, पर वृत्ति होती है क्ति मेरा संसार कैसे फला-फूला रहे ! कोई साधू-साथ्वा 
सांसारिक सुख की. प्राप्ति के लिए कोई तंत्र-मंत्र-देते.हों तो आप दौड़ते हुए 
उनके पास पहुँचेंगे । 'मेरे संसार को जया भी आँच नहीं-आनी चाहिए ।' चीतराग 



चाणी का श्रवण करते हुए वृत्ति में यदि संसार ही भरा है तो यह धर्म नहीं 

है । सांसारिक विषयों का पोषण करने के लिए, संसार रूपी बगीचे को हरा- 

भरा रखने के लिए किया गया धर्म धर्म नहीं है । जबतक वृत्ति से चासना नहीं 
हटती, मोक्ष नहीं मिल सकता । और तबतक धर्म सिर्फ नाम का रहता है, 

आचरण में नहीं । अपना ध्येय तो मोक्ष होना चाहिए | 
आप धर्मगुरुओं के पास जाकर, व्याख्यान वाणी का श्रवण करते हैं तब ऐसे 

भाव जगने चाहिए कि अब मुझे संसार बिलकुल नहीं चाहिए । मेरा जन्म-मरण 
कब रूके ? इस ध्येय के आते ही आप अपना एक क्षण भी व्यर्थ नहीं जाने 

देंगे । 'उत्तराध्ययन सूत्र” में भगवान के वचन है - 
असंखय जीविय॑ँ मा पमायए, जरोव्णीयर्स हु नत्थि ताणं । 
एवंवियाणाहि जणेपमच्ते, किणणु चिहिंसा अजया गहिन्ति ॥[ 

- उ. सखू. आनच्छ, गा १ 

महापुरुष कया कहते हैं ? 'जीवन क्षणभंगुर है ।” दूटा हुआ आयुष्य फिर से जुड़ता 
नहीं इसलिए क्षण मात्र का भी प्रमाद करना उचित नहीं । अतः; बोध और समझ 

की ओर छुड़ो । “कल का शज्ु आज मित्र बन सकता है, परन्तु प्रमाद कभी 
भी मित्र नहीं बनता” इसलिए प्रमाद त्याग करने योग्य है । प्रमाद आत्मा के 
घर का डाकू है, बड़ा लुटेरा है। संसार के कार्यो में भी आप अपने प्रमादी पुत्र 
से कहते हैं ना कवि 'उठो, कबतक सोते रहोगे ?' वहाँ सोये को जगाते है, और 

यहाँ आपको भी आत्मसाधना करने का सुंदर अवसर प्राप्त हुआ है फिर भी जीव 
प्रमाद का बिस्तर नहीं छोड़ता । सोते हुए पुत्र की तरह प्रमाद में रमी आत्मा को 
जगाने की जरूरत है । अपनी जीवन-डोर टूटने के बाद कोई साथी नहीं रहता, 

इसलिए आज ही प्रमाद छोड़कर जागने की आवश्यकता है । कल की हमें कोई 
खबर नहीं है - कुछ त्तो समझिए | किसान के लिए कण-कण की कीमत है 
व्यापारी के लिए मन की, तो पंडित के लिए क्षण-क्षण अमूल्य है । किसान की 

दृष्टि में एक कण में 'लाखों ' कण दिखाई पड़ते हैं, भला क्यों ? क्योंकि इस एक 
कण से हो पुरुषार्थ करने, बरसात आदि अनुकूल संयोगों के मिलने से लाखों कण 
मिलेंगे । इसी प्रकार जीवात्मा ने गत जन्मों में लाखों भूले की है, अनाड्भीपन किया 
है, उन पापों को धोने के लिए सही समझ का एक क्षण भी काफी है । सही समझ 
का एक क्षण लाखों वर्षों के पाप को सुधारने वाला है । ' आचारांग सूत्र' में प्रभु 
का कश्न है कि 'खणं जाणाहि पंडिए' क्षण को पहचानने बाला पंडित है । 
पंडितों के लिए हर क्षण अमूल्य है । आपने लाख रुपये की राशि अंकों में लिखी 



उसमें से एक शून्य (बिंदु) उड़ा दिया, तो कितना बचा? दस हजार | लाख में से 
एक बिंवु उड़ाते ही कितना नुकसान ? बहाँ नुकसान आपकी, समझ ;में आहठा 
है । इसी प्रकार आत्मा का एक-एक अमूल्य -क्षण उड़ा जा रहा है तो कितगा . 
नुकसान हो रहा है ? अतः क्षण को यहचानिए । व्यायार-धंधा करते हुए भी आप 
अक्सर कहते हैं कि 'यह कमाने का अवसर है;+समय है तो पैसे कमा लीजिए । 
बहाँ आत्या को विचार करने की आवश्यकता है । यह तो .आश्रंव के. काम हैं, करे 
योग्य नहीं हैं। (श्रोताओं में से आवाज ::'ऐसा लगता, तो दुकान में क्यों 
जाता ?”) ठीक है, पर संसार में ऐसे भी जीच .हैं जो संसार में रहने की अनुभूति 
दीवानल में रहे जैसी मानते हैं । कैंसर-के ब्रण की जो पीड़ा होती है उससे बहुत 
अधिक पीड़ा इस संसार में रहते हुए होती है । उसे तो यही लगता है कि यह आश्रव 
का घर है, इस संसार के घोर पाप में में पड़ा हुआ हूँ, इससे. मुझे कब छुटकागर 
मिलेगा । समकिती आत्मा को कदाचित चारित्र मोहनीय के उदय से संसार में रहना 
पड़े तो रहता है, परन्तु इसमें रमता नहीं । होम्योपैथी 'और बायोकेमिक दवा की 
पुड़िया शक्कर जैसी मीठी होती है, पर आपसे यदि कोई पूछे, “क्या खा ऐे 
हो ।" त्तो आप यह नहीं कहेंगे कि 'शक््कर.खा रहा,हूँ ।” आप कहेंगे, “दवा खा 
रहा हूँ ।” दवा खाने की आवश्यकता है इसलिए खाते ,हैं, मीठी-होने पर भी शौक 
से नहीं खाते । उसी प्रकार समकिती आत्मा को संसार-में रहने पर भी आनन्द या 
शोक नहीं होता । आपका संसार बाहर से भले ही शक्कर जैसा दिखाई देता हो, 
परन्तु अंदर से तो मुसब्बर जैसा कड़वा,है । होम्योपैथी की गोलियाँ मौठी होने पर 
भी दवा है | उसी प्रकार आपके पास में अकृत संपत्ति व बैभव हो, सोने के झूले 
में झूलते हों फिर भी-क्या उसे स्वर्ग कहा जायेगा,? नहीं ना । . 

ज्ञानी कहते है कि 'ऋषभदेव, भगवान जैसा जिसका कुदुंब हो, जिसके. कुटुंब 
के सभी सदस्य, मोक्ष में गये हों वो संसार को स्वर्ग कहा जा सकता है, संसार 
को जब स्वर्भ की उपमा दी जाती है तब स्वर्ग भी, संसार ही है । वहाँ भी सुछे 
नहीं है, दुःख है । वहाँ धन-वैभव के लिए मारामारी है, परिग्रह संज्ञा इतनी 
प्रयल होती है कि, हर वक्त कहाँ से लाऊँ, कहाँ से -पाऊँ ?, इसलिए वहाँ भी 

सुख नहीं । ' 
- आप सब यहाँ आते हैं एकांत आत्मा के सुख के लिए, ,प्रभु -की वाणी से 
मनोरंजन करने या घड़ी-भर के आनन्द के लिए नहीं । इस प्रकार तो बहुत बार 
श्रवण किया है, परन्तु प्रभु वाणी सुनने का ध्येय है. मोक्ष-मार्ग में प्रवेश और संस्रार 
से छटकारा, क्योंकि मोक्ष में ले जाने वाला ही सच्चा धर्म है । देवलोक में ले जाये 
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तबतक धर्म नहीं है । धर्म तो तब है जब आत्मा में निज गुण प्रगे ।, आत्मा 
सो परमात्मा” आत्मा परमात्मा बन जायेगा । जब आत्मा में धर्म का रंग खिलेगा 
तब वह विचार करेगा कि मैं अभी जिस गुणस्थानक में हूँ चहाँ से और आगे बढ़ना 
है | आत्मा का विकास करना है और गुणों के समूह को खिलाना है । गुणस्थानक 
१४ हैं । इनमें से अमर गुणस्थानक कितने हैं ? (श्रोताओं में से जवाब : 'तीसरा, 
चारहवाँ और चौदहवाँ - त्तीन गुणस्थानक अमर है ।”) इन गुणस्थानकों में जीव 
की मृत्यु नहीं होती । इन्हें अमर क्यों कहा गया है ? जो जीव बारहवें गुणस्थानक 
में पहुँचा है चह वहाँ से तेरहवें में जायेगा ही ! तेरहवें गुणस्थानक में जीव मरता 
नहीं बल्कि अलेश्यी अबस्था में चौदहबे गुणस्थानक में जाकर अयोगी स्थिति को 
प्राप्त करता है । तेरहवाँ गुणस्थानक सयोगी केवली गुणस्थानक कहलाता है और 
चौदहवाँ गुणस्थानक अयोगी केवली तेरहवें गुणस्थानक में मन, वचन और काया 
के शुभ योग रहते है । इस गुणस्थानक में पहुँचे केवली को इर्यिवहिया क्रिया 
होने के कारण सातावेदनीय कर्म का बंध होता है । यह कर्म भी पहले समय में 

बाँधता है, दूसरे समय में वंदन करता है और तीसरे समय में निर्जरा हो जाती 
है । अयोगी केवली गुणस्थानक में मन-वचन-काया का योग नहीं है । इस 
गुणस्थानकके बारे में जितना भी कह दिया जाय, कम ही होगा । यहाँ बाको बचे 
चार अधाती कर्मो का क्षय करके , आठों कर्मो से मुक्त होकर पाँच हसस््व अक्षर अ, 
इ, उ, ऋ, लू के उच्चारण करने जितने समय तक रहकर मोक्ष में चले जात्ते हैं । 
जिसे मोक्ष तत्त्व के प्रत्ति रुचि जागी है उसे संसार में रहते हुए भी यह चँधन रूप 
प्रतीत होता है । संसार के राग और भोग विष के समान हेय प्रतीत होते हैं । जिस 
प्रकार सोने के पिंजरे में ,बंद तोता, पिंजरा स्वर्ण निर्मित होने के बावजूद बंधन 
रूप मानता है, उसी प्रकार समकिती आत्मा को संसार बँधन रूप लगता है । जब 
ऐसा होगा तो मादुंगा का यह डॉलर-एरिया: अध्यात्म एरिया बन जायेगा । जब 
अध्यात्म एरिया बनेगा तब (श्रोत्ताओं में से आवाज : 'संसार जहर जैसा होगा ।") 

यह तो मेरे कही बात हुईं, आपके अंदर की आवाज नहीं | आपकी यह आवाज 
रानी छाप रुपये जैसी नहीं बल्कि खोटे रुपये जैसी आ रही है । सिद्ध क्षेत्र में जाना 

हो तो रानी छाप चाँदी के सिक्क्रे जैसे बनो । लोग कहते है कि आज रानी छाप 
एक रुपये को कौमत दस-ग्यारह गुना है । आपकी कीमत भी इतनी बढ़ जाये तो 
आपको कितना भारी लाभ हो जाये-। आप लोगों से ही सुना है कि 
महासत्तीजी ! संसार में कोई आनन्द नहों है । सारी स्वार्थ की माया है । आज स्वयं... 

2.२ ५ पके: 7%ई, 
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देखते हैं कि जबतक संपत्ति से सराबोर हैं तब सब हमारे'लिए हाजिर । पस्सु कम 
के उदय से संपत्ति नष्ट हो जाये तो कोई सगा नहीं होता । मदद.का हाथ बहने 
तो दूर, आश्वासन के दो शब्द भी कहने वाला कोई नहीं होता ।+ “ .. 

अककछावे आ संसार मने, -पण' एनी- माया :न छूटे; 
हुं जाणूं छुं के आ दुनिया स्वार्थी थईने सरपण'.राखे, 
काले तो हुं नेइाल बनुं, कोई “बदकुं रोटंली न आगे, ' 
तोय मारा मारा कहदेवानी ममतानों तंतु ना दूटे... द्वाव ने हूहे व 

उत्तम मानव देह प्राप्त हुआ है लेकिन वृत्ति ऐसी रही तो जीवन में से मानवता 
ही खो जायेगी । पैसा प्राप्त करने में पाप, उसके संग्रह में पाप, त्याग कला 
न आये तो पाप । अरेरे ! मैंने इतना पैंसा कमाया, धंधा बढ़ाया ।-अब क्या 
होगा ? पुत्र नासमझ और नादान है, धंधा संभाल नहीं पायेगा । फिर मेरी मृत्रु 
के बाद सबका क्या होगा ? ज्ञानी कहते हैं कि 'हाय, हाय करते जाओगे तो 
हाय-हाय ही होगी ।/ अपने पुत्र के लिए आप क्या कर सकते हैं ? सोचते है 
कि मैं अपने पुत्र के लिए करके जाऊँ !' आप सब कुछ व्यवस्थित करके भी 
जायेंगे । लेकिन पाप का उदय होगा तो सब चला. जायेगा? राजाओं की मत्ता 

तक नष्ट हो गई । हट ् | एव 4 पा 
अंधुओं ! अपनी “स्थिति के बारे में सोचिए ।. यूं देखा, जाय तो''आपकी 

पुण्योदय जबरदस्त है । लेकिन पुण्योदय से प्राप्त सामग्री का उपयोग कैसा कर 
रहे हैं '? यह देखने पर लगता है कि महान पुण्योदयव'से प्राप्त सामग्री के हरे 
पर भी धर्म के भाव का स्पर्श हुआ है क्या ? आपका भाग्य तो ऐसा है कि 
इस मादुंगा क्षेत्र में ब्रिना बुलाये ही साधू-संत्त खिंचे आते हैं ! में आपसे पूछती 
हूँ कि 'यहाँ बैठे लोगों में' कोई भी ऐसा है जिसे साधू-संतों "का योग न मिला 
हो ?' ऐसी सामग्री के योग में आपमें धर्मकरणो के लिए जो उल्लास विकसि! 

होना चाहिए, वह दिखाई दिया है क्या ? यह स्थिति बताती है कि गत जन्म मे 
आपने धर्म तो किया होगा, परन्तु दोषयुक्त किया था । तत्त्वज्ञानं सीखना, तर 
के स्वरूप का श्रवण करना, उसके रहस्य को समझनों और-भगवान,ने जिसे 

हेय कहा है, उसे छोड़ना तथा जिसे उपादेय कहा है उसे ग्रहण करना - यही यर्म 
मोक्ष तक ले जायेगा । इसलिए ज्ञानी पुरुष कहते हैं कि 'संसार की मूर्छा छोड़िए 
और धर्म में उल्लास बढ़ाइए ।' सर्प के दाँत में जहर होता है, परन्तु उसकी जीभ 

या शरीर में नहीं होता । सँपेरा या मदारी सर्प के दाँत निकाल -देवे हैं फिर सर्प 
श् व 



| हमारे जैसा हो जाता है । इसी तरह आपकी दाढ़ में मूर्छा का जहर भरा हुआ 

' है । सर्प स्पष्ट रूप से फूँफकारता है और आप अंदर ही अंदर फूंफकारते रहते 

हैं । जबत्क सर्प के विषदंत हैं त्तमी तक भय है । उसी प्रकार जबतक आपकी 

बाढ़ में मूर्छा है तभी तक संसार है । दाढ़ से मूर्छां जाते ही संसार भी छूट जाता 

है । ममत्व और अहंकार भाव ही संसार में भटकाता है । 
'ज्ञाताजी सूत्र' के १६वें अध्ययन में मान-कपाय की भयंकरता का स्पष्टीकरण 

है। मान के मचान पर चढ़े हुए होने के कारण केवल ज्ञान नहीं पा सके । कितनी 
अघोर साधना थी, परन्तु मान के कारण केवल झान अटक गया । मान के जाते 
ही केवल ज्ञान प्राप्त हो गया । हमारे अंदर मान-क्पाय है, जरा भी त्याग का 
भाव नहीं और केवल ज्ञान ही इच्छा करें तो भला कैसे मिले ? मान के कारण 
जीव कैसे कर्म बाँध लेता है ? कितना संसार बढ़ा लेता है ? इस अध्ययन का 

मूल मान-कपाय है । जीवात्मा ने सबकुछ समझा पर सिद्धान्त के हादिक भाव 
को नहों समझा । द्रौपदी के जीव को मान-कपाय के कारण कितना भटकना 

पड़ा, कहीं वही कारण मुझमें त्तो नहीं ? हि 

जीव शरीर की कितनी जतन करता है ? सामान्य सर्दी-खाँसी हो और दवा 
लेने से कम न हो तो डर लगता है कहीं मुझे टी,बी. तो नहीं हो जायेगी ? रक्त 
की परीक्षा, एक्स-रे और डॉक्टर से इलाज प्रारंभ कर देते हैं । देह के दर्द की 
कितनी चिकित्सा करवाते हैं ? इसी तरह क्रो ध-मान-माया-लो भ आदि कपाय 

आ जायें तो विचारिए कि मुझे भव-सेग तो नहीं हो जायेगा ना ? शरीर बीमार 
पड़े तो उसके दुर्गुण ढूँढते हैं, उसी प्रकार मान-माया-ईर्ष्या -लो भ , रागद्वेष आदि 
जीवन में आ जाये तो समझ लीजिए कि मुझमें दुर्गुणों का भंडार प्रवेश कर 
गया है । इस सड़न को यदि जीवन से नहीं निकालेंगे तो यह भविष्य में फैलता 
जायेगा । यह सड़न कितना खराब है, कैसी दुर्बुत्धि उत्पन्त करता है इस पर 
आपसे एक कहानी कहती हूँ । 

करुण कद्दानी $ माँ और बेटा थे । बेटे के तीन वर्ष के होते माता मृत्यु-शय्या 
में सी गयी । तीन वर्ष का छोटा बालक क्या समझता ? वह तो निर्दोष मिष्पाप 
था । उसे कुछ मेरा-तेरा, अच्छा-बुरा और राग-द्वेष का पता न था । तीन वर्षो 
में भी माता ने संस्कारों की सुंदरता से बालक का जीवन-बाग खिला दिया 
था | जहाँ दांडिप, पपोता, केला आदि के अलग-अलग अनेक वृक्ष हों बह 
चगीचा नहीं कहलाता, परन्तु जहाँ सभी वृक्ष व्यवस्थित और सुंदर तरीके से सजाये 
गये हों वह बगीया कहलाता है । उस बगीचे में आप शाम को सैर करने जाते 



हैं । ज्ञानी कहते है कि 'आपको सैर करना हो तो 'धम्मा यमे चरे भिवखु' 
“धर्म रूपी बगीचे में विचरो ।! आप किंग सर्कल के बगीचे की हरियाणी में. 
घूमने जाते हैं । जहाँ मेंहदी के पौधे छाँटकर घोड़ा, कुत्ता, बाघ, सिंह आदि 

आकार बनाये हुए हैं । बहुत से लोग अपने घरों के कंपाउंड में भी शो भावद्धि 
के लिए तरह-तरह के पेड़ लगाते हैं । मेंहदी की बाड़ लंगाते हैं .। ज्ञानी कहने 

हैं कि “आप आग नहीं बनाते वरन् आत्मबाग के दुश्मन बना रहे हैं, मेंहदी नहीं 

काठते, आत्मा के सदगुण काट रहे हैं !! इसलिए संमझंकर काम कीजिए । 
माता का परलोक प्रयाण ४ तोन वर्ष त्तक बालक के जीवन को सींचका 

माता चली गई । चित्रकार चित्र बनाता है, परन्तु उनमें भी अंतर होता है.। प्रत्येक 

व्यक्ति की बुद्धि समान नहीं होती । किसीको एक बार समझाने से समंझ आ 
जाती है तो क्रिसीको एक ही बात सौ बार समझानी पड़ती है । चालक के पिता 
सीचा कि 'अब इस बालक का पोषण मुझे करना है ।' बच्चे को बालमंत्ि 

में दाखिल करवाया । खिलखिलाते बच्चों से. माँ का नाम सुनकर बच्चे ने घर 
आते ही पिता से माता के बारे में पूछा कि “मेरी माँ कहाँ है ?” मृत्यु के समय 

बच्चे को पड़ोसी के घर में रखा गया -था, इसलिए वह इस बारे में अनजान 
था । माता ने पहले. ही कह रखा था कि “बच्चे को मेरे सामने न लाना, क्योंकि 
बालक को देखने पर हृदय भर आयेगा और कहीं मन उसमें अटक गया तो ! 
यह तो मेरी आत्मा का ज्राण करने वाला शरण नहीं बनेगा !' प्रत्ति से भी कहा 
कि 'यदि आप मेरे पास रहना चाहते हैं तो धर्मगुरु के रूप में रहिए, पति कनका 
नहीं ।' बालक माँ को न देखकर पूछता है : “मेरी माँ कहाँ गयी है ?' पिता 
बोले : “बाहर गयी है 4", “इतने दिन हो, गये आती क्यों नहीं .? जब उसने 
बहुत इसरार किया तब पिता ने कहा कि “तेरी माँ दुनिया छोड़कर चली गयी 
है ।” माँ के बात्सल्य का भूखा बालक कहता है : “कैसे भी करो पर मुझे मेरी 
माँ वापस ला दो ।" माता उसे बगीचे में घुमाने ले जाती थी, महानपुरुपां के 
जीवन-चरित्र सुनाती थी । रात में नवकार मंत्र बुलवाती और फिर चंदनवाला, 
महावीरस्वामी आदि की कथा कहती । पिता सोचने लगे कि “बालक के हढ 
को मनाना- बड़ा मुश्किल है ।' जो माँ चली गईं है वह तो लौटेगी नहीं । 

पुश् की इच्छा पू्ति-के लिए पिता.का विचार £ अंत में पिता ने अपने मित्रो 
से कहा कि “इस बालक को तो माँ चाहिए । यह किसी भी प्रकार अपनी हठ 

हीं छोड़ रहा । अत्त: आपलोग मेरे लिए एक अच्छी, संस्कारी कन्या देखिए । 



मुझे रूप-रंग के आधार पर नहीं , बल्कि बालक को माता का प्यार दे सके ऐसे 
संस्कारों वाली स्त्री चाहिए ।” एक लड़की के साथ सगाई हो गई । विवाह के 
दो दिन पहले लड़की के किसी परिचित ने उसे कहा कि “ससुराल में पहुँचते 
ही तू माँ बन जायेगी, पहली पत्नी का पुत्र वहाँ उपस्थित है, जबकि तू स्वयं 
अभी छोटी बच्ची जैसी है । इस उप्र में माँ बन जायेगी ।” इस प्रकार उसके 
हृदय में ऐेसा जहर उगला कि लड़की ने विवाह करने से इन्कार कर दिया । पिता 

बहुत संस्कारी थे - उन्हें बहुत समझाया और विवाह कर दिया । 
लड़की व्याहकर ससुराल आयी तो माँ के प्रेम को तरसता बालक “माँ" 

कहकर उससे लिपट पड़ा । परन्तु लड़की ने उसे झटक दिया और बोली : “मैं 
क्या तेरी माँ हूँ ? मुझे माँ मत बोलो ।” बालक का कोमल हृदय मुर्झा 
गया । बह एंक कोने में बैठकर रोने लगा । अपनी माँ को याद करता रहा । 
माता-पिता के सामने दिखावा करती, परन्तु उसे लगातार दुत्कारती रहती । ऐसा 
करते... करते दो-छाई वर्ष बीत गये । एक बार पिता दफ्तर गये हुए थे, माता 

भी समाज में किसीके यहाँ शोक में सांत्वना देने गयी थी | बालक ने ड्रायर 
खोलकर पोस्टकार्ड निकाला और माता को पत्र लिखने लगा । उसने लिखा, 
'प्यारी माता, तेरे जाने के बाद माँ आयी है पर वह मुझे अपने को 'माँ' नहीं 
कहने देती, न ही मुझे तेरे जैसा प्रेम करती है ? रात में नवकार मंत्र नहीं बुलवाती 
है न चंदनबाला की कथा सुनाती है । बगीचे में खेलने भी नहीं ले जाती और 
शाला से लौटने पर प्रेम से गले भी नहीं लगाती । इसलिए हे माँ अपने इस 
लाड्ले बेटे को प्यार करने तू स्वयं आ जा ।' पत्र लिखकर जेब में रख रहा था 

कि तभी माता लौटी और उनकी नजर पड़ गयी । आते ही लड़के की गर्दन 
पकड़ी । “क्या चोरी कर रहा था ?” लड़का माता के डर से काँप रहा था । 

बिल्लो से मुँह में पकड़े कबूतर की तरह वह थरथरा रहा था । “माता ! मैंने कुछ 

नहीं लिया है ।” बोली : “तेरी जेब में क्या रखा है, निकाल ।” पोस्ट कार्ड 
पढ़ा । एक-एक शब्द में बच्चे ने अपना दिल निकाल दिया था । भगवान की, 
चंदनबाला की वार्ता सुनने नहीं मिलती, माँ कहने का प्रेम नहीं मिलता - यह 
लिखा है, पर यह नहीं लिखा कि माँ मुझे खाने-पीने में तकलीफ देती है । 

माता का हृदय-परिवर्तन $ पत्र पढ़कर साता धरती पर बैठ गईं । सोचने 



पड़ा ।' उसका हृदय-परिवर्तित हो गया । कोमल फूल जैसे पुत्र के पत्र को पे 
ही बह कोमल बन गयी । उसे पुचंकारते हुए बोली : "रो मत बेटा ! में के 
माँ हूँ ! चल, स्तान करके भोजन कर ले, फिर में तुझे कहानी सुनाऊँगी ।" पि् 
के आने पर बालक अत्यन्त प्रसन्नता से उत्साहित होकर बोला : "बापूजी ! अब 
मुझे माँ मिल गयी है (” सुनकर पिता संतुष्ट हुए । | * द 

चंधुओं ! मेरे कहने का आशय यह है कि आज का क्ूर-व्यक्ति भी अच्छे संयोग 
पाकर देव जैसा बन जाता है और बुरे संयोग -मिलने पर राक्षस जैसा बन जाता 
है । अपने अंदर की मानवता को खिलाना: है ।:बाती है.परन्तु मिट्टी का दिया रहीं 
है तो दीपक रहेगा कैसे ? पावरहाउस:चाहे जितना पास हो लेकिन कनेक्शन नहीं 
लिया हो तो प्रकाश कैसे प्राप्त होगा ? इसी -प्रकार-मानव जीवन उस मिट्टी के 
दिये की भाँति है जिसमें भगवान के वचनामृत रूपी तेल :भरने-पर सम्यकात् रू 
दीप अवश्य प्रकटेगा- ! वैभव-विलास और हरी-भरी वाड़ी-से घर स्वर्ग मं 
बनता, बल्कि जिसक्के धर में नीति है, प्रामाणिकता है, वह स्वर्ग के समान वर 

सकता है । कूएँ में हो तो बाहर आ जाए । आपका संसार आदर्श -होशा तो पवित्र 
जीव वहाँ से निकलकर संयम-मार्ग में आयेंगे.। आपके कुटुंब से एक आता 
में बैराग्य उत्पन्त हो तो बह पवित्र बनेगा और दूसरों को -भी पवित्र बनायेगा। 
आहार-पानी, वस्त्र-औषध, लड़का-लड़की सद्र-आपके घर से ही आयेंगे | आप 

साधू न बन सके तो गृहस्थाअ्रम त्तो सुंदर बनाइए कि जिसके लिए देव भी कामता 
करें कि हमारा जन्म ऐसे उत्तम घर में हो । ..“:- 

, आराधना के पवित्र, मंगल दिवस नजदीक हैं । शीतकाल में बहुत सर्दी और 
ग्रीष्प काल में गर्मी बहुत होती है, परन्तु चातुर्मास का समय मध्यम काल ईै। 
न अधिक सर्दो न अधिक गर्मा । इसीलिए आराधना में अनुकूल रहता है । जैसे 

पत्र पढ़कर माँ का हृदय बदला, वैसे ही वीतराग चाणी श्रवण कर आप सत्र 

आश्रव छोड़कर संवर में आइए ।.... " ४ 
चंपानगरी की बात चल रही है । वहाँ धर्मात्मा और पुण्यात्मा निवास करें 

हैं। समुद्र है तो उसमें रल भी हैं और नमक भी है कुछ जीव रल प्राप्त करे 

हैं तो कुछ मात्र नमक । चंपानगरी में रत के समोन आत्माएँ निवास करती 

हैं । अब चंपानगरी में क्रिसकी बात वर्णित होगी, किसका अधिकार चलेगा 

आदि भाव अवसर पर । हक * 

॥ 3० शान्ति | 



_ व्याख्य्यान क्रमांक छ 
ज्ज्ज्ञज्ज्ञज्ज्ञ्ञज्च्, (०33०० ला शत 

ि रस आपाढ़ कृष्ण ७, सोमवार (( दिनांक : ८-७-७४ (छ 
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साधक दशा में सिथिर 'नांऊाओ 
सुजझ् बंधुओं , सुशील माताओं और बहनों ! 

शास्त्रकार भगबंत ने ३२ आगम की प्ररूपणा की । उसमें ११ अंगों में छट्ठे अंग 
'ज्ञाताजी सूत्र' का अधिकार हमें जानना है, विचारना है, घितन करना है, 'ज्ञात्ताजी 
सूत्र' के १६वें अध्ययन में किसका अधिकार वर्णित है ? जिस आत्मा ने मान- 
कपाय से जुड़कर भूल की, उस नागश्री द्ाह्मणी का अधिकार है । नागश्री ने जो 
भूल की उसमें साधू को मारने का भाव अंश मात्र भी नहीं था, लेक्षिन अंदर मान 
था कि मेरी इज्जत कैसे बचे, मेरी आवरू को धक्का न लगे । देवरानी-जेठानी 
को अपनी भूल न मालूम हो जाय इसी अर्थ में मान का सेवन किया था । संसार 
की मान-माया आदि जीव को संसार में डुबा देते है ।'संत को आहार बहसने के 
समय मान से ही वह संचालित थी ।इस अधिकार से हमें यह समझना है कि आत्मा 
ने मान किया तो संसार में भटकना पड़ा । वास्तव में मान मीठा जहर है जबक्छि 

ऋ्रोध कड़वा जहर है । जीव प्रत्तिकूल संयोगों में स्थिर रह सकता है पर अनुकूल 
संयोगों में स्थिर रहना कठिन है । अनुकूल संयोगों में जीव फिसल जाता है । आत्मा 
में जब ज्ञान की ज्योति झलकती है तब दुश्मन को दुश्मन नहीं मानता । अनुकूल 
संयोगों में जीव की अस्थिरता कैसे हो सकती है - यह मैं आपको समझाती 
हूँ । आपका कोई शत्रु हो तो आप उससे सावधान रहेंगे कि पता नहीं कब वह वार 
कर बैठे, इसलिए दुश्मन से सावधान रहने के लिए आप उम्रका शस्ता छोड़कर अन्य 
भार्म के पथिकत बनेंगे । परन्तु जो आपका प्रिय घनिष्ठ मित्र है, उसपर आपको पूर्ण 
विश्वास है । यह मित्र कब शत्रु बनकर गुप्त रूप से छूरी चलायेगा - आप नहीं 
जानते । इसलिए आप उससे कोई खतरा महसूस नहीं करते । इस प्रकार प्रतिष्ठा, 
कीर्ति आदि भी अनुकूल उपसर्ग है । 

ज्ञानी कहते हैं कि 'हे साधक ! तुम्हारे सामने कीति, यश आदि अनुकूल उपसर्ग 
आयें तो उन्हें आग के समान मानना ।' 'उत्तराध्ययन सूत्र' के ३५वें अध्ययन में 
भगवान ने फरमाया है कि “आग के समान कोई शर्त नहों है ।” क्योंकि एक 

जहर “ढ़ »-+ 



व्यक्ति पिस्तौल से गोली छोड़े तो जिस पर छोड़ी गयी है उसीको लगतो है, किए 
अन्य को नहीं । किसी धारदार हथियार से किसी पर वार किया जाये तो जिसे भय 
जाये उसे ही लगता है किसी अन्य को नहीं । यही स्थिति लगभग प्रत्येक हधिणा 
की है । लेकिन आग को यदि कोई बुझाने वाला न मिले, आग अनियंत्रित हैं 
जाये तो सभी को अपने घेरे में लेती है । वह नहीं देखती कि चह अच्छा है ण 
बुरा | इसीलिए भगवान ने फरमाया है कि “अग्निकाय के आरंभ-समार॑भ से मत. 
जुड़ो !” यह महापाप और हिंसा का कारण है, अग्नि दसों दिशाओं में फैल जात द 
है । इसलिए भगवान की वाणी है - हे 0 पक, शत  5 

विसप्पे सब्बओ धारे , बहु पाणि विणासणे- ।, ** 
नत्थि जोड़समे सत्थे, तम्हा नोईइं न. दीचए ॥। 
हर द पि > उन्न, 'सू. अ-३५, गाः 4२ 

सर्वत्र जिसकी धाराएँ और शिखाएँ प्रसरिति हैं और जो अनेक प्राणियों का गा 
करने वाली है, उसके जैसा कोई अन्य शस्त्र नहीं है। अत:.साधक को ऐसी अधि 
के आरंभ में अनुमोदना नहीं करनी चाहिए । प्रतिष्ठा, यश आदि अनुकूल उपस्तगों 
को आग के समान मानकर उससे प्रतिक्षण सावधान रहने की. आवश्यकता है। 

जंबुस्वामी सुधर्मास्वामी से वंदन-नमस्कार करके पूछते हैं-कि “है प्रभु ! 
“उत्तराध्ययन सूत्र” के १६वें अध्ययन में भगवान ने क्या भाव प्ररूपित किये 
है ?" ज॑बुस्वामी का विनय कितना सुंदर है ! जबतक विनय नहीं आता, गग्नता 
नहीं आती, बहाँ तक गुणरूपी पानी प्राप्त नहीं हो सकता । सामान्य व्यवहार में 
बहनें रोटी बनाने के लिए आदा गूँधती हैं तो कितना कड़ा गूँधती है ? यदि गीता 
भूँधे तो रोटी अच्छी नहीं बनती । बड़ी मेहनत से आठा कड़ा-कड़ा गूँधती है, परनु 
रोटी बनाने के लिए उसे पानी और तेल के सहारे ढीला करती और लचीला तथा 
चिकना बनाती है । तब रीटी मुलायम बनती है । यह तो घर-घर में होता है। कप॑ 
के सामने जूझने, कर्म की शृंखलाएँ छोड़ने में आप ढीले मत बनिए-। इसमें ठीते 
बनने से काम नहीं बनेगा ) उस आटे जैसा कड़ा और शूरवीर बनिए.। सिद्धान 
में चार गोलों का न्याय दिया गया है । लोहे का गोला अग्नि में पिघल जाता है। 
मोम का गोला भी अग्नि में पिघल जाता है, लकड़ी का गोला अग्नि में जल जाता 
है, पर कच्ची मिट्टी का गोला अग्नि के संपर्क से और मजबूत होता है। मेरे महावीर 
के श्रावक मिट्टी के गोले जैसे होते है, लोहे, मोम या लकड़ी के गाले जैसे 
नहीं । उनकी कसौटी होती है तो वे मोम के गोले की भाँति गल नहीं जाते बल्कि 
मिट्ठी के गोले की भाँति अधिक दृढ बनते हैं । कर्म के सम्मुख जूझने का समय 

््ट त््थ्िटड्सटचकडब्ड 2448: 



आने पर पक्की मिट्टी के गोले जैसे चन जाते हैं । जब आत्मा को कर्म का दर्शन 

समझ में आ जाता है तब वह कर्म बँधन से पीछे हटता है । जबतक घातती और 

अधाती कर्म की एक भी प्रवृत्ति रहेगी तवतक आत्पा मुक्त नहीं होगा । अन॑तानुबंधी , 
अप्रत्याख्यानी और प्रत्याख्यानी की चौकड़ी चली जाये, पर संज्वलन ऋरषध भी 
होगा तो केवल ज्ञान नहीं होगा । संज्वलन कपाय कितना अल्प है ! पानी में खींची 
लकीर जितना । जो तुरंत मिट जाता है । लेकिन इतना-सा कपाय भी केवल ज्ञान 

में बाधक है । 
ग्यारहवें गुणस्थानक को बीतरागी गुणस्थानक कहा गया है। उसे वीतराग की 

उपाधि मिली है । वहाँ एक कण जितना लोभ ढँका हुआ पड़ा है । समय आने पर 
निम्मित्त मिलते ही प्रज्ज्वलित हो जाये तो वहाँ से पतन संभव है । उसी स्थानक 
में काल करे तो अनुत्तर विमान में जाये और पतन हो या गिरे तो दसवें से पहले 
गुणस्थानक में भी आ सकता है । परन्तु आठवें गुणस्थानक पर पहुँचकर यदि 
आत्मा में विचार उपजे कि में किसलिए गिरा (पतित हुआ) ? एक कण जितना 
लोभ मेरे लिए. हानिकारक चन गया । इस प्रकार पश्चात्ताप करते हुएँ यदि चेतनदेव 
जाग जाये तो आठवें गुणस्थानक से क्षेपकत श्रेणी में प्रवेश कर ले । फिर नवमें , 
दसमें होकर सीधे बारहवें में चला जाये । बारहवें से त्तेरहवें में पहुँचकर केवल ज्ञान 
और केवल दर्शन प्राप्त कर ले । ग्यारहबें गुणस्थानक से पड़वाई (गिरा हुआ) यदि 
आठवें में पहुँचकर क्षेपक श्रेणी में आ जाये तो बारहवें में जाता है, फिर तेरहवें 
चौदहवें से मोक्ष प्राप्त कर लेता है । 

प्राचीन काल में एक निमित्त मिलते हो लोग चैराग्य के रंग में रंग जाते 
थे । सगर चक्रवर्ती के ६०,००० पुत्रों की मृत्यु हो गयी । उनका निमित्त मिलते 
ही सगर चक्रवर्ती को घैराग्य उत्पन्न हुआ और उन्होंने दीक्षा ग्रहण कर ली । 
नमिराजर्पि को दाहज्वर हुआ । उन्हें राहत पहुँचाने के लिए उनकी पत्लियाँ चंदन 
घिसने लगा । चंदन घिसने से होनेवाले कंगन की ध्वनि सुनकर उनके मन में 
विचार आया कि 'जहाँ अनेक हैं वहाँ आवाज है, वुःख है और एक में शांति तथा 
सुख है ।! इस प्रकार कंगन के निमित्त मिलते ही नमिराजर्पि की वैरग्य हो गया 
और दीक्षा ले.ली । अनाथीभुनि को जब रोग हुआ तब माता-पिता, पुत्र, भाई- 
४१३ कोई रोग से राहत नम दिला सका । उनकी प्राणप्रिय पतली, जिसने पति के 
लए - 

'. अन्न पाणं च ण्हाणं च, गंधमल्लवीलेवप्णं । 
मए नायमनायें चा, सा वाला नेव भुंजड्ध ॥॥ 



अन-जल का त्याग -किया था । इन्न-फुलेल, स्तान आदि का त्याग किया 
था । जो पति के प्रति 'अणुरत्ता? अत्यंत अनुरक्त थी । जिसकी आँखों से 'अंगु 
पुण्णेह्िं नयनेहिं ।? आँसु बरस रहे थे, फिर भी पति का रोग मिटाने में समई 
न हो सकी । आपकी स्त्रियाँ ऐसा त्याग करेंगी, भला ? : (श्रोताओं में प्र 
आवाज : “कैसे करेंगी ?' संसार का झटका लगते ही अनाथीमुनि ने विचार किया 

कि 'मुझे रोग से कोई नहीं बचा सकता' । बस इस विचार के निम्मित्त से संयंग 

का चिंतन करने पर रोग मिट गया और उन्होंने संयम ग्रहण कर आत्म-कल्याप 
किया । देवानुप्रियों ! बिचार कीजिए जिसे अपना मान लिया है वे सामान्य ऐेग 

से मुक्त नहों कर सकते तो जन्म, जरा और मृत्यु रूपी रोग से भला कैसे बच्चा 
सकेंगे ? मेरे श्रावकों को संसार में ऐसे अनेक. प्रसंग आग्रे होंगे, आपके .संत्ता 

में हर क्षण ऐसे प्रसंग आते रहते हैं जिनसे बोध मिलता है, परन्तु आप संसार ऐें 

इस प्रकार उलझ गये हैं कि निकल नहीं पाते ।, , 

कल मैंने कहा था कवि संसार एक क्वारागार है, जेल है, परन्तु आपको यह जेत 
जैसा नहीं दिखता । जिसमें . खाने-पीने मिलता हो, घूमने-फिरने मिलता हो, 
अखबार पढ़ सकते हो ऐसी प्रथम श्रेणीवाली जेल हो ।उस जेल में ऐसे सब सुछ 
हों तो इसे क्या कहेंगे ? (श्रोताओं में-से जवाब: 'जेल ही कहा जायेगा इ 
प्रकार आपका संसार भी जेल है । भले ही उसमें आप सुख से रहते हों, धन-वेभव 
हो, आलीशान भवन हो पर है तो जेल ही । परन्तु अभी तक आपको वह जेल प्रतीत 

नहीं हुआ है । जिसे संसार जेलरूप लगा है उस्तका बेड़ापार अवश्य होता है । महान 
पुरुषों को संसार कारागृह जैसा ही दिखा तो संसार से छुटकारा पाने के लिए हैँ 
सब कोशिशें कीं । संसार तो भयंकर कैदखाना ही माना जाता है। किप्तलिए ? 
संसार सदा ही कपाय रूपी दीवारों के कारण दुभेद्य होता है, इस दीवार में गा 

और द्वेप रूपी दो दरवाजे जड़े होते हैं । ऐसे निःसार संसार में अज्ञान रूपी अंधकार 

व्याप्त है जिसमें इष्ट संयोग और अनिष्ट बियोग की लालसाएँ पीड़ित रखती है । इ£ 

का संयोग चाहने पर भी नहीं मिलता, मिलने पर नहीं टिकता । अनिष्ट का संयोग 
इच्छित नहीं होता और अनिष्ट के वियोग की तीब्र इच्छा हो तो भी अनिष्ट का संयोग 
हो जाता है । संसार रूपी कारागृह में पड़े हुए जीव को इष्ट के संयोग और अनिष् 
के वियोग की भावना लोहे की बेड़ी की भाँति जकड़े रहती है । विविध रोग और 

पीड़ा भुगतनी पड़ती है । बंधुओं ! मैं आपसे मृछती हूँ कि ' आपको इस प्रकार के 
दुःखों का अनुभव हुआ है या नहीं ?' (श्रोताओं में से आवाज : “बहुत अनुभव 

म वाल व 



हुए हैं ।) जीव कपायों से घिरे हुए है और राग-द्वेष रूपी अंधकार की तरह अज्ञान 

में भटकते रहते हैं । इस भव में कर्मवश से प्राप्त कुटुंब को मेरा-मेरा कहकर आपने 

स्वयं को ही गाढे बँधन में चाँध लिया है - क्या ऐसा लगता है ? बार-बार ऐसा 

लगता है ना कि यह हमारे अनुकूल है और यह प्रतिकूल ? अनुकूल को बनाये रखने 
और प्रतिकूलता से बचने की चिंता आपको बाँधे रखती है । आपके शरीर में रोग 
और हृदय में भय कितना है ? हृदय में शोक की दाह भी कितनी है ? अपने अनुभवों 
को वास्तविक रूप सें विचार कर देखिए तो आपको लगेगा कि यह संसार भयंकर 

कैदखाना है । जब ऐसा लगेगा तभी संसार से छुटकारे का भाव जागेगा और फिर 
उस ओर पुरुषार्थ करने का मन अवश्य होगा । संसार जब कारागृह लगेगा तब 
मोक्ष के प्रति रूचि जगेगी । 

देवानुप्रियों ! आपको ऐसा विचार कभी आता है कि “मुझे संसार में भटकाने 
वाला कौन है ?' विचार करेंगे तो अवश्य समझ में आयेगा कि मैं कर्मो के समूह 
से घिरा हुआ हूँ, इसीलिए संसार में भटकना पड़ता है । मेरे. बाँधे हुए कर्म ही मुझे 
क्षण-क्षण दंडित कर रहे हैं ।' कर्मो के समूह तो बड़े-छोटे सभी को सजा देते 
हैं । में छोटा घालक हूँ तो कर्म यह नहीं सोचते कि यह छोटा बालक है, इसे छोड़ 
दें । कर्म तो सभी को भुगतने पड़ते हैं। आप यह महसूस करें मैं अनंतानंत काल 
पूर्व भी था और उस अनंतानंत काल में अन्नेक बार देवगति में , अनेक बार मनुष्य, 
तिर्यच तथा भरक गति में गया होऊँगा । इन चारों गति की जो विडंबनाएँ है वह 

भी जीव मे अनंत बार भोगी होगी । इस प्रकार चार गति में भटकने का मुख्य 

कारण कर्मों का समूह है । कर्म समूहों की पराधीनता जीव को चार गति में 
भटकाती है । जब ऐसा विचार करेंगे तो मन में आयेगा कि क्या इस जीव को 

इसी प्रकार चार गति में भटकना और उसकी तकलीफें ही भोगनी है ? यदि जीव 
उपार्जित कर्मो के समूह से मुक्त नहीं हो और नवीन कर्म बाँधता रहे तो स्थिति यही 
रहेगी । इसलिए कर्म-समूहों से छूटने का पुरुषार्थ करना चाहिए । 

बंधुओं ! में आपलोगों से पूछती हूँ कि 'जीव अनंत्तकाल से भटक रहा है जानकर 
आपको अपनी स्थिति का ख्याल आया या नहीं ?' कदाचित आया भी हो तो 
अधिक समय तक स्थिर नहीं रहा होगा । अब मुझे इस जन्म में पूर्वकृत कर्मों की 
निर्जरा करनी है । यह ख्याल रखना है कि नये कर्म कम से कम बँधे, यदि बँधे 
भी तो उनका उदय मुझे इस संसार में सुख की ऐसी सामग्री प्रदान करे जो मेरी 

समाधि में सहायक बने । फिर भी मेय पुरुषार्थ तो कर्म-समूहों से छूटने ,का 



होगा । ऐसी लगन जब जोगेगी तब पतली-परिवार का क्या होगा - यह चिंता जी 
करके , सदेव यह विचार रहेगा कि काया रूपी पिंजरे को. छोड़कर जाना है तो क्यों 
न उसका सदुषयोग कर लूँ ! 7 

एक व्यक्ति तप करता है, तो शरीर सूखता है परन्तु आत्मा की ,अनंत शक्तियों 
खिलती हैं और कर्म की निर्जरा होती है । आत्मा का प्रकाश झलकता है । वह देह 
से जर्जर है घर आत्पा डृढ़ है | ऐसे भ्रावक मिट्टी-के गोले जैसे होते है । दूसरे व्यक्त 
का शरीर रोग के कोरण सूख गया है, डॉक्टर कहेगा, 'अमुक 'बस्तु खाओगे ग्रो 
मर जाओगे ।' होमियोपैथी या बायोकेमिक दवा होगी तो कहेगा, ' सुगंधित पदार्थ 
न खाओ ।' अत: मूली, लहसुन न खायें ,.तो क्या इसे. त्याग कहेंगे ? डोक्टर वो 
इतना ही कहेंगे कि 'यह वस्तु लेंगे तो रोग नहीं मिटेगा' । परन्तु ज्ञानी कहते है 
कि 'कांदा-लहसुन खायेंगे तो उसीमें जायेंगे! आज तो कंदमूल खाना कॉमन हे 
गया है। अरे, कोई तो आकर कहते हैं कि 'महासतीजी आज तो अंडा भी व्योंगत 

हो गया है ।! क्या ऐसे आप जैन कहलाते है ? जैनकुल में जन्मे है, जैन भाम-े 
हैं, आत्मा से नहीं । सच्चा संत भी वही है जो स्वयं भी साधना करे और पूम्ों 
से भी कराये । किसी भी कठिन प्रसंग में उसका स्पर्श तक नहीं करता, जिसे त्याग 
दिया है । उसके लिए तो -..' 

रजकण के रिद्धि वैमानिक देंवनी, 
सर्वे मान्या पुदूगल एक स्वभाव जो... अपूर्व अवसर 

पुप्कल सुख और बैमानिक देव की अपार संपत्ति मिले तो भी साधक आत्मा 
को वह रोड़ा और कंकर दिखाई देता है | आपका तो .रुपया किस हाल का हैं? 

सौ रुपये की नोट को कल इंदिरा चालीस प्रतिशत घटा दे तो ? फिर भी जीव 
की आसक्ति और मूर्छा भाव है । जहाँ मूर्छा है बहाँ भटकन है । संसार नहीं छोड़ 
सकते तो कम से कम मूर्छा तो घंटाइए । सगाई जैसे अवसर पर जहाँ बेटे के जाने 
से भी चल सकता ।है, पिता सोचता है 'मेरे बिना नहीं चलेगा,' और स्वयं जाता 
'है। ज्ञानी कहते हैं कि 'मान की खातिर तू स्वयं मूंडा जायेगा ।' परन्तु 'जिसे संसार 
चेड़ी जैसा लगा है उसे तो जाना पड़े तो भी आनन्द नहीं होता । अपना कर्तव्य 

निबाहने के लिए जाना पड़ेगा - यह सोचकर जाता है । पुत्र की शारीरिक पीड़ा 
दूर करने के लिए पिता कितना सजग रहता है । परन्तु पुत्र कंदमूल, अंडा आदि 

का सेवन करता है, जिससे भवरोग बढ़ता है, इस भवरोग को मिटाने के लिए वेया 

जरा भी सजगता नहीं है ? आपको पेढ़ी में कोई लड़का उड़ाऊ निकले और संमच्ति 
अल £ «हे 5 +-ओ 5 «० ४ 
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नष्ट कर डाले तो आप अखबार में खबर छपवा देते हैं कि 'फलाने के पुत्र को हमारी 

पेढ़ी से अलग कर दिया गया है, अतः उससे हमारे नाम पर कोई व्यवहार न किया 

जाये ।' इस प्रकार पैसे की खातिर पुत्र की सगाई भी छोड़ देते हैं, परन्तु पुत्र ऐसे 

पाप करता है इसलिए उसे पेढ़ी से अलग कर दें - कभी ऐसा विचार किया है ? 

मैं आप लोगों को देवों का वललभ अर्थात् देवानुप्रिय कैसे कहूँ ? वीतराग वाणी 

श्रवण करते हुए जिन्हें रोमांच हो जाता है, वे तो पुत्र से कह देंगे कि “तू यदि 
चीतराग की आज्ञा के विपरीत चलता है तो मेरा पुत्र नहीं है । आप गाँव और देश 
कोन सुधार सकें, पर अपने घर को तो सुधारिए । 
आगमकार कहते हैं कि ' भारतीय संस्कृति की जिस भूमि में अनेक महापुरुष 

हो गये हैं, उस भूमि में आज हिंसा का तांडव हो रहा है । भयंकर कत्लखाने खूल 

गये है और चारिध्र रूपी सदाचार तो कहीं दब गया है ए अन्य दर्शनों में भी शिवाजी 
जैसे भेता हुए, जिन्हें गुरु के प्रति अनन्य श्रद्धा थी कि जो 'मेरे गुरु कहें वह 
सत्य ।' गुरु रामदास भी कैसे थे ? रामदास लग्न-मंडप में बैठे थे|और पंडित ने 
कहा : “शुभ मंगल सावधान”, शब्द सुनते ही वे सावधान हो गये और लग्न- 
मंडप से उठ गये तथा स्वामी रामदास घने । 

भगवान सिद्धान्तों में कितनी बार बोलते है - [समय गोयम मा पमायए?! 
एक समय मात्र का भी प्रमाद मत करो । भगवान ने यह वाक्य एक-दो बार नहीं 

बल्कि छत्तीस बार कहा है । चार ज्ञान और चौदहपूर्व के जानकार से यह कहा 
है । वे तो उत्तम पुरुष थे । नाम मात्न की भूल करने पर टोकते हैं कि 'मौतम ! 
समय मात्र का प्रमाद न करो ।' हमारी-आत्मा तो अनेक भूल क्र रहा है फिर भी 

कोई भूल सुधारने की बात करे तो जहर जैसी प्रतीत होता है । ज्ञानी पुरुष कहते 
हैं कि 'प्रमाद छोड़कर कारागार समान दुःखमय संसार से छुटकारा पा लीजिए !' 
जो जीव संसार नहीं छोड़ते और धर्म का आचरण नहीं करते उनके लिए नरक और 
तिर्यच गति उपस्थित ही है । नरक में अनंत दुःख है और तिर्यच गति में पराधीनता 

है। प्यास लगी हो , सामने पानी भी हो , परन्तु मुँह घर छीका होने से पानी पी नहीं 
सकता । मालिक छीका हठाये त्तभी पानी पी सकेगा । बहुतेरे कहते हैं कि 'नरक 

किसने देखा है ?' नरक की बात तो एक तरफ रखिए,, इसी संसार में चहुत से जीव 
ऐसी पीड़ा भोगते रहते है कि उन्हें देखकर आप भी सोचेंगे कि ये.बेचारे छूटें त्तो 

अच्छा, इस तरह उनके मृत्यु-चिंतक बन जायेंगे । यह नरक नहीं है पर नरक जैसे 
दुःख भोग रहे है, इसलिए नरक को स्वीकारना पड़ेगा । करोड़पति ने दो करेड़ 



होगा । ऐसी लगन जब जागेगी तब पत्ती-परिवार का क्या होगा - यह चिंता की 
करके, सदैव यह विचार रहेगा कि काया- रूपी पिंजरे को, छोड़कर जाना है तो क्यो 
न उसका सदुपयोग कर लूँ ! 2 2५ * मर 
एक व्यक्ति त्प करता है, तो शरीर सूखता है परन्तु आत्मा की अनंत शक्ियाँ 

खिलती हैं और कर्म की निर्जरा होती है | आत्मा का प्रकाश झलकत्ा है। वह दे 
से जर्जर है पर आत्मा घृढ़ है । ऐसे श्रावक मिट्टी के गोले जैसे होते है । दूसरे व्यक्षि 
का शरीर रोग के कारण सूख गया है, डोक्टर कहेगा, “ अमुक वस्तु खाओगे गे 
मर जाओगे ।' होमियोपैथी या बायोकेमिक दवा होगी तो कहेगा; ' सुगंधित पदारद 
न खाओ ।' अतः मूली, लहसुन न खायें,.तो क्या इसे त्याग कहेंगे ? डोंक्ट शो 
इतना ही कहेंगे क्वि 'यह वस्तु लेंगे तो रोग नहीं मिटेगा' । परन्तु ज्ञानी कहते है 
कि 'कांदा-लहसुन खायेंगे तो उसीमें जायेंगे ।! आज तो कंद्मूल खाना कोमन हे 
गया है । अरे, कोई तो आकर कहते हैं कि 'महासतीजी आज तो अंडा भी को 
हो गया है ।' क्या ऐसे आप जैन कहलाते है ? जैनकुल में जन्मे है, जैन नाम-े 
हैं, आत्मा से नहीं । सच्चा संत्र भी वही है जो स्वयं भी साधना करे और दूसे 
से भी कराये । किसी भी कठिन प्रसंग में उसका स्पर्श तक नहीं करता, जिसे त्याग 
दिया है । उसके लिए तो -_. 8:23 7 5 9 0 मे 

रजकण के रिद्धि वैमानिक देंवनी, 
: सर्वे मान्या पुद्गल एक स्वभाव जो... अपूर्च, अवसर... . 

पुप्कल सुख और वेमानिक देव की अपार संपत्ति मिले तो भी साधक आक्ा 
को वह रोड़ा और कंकर दिखाई देता है । आपका तो रुपया किस हाल का है! 
सौ रुपये की नोट को कल इंदिरा चालीस प्रतिशत घंदा दे तो ? फिर भी जीव 
की आसक्ति और मूर्छा भाव है । जहाँ मूर्छा है वहाँ भटकन है । संसार नहीं छोड़ 
सकते तो कम से कम-मूर्छा तो घटाइए । सगाई जैसे अवसर पर जहाँ बेटे के जाने 

से भी चल सकता है, पिता सोचता है “मेरे घिना नहीं चलेगा,” और स्वर्य जाता 
है। ज्ञानी कहते हैं कि 'मान की खातिर तू स्वयं मूंडा जायेगा ।! परन्तु जिसे संस्ाः 
थेड़ी जैसा लगा है उप्ते तो जाना पड़े तो भी आनन्द नहीं होता । अपना कर्तव्य 
निबाहने के लिए जाना पड़ेगा - यह सोचकर जाता है य पुत्र की शारीरिक पीड़ा 

दूर करने के लिए पिता कितना सजग रहता है । परन्तु पुत्र कंदमूल, अंडा आई 
का सेवन करता है, जिससे भवरोग घढ़ता है, इस भवरोग को मिटाने के लिए क्यों 
जरा भी सजगता नहीं है ? आपकी पेढ़ी में कोई लड़का उड़ाऊ निकले और संपत्ति 
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नष्ट कर डाले तो आप अखबार में खबर छपवा देते हैं कि 'फलाने के पुत्र को हमारी 
पेढ़ी से अलग कर दिया गया है, अत: उससे हमारे नाम पर कोई व्यवहार न किया 

जाये ।' इस प्रकार पैसे की खातिर पुत्र की सगाई भी छोड़ देते हैं, परन्तु पुत्र ऐसे 
चाप करता है इसलिए उसे पेढ़ी से अलग कर दें - कभी ऐसा विचार किया है ? 
मैं आप लोगों को देवों का बल्लभ अर्थात् देवानुप्रिय कैसे कहूँ ? वीतराग वाणी 
श्रवण करते हुए जिन्हें रोमांच हो जाता है, वे तो पुत्र से कह देंगे कि “तू यदि 
वीतशग की आज्ञा के विपरीत चलता है तो मेरा पुत्र नहीं है । आप गाँव और देश 
को न सुधार सकें , पर अपने घर को तो सुधारिए । 

आगमकार कहते हैं कि ' भारतोय संस्कृति की जिस भूमि में अनेक महापुरुष 
हो गये हैं, उस भूमि में आज हिंसा का तांडव हो रहा है । भयंकर कत्लखाने खूल 
गये है और चारित्र रूपी सदाचार तो कहीं दब गया है !! अन्य दर्शनों में भी शिवाजी 
जैसे भेता हुए, जिन्हें गुरु के प्रति अनन्य श्रद्धा थी कि जो 'मेरे गुरु कहें वह 
सत्य ।' गुरु रामदास भी कैसे थे ? रामदास लग्न-मंडप में बैठे थे|और पंडित ने 
कहा : “शुश मंगल सावधान”, शब्द सुनते ही वे सावधान हो गये और लग्न- 
मंडप से उठ गये तथा स्वामी रामदास बने । 

भगवान सिद्धान्तों में कितनी बारबोलते है - 'समयं गोयम मा पमायए! 
एक समय मात्र का भी प्रमाद मत करो । भगवान ने यह वाक्य एक-दो बार नहीं 

बल्कि छत्तीस बार कहा है । चार ज्ञान और चौदहपूर्व के जानकार से यह कहा 
है। वे तो उत्तम पुरुष थे । नाम मात्र की भूल करने पर ठोकते हैं कि "गौतम ! 
समय मात्र का प्रमाद न करो ।' हमारी- आत्मा तो अनेक भूल कर रहा है फिर भी 

कोई भूल सुधारने की बात करे तो जहर जैसी प्रतीत होता है । ज्ञानी पुरुष कहते 
हैं कि 'प्रमाद छोड़कर कारागार समान दुःखमय संसार से छुटकारा पा लीजिए । 
जो जीव संसार नहीं छोड़ते और धर्म का आचरण नहीं करते उनके लिए नरक और 
तिर्यच गति उपस्थित ही है । नरक में अनंत दुःख है और तिर्यच गति में पराधीनता 
है। प्यास लगी हो, सामने पानी भी हो, परन्तु मुँह पर छीका होने से पानी पी नहीं 
सकता । मालिक छीका हटाये तभी पानी पी सकेगा । बहुतेरे कहते हैं कि 'नरक 
किसने देखा है ?' नरक की बात त्तो एक तरफ रखिए, इसी संसार में बहुत से जीव 

ऐसी पीड़ा भोगते रहते है कि उन्हें देखकर आप भी सोचेंगे .कि ये,बेचारे छूटें तो 
अच्छा, इस तरह उनके मृत्यु-चितक बन जायेंगे । यह नरक नहीं है पर नरक जैसे 
दुःख भोग रहे है, इसलिए नरक को स्वीकारना पड़ेगा । करोड़पति ने दो करोड़, 

है 



रुपये जमाकर लिए, पर ऐसा रोग आया कि एक' बूँद पानी भी गले के नो 
उतारना मुश्किल है | पेन्सिल छीलते समय कितना उपयोग रखते हैं कि यह धाए 
अस्त्र है, हाथ में चोट न लग जाये । इसी तरह संसार में रहते हुए भी उपयोग रह 
कि पाप रूपी शस्त्र मेरी' आत्मा में न लग जाये । उपयोगपूर्वक रहने से बहुत 
पापों से हल्के बन सकेंगे । * 

जंबुस्वामी सुधर्मास्वामी से विनयपूर्वक पूछते है, सुधमांस्वामी कहते है 
प्यारे जंबु ! “तीसेणं चंपाए णयरीए बहिया उत्तरपुरित्थिमे दिसीला 
सुभूमि भाग उन््नाणे होत्था /? उस काल में चंपानगरी के बाहर इंशा 
दिशा में सुभूमि भाग नामक उद्यान था । ' 

शास्त्रकार भगवान फरमाते हैं कि “उस काल और उस समय में अर्थात् चौ 
आरे की बात है ।” उस समय धरती में सरसाई अच्छी थी । पहले आरे में तीन दिव 
पर खाने की इच्छा होती है तो क्या तेला करने. का लाभ मिल जायेगा ? + 

मिलेगा, क्योंकि प्रत्याख्यान नहीं है । दूसरे आरे में दो दिन-में खाने की इच्छा हो 
है | तीसरे आरे में दिन प्रतिदिन आहार की इच्छा और पाँचबे आरे में तो खाते | 
सोते हैं और खाते हुए उठते है - फिर भी भूखे के भूखे । भगवान फरमाते है 
“मेरा साधू प्रथम प्रहर में स्वाध्याय, व्याख्यान में रहे (” आपका प्रथम प्रहर * 
क्या कार्यक्रम होता है ? चाय-नाश्ता, दूसरे प्रहर में माल-पानी, तीसरे प्रहर में चा 
तानना और चौथे प्रहर में जीवन की बरबादी । सिद्धान्तों में शंख पोखली आ 
थआ्रावक का अधिकार पढ़ते हैं कि वे व्याख्यान श्रवण के लिए जाते, गुरुदेव 
पौषध का स्वरूप समझाया तो घर आकर पौपषध ले लेते, क्योंकि पोरसी कर 
गये थे तो पौषध करने का मन भी हो गया । 

! 
| 

उस समय चंपानगरी के उत्तर और पूर्व दिशा के मध्य ईशान्य कोण में सुभूगि _ 
भाग नामक उद्यान था । उस उद्यान में सब देह के, आनन्द के लिए क्रीडा करों 

जाते थे और जब प्रभु उद्यान में पधारते तब आत्मा का आनन्द प्राप्त कहे 
जाते । आपको किस बगीचे में जाना है ? ब्ह्मचर्य का बाग खिलाना है । धर्म 
बगीचे में विच्रना है । हमारे इस उद्यान में अनेक प्रकार के फूल खिले हुए हैं! 
इनमें से आप जो चाहें उस पुष्प की महक लेते जाइए । संयम ग्रहण करे णेंसी 
भावना हो तो संयम लीजिए । इतनी शक्ति न हो तो भ्रावकत्व स्वीकारिए । 
अहाचर्य भ्रत अंगीकार कीजिए । तप से जुड़िए । जिसकी जितनी शक्ति हो उतने 

पुष्पों की महक ले सकते हैं । 



'.._ आपाढ़ पूरा होने आया अब श्रावण भी आ जायेगा । यदि आपको आत्मा में 
| गति आ गयी है त्ञो जाग जाइए । जब से जागे तब से सबेरा । जिसे मासखमण 
की भावना हो तैयार हो जाइए । आराधना के उद्यान में आ जाइए और भगवान 

| के च्रत्त-नियम, तप-त्याग रूपी पुष्पों की सुगंध लीजिए । प्रभु ने साढ़े बारह वर्ष 

और पंद्रह दिनों तक उग्र तप किया । तप के इतने समय में उनके पारणे के दिन 
सिर्फ ३४९ थे । इतनी साधना के अंत में प्रभु ने केवल ज्ञान और केवल दर्शन 

प्राप्त किया । चातुर्मास में तप करने से बहुत लाभ होता है । चौमासे में जीवों की 
उत्पत्ति बहुत होती हैं, जितनी शीतकाल और ग्रीष्मकाल में नहीं होती । तप न कर 
सकें तो ब्रह्मचर्य से जुड़ो । जब आत्मा जागतोी है तो छोटी और बड़ी उम्र का कोई 

महत्त्व नहीं होता । कितने ही ऐसे भाई-बहन दिखते है जो यौवन अवस्था की 
दहलीज पर होते हैं, लेकिन चहाचर्य अपना लेते है । उप्तपें मस्त रहते है त्तथा पूर्ण 
शुद्धता से पालन करते हैं । कुछ लोग ऐसे पक्की उप्र के भी है जिनके बाल सफेद 
हो गये हैं, पर वृत्ति पर विजय नहीं है । अतः जागिए और साधना कीजिए । 

सिद्धान्तों में नौ वर्ष की उप्र वाले की दीक्षा हुई है और नौ वर्ष में ही केवल 
ज्ञाम भी प्राप्त कर चुके हैं । साधु की स्थिति नौ वर्ष कम पूर्व क्रोड़ी की कही 
गयी हैं । नौ वर्ष की इतनी योग्यताएँ हैं तो दूसरे क्या नहीं कर सकते ? चंपानगरी 
में प्रभु पधारे तो सभी आत्मा का आनन्द लेने जाते । जबतक आत्मा का आनन्द 
नहीं मिला तबतक सच्ची शान्ति प्राप्त नहीं होती । दाह-ज्वर से पीड़ित व्यक्ति को 
ऊपर से ठंडक पहुँचाये जाने पर उसका क्या असर हो सकता है ? इसी प्रकार आत्मा 
को संसार का दाह-ज्वर होने पर ऊपर से शरीर को शीतल करने से लाभ होगा 
क्या ? देह का राग छोड़ेंगे त्तभी आत्मा का माल मिलेगा । इसलिए आत्त्मा से लगन 
'लगनी चाहिए । मासखमण किसलिए है ? यदि आत्मा ने ऐसा अभ्यास किया होगा 

तो अंतिम समय में संथारा कर सकेगा । काया में रहते हुए काया का राग छोड़ना 

है । जबत्तक जीव औदारिक की झोली को न छोड़े, और तेजस का तार न तोड़े 
तबतक मोक्ष संभव नहीं । अत: मन मजबूत करो और आराधना में जुड़ जाओ । 
अब चंपानगरी में किस आत्मा की यात चलेंगी और क्या अधिकार आयेगा आदि 
का भाव अवसर पर कहेंगे । 

॥ # शान्तिय] . 



.. व्याख्यान क्रमांक ५. 
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प्रतिक्रमण से क्या लाभ ? ... 
सुज्ञ बंधुओं , सुशील माताओं और बहनों ! #स 

शास्त्रकार भगवंत करुणासागर त्रिलोकीनाथ के मुख से झरती शाश्वत वार 
का नाम है सिद्धान्त । यदि जीव इसका एक शब्द भी रसपूर्वक 'भ्रवण करे हो 
कर्मों की ढेरी दूट जाये । आपके रानीछाप रुपये गिनने से कर्म के ढेर दूटेंगे हो 
नहीं उल्टे और गाढ़े मजबूत होते जायेंगे । वीतराग भगवान का एक शब्द भी 
अनिच्छा से, अरुचि से, न चाहते हुए भी कानों, में पड़ गया त्रो मृत्यु की सत्र 
के समय उस सुने हुए शब्द के प्रताप से, उसपर श्रद्धा-विश्वास होने से वह मृत 
के मुख से बच गया । कौन ? रोहिणेय चोर । फिर यह परिवर्तन कैसा काम - 
कर गया ? आपने कितना श्रवण किया, फिर भी वहीं के, वहीं । अनिच्छा मे 
सुनकर भी बाद में श्रद्धा होने पर साधू बन गया । आपको भगवान की वाणी 

के प्रति भ्रद्धा होगी तो रास्ते में चलते हुए भी उसमें रमण करते होंगे । जैनदर्श 

जैसा कोई दर्शन नहीं है । जबतक जैनदर्शन के प्रति रुचि और रस की 
सहानुभूति का आनन्द नहीं, तबतक हमारी बात आपके .गले नहीं उतरेगी। 
“'जैनदर्शन' ने जितनी सूक्ष्म बांतें बतायी हैं उतना कोई दर्शन नहीं, बत्ताता । 

आत्मा समझे तो लंबे-लंबे भवों की लंबी बातों की जूरूरत नहीं है, लेकित 
आत्मा अभी तक समझा नहीं है । ऐसा उत्तम मानव 'भव प्राप्त हुआ है, उस्तकों 
सार्थकता विशेषता क्या है ? जीव समझ जाय तो एक साथ भवों को नष्ट के 
दे । लकड़ी की मजबूत गाँठ को चीरने के लिए शक्तिशाली युवा की आवश्यक 

होगी । हमारी आत्मा कर्मभूमि का संज्ञी पंचेन्द्रिय है । यह जन्म हमारे कर्मों की 

ग्रंथि तोड़ने के लिए हथियार रूप है । कितने 'ही जीव जैनदर्शन पाने के लिए 

लालायित है, जबकि आपको सहज रूप में प्राप्त हों गया है । आपके पूर्वजों का 

एक रुपया कमाने में कितनी मेहनत करनी पड़ती थी, आप उनसे अच्छी स्थिति 

में आ गये हैं और आपके पुत्रों की तो बस ऐश ही है । आपने पुत्र के लिए जमा 

किया और बह खाने के लिए जन्मा । परन्तु आपकी यह पूँजी सच्ची पूंजी नहीं 

है । किसी गरोब पिता ने यदि पुत्र को इस पूँजी के स्थान पर धर्म के संत्काएँ 
के ज्यों 



की विशसत प्रदान की और सद्गुणों की सुवास दी, तो वह करोड़ों की संपत्ति 
से भी अधिक महत्त्वपूर्ण है । यदि पुत्र अज्ञानी होगा तो रोयेगा कि 'मुझे पिता 

से कुछ नहीं मिला,' परन्तु समझदार ऐसे नहीं रोयेगा । वह तो समझेगा कि 
आकाश में बादल आते हैं, बिखर जाते हैं, उसी प्रकार पुण्योदय से संपत्ति 
छलकती है और पापोदय से चली जाती है - इसमें फंसना उचित नहीं है ।' संसार 
में रहिए पर अखिल भाव से रहिए, नहीं तो दुर्गति में जाना पड़ेगा । 

आपके यहाँ करोड़ों की संपत्ति हो, वैभव हो और स्वर्ण सिंहासन पर बैठते 
हों, परन्तु ज्ञानी कहते है कि 'परिय्रह जीव को डुबाने वाला नहीं बल्कि उसके 
प्रति मूर्ठाभाव जीव को डुब्ाता है ।' धन को आपने ग्यारहवाँ प्राण मान लिया 
है, परन्तु यह जीव को दुर्गति में ले जायेगा | अतः सूखी रेत पर बैठे हों - इस 
भाव से संसार में रहिए तथा लक्ष्य यह रहे कि संसार छोड़ने पर ही मेरी सिद्धि 

है। संसार में रहते हुए सिद्धि नहीं मिलेगी । इसलिए सूखी रेत के ढेर जैसे रहिए, 
कि जब छूटना हो तो छूट सकें । 

संसार की ओर दृष्टि करने पर पाते हैं कि जीव किन स्थितियों में रह रहे 
है । धन प्राप्त करने के लिए कितना कष्ट सहन करते है । कड़कड़ाती सर्दी के 
मौसम में कोई आपसे कहे कि “रोज सुबह चार बजे , किस को बिना बताये, 
मेरे घर में आकर मेरे दो नंबर के निजी खाते का लेखा-जोखा कर दें तो आपको 
एक हजार रुपया महीना दूँगा ।/ आप जाने के लिए तैयार होंगे या नहीं ! 
(श्रोताओं में से आवाज : 'विरला ही होगा जो न जाये । अरे, जायेंगे ही । धन- 
लोलुपता ही ऐसी है । सुबह जल्दी चार बजे उठकर जाने पर उसे नींद नहीं आती, 
न जंभाई आती है और न रतजगा महसूस होता है | संत आपसे कहें : “भाई ! 
सुबह पाँच बजे प्रतिक्रमण करने आइए । यहाँ रोज दो-चार भाई सोते हैं - वे 
आपको प्रतिक्रमण करवायेंगे या फिर आप घर पर कर लीजिए ।” यहाँ उपस्थित 
लोगों में रोज प्रतिक्रमण करने वाले उंगलियों में गिरने लायक जितने भी न 
होंगे । पाँच बजे उठकर प्रतिक्रमण करने कहने पर सोचते है, 'दिन-भर के थके- 
माँदे रात्रि के ग्यारह बजे सोते हैं तो भींद तो पूरी जरूरी है ना ? ठंडी में इतनी 
जल्दी केसे उठा जा सकता है ।' पैसा प्राप्त करने के लिए रोज चार चजे उठना 
है इसलिए रात ग्यारह यजे तक गप्पे मारना बंद करके जल्दी सो जायेंगे । क्योंकि 
चहाँ रुपये मिलेंगे और प्रतिक्रमण करने से कुछ मिलता दिखता नहीं है, इसलिए 
जल्दी क्यों उठा जाय ! 

अंधुओं ! प्रतिक्रमण क्या है ? यह कोई जेसी-तैसी चीज नहीं है । इसमें 
पापों की आलोचना करनी है । पाप.न करने की 



प्रतिज्ञा न होने से, जगत के तमाम पापों की छूट होने से-मन, वचन, काया 
से अकूत पापकारी विचार, पापकारी वाणी, कहीं कोध-मान-मावा-सोभ- 
ममता, आसक्ति आदि-की चमक के कारण और दुनिया के पुष्कल पदार्थों मे 
और उसमें भी छोटे-छोदे भाग के प्रति राग के कारण, जीच एक दिन और एक 
शत में इतने पाप बाँध लेता है कि उसे धोने के लिए बंडे-बड़े-पर्वतों के आका 
जितना स्वर्ण दान करे तो भी नहीं घुलते । परन्तु यह समस्त पाप-शुद्ध भार 
से, उपयोगपूर्वक प्रतिक्रमण करने से घुल जाते है । दान करने से धर्म होता ६, 
पुण्य की प्राप्ति होती है, परन्तु पाप से माफी-जहीं मिलती । प्रतिक्रमण कसे 
से पापों की माफी मिलती है। कहिए, प्रतिक्रमण से कितने सारे लाभ प्रिलते 
है ? परन्तु प्रतिक्रमण का लाभ प्रत्यक्ष दिखाई नहीं देता, इसलिए प्रतिक्रमण कले 
का मन कैसे होगा ? थदि आप ऐसा कहेंगे तो में आपसे पूछूँगी कि वृक्ष की 
शाखा, पत्ते, फल-फूल दिखाई देते है, परन्तु उंसकी जड़ नहीं दिखती, तो आएं 
उस जड़ को मानते हैं या नहीं ?” (ओताओं में से आवाज : मानते हैं ।) 'पवत 
दिखाई नहीं देती, पर उसे मानते हैं ना ?” इसी प्रकारें धर्म का मूल 309 होते 
दिखे, परन्तु आज आप सुखी दिखाई दे रहे हैं, वह धर्म का फल है । | 
करते हुए समझ सही रखी तो कर्म की निर्जरी हुईं औरे उसके प्रताप से सम 
सुख-सामग़्ी प्राप्त हुई । प्रतिक्रमण का लाभ, समझ में न आने का क्या काएए 
है ? हर कदम पर संसार में इतने सारे पाप होते हैं, परन्तु उनके प्रति पश्चात्ताप 
का भाव नहीं है । पश्चात्ताप हो तो, मन में आंयेगा कि 'अहो ! एक दिन और 
एक रात्त में इतनी अविरति, कपाय, पापयोग और राग-द्वेप से इतने सारे कर्म 
अंध जाते हैं । इन पापों और कर्म वँधन का तीद्र पश्चात्ताप हो तंब प्रतिक्रमण 
करने को मन जल्दी से तैयार हो जाता है । इससे रागादि पाप और अशुभ कर्म 
घुल जाते हैं, परन्तु विशेष गाढ़े पाप-कृत्यों के प्राक्षालन के लिए गुरु के समझ 
आलोचना करके तप आदि प्रायश्चित्त लेना पड़ता है । तब इनसे चंधे कर्म नह 

. हो जाते हैं । परन्तु अल्प पाप 'तो प्रतिक्रमण करने से ही नष्ट हो जाते है । ऐसा 
सुंदर प्रतिक्रमण सुबह पाँच बजे उठकर नहीं किया जाता, पर कोई लाभ कौ 
चाकरी हो तो सुबह चार बज्ञे उठकर भी कर लेते हैं । प्रत्यक्ष लाभ दिखाई देंगे 
के कारण वह कष्ट रूप नहीं लगता, जबकि प्रतिक्रमण-से प्रत्यक्ष फायदा न 
दिखने के कारण जल्दी उठना कष्ट रूप लगता है । 7 5३ 

कदाचित आपके मन में प्रएन उठे कवि 'दिन-भर पाप-कर्म -क्विया तो उम्तके 
लिए संध्या समय प्रतिक्रमण करना ठीक है, परन्तु रात्रि में सोते हुए भला क्या 
पाय लग जाता है, जिसके लिए सुबह उठकर प्रतिक्रमण करना चाहिए 0 रे 
बंधुओं | समझिए । रात्रि में पाप घेधते रहने का कारण अविरति है। आपे 



ब्रर्ति को स्वीकारा नहीं है | नींद में यद्यपि क्रोध या मान मन में उत्पन्त नहीं 
आ, माया या लोभ का विचार नहीं आया फिर भी जागते हुए इन क्रोधादि 
#_पायों का शमन नहीं किया और राग-द्वेष कपायादि के भाव जगाये रखे हैं, 
गै नींद में भी वे अव्यक्त ही पर हमेश रहते हैं ना ? इससे पाप चँंधेगा ही । 

पथ्याभाव को रोककर जबतक सम्यक्भाव या सम्यकदर्शन प्राप्त नहीं किया 
; तबतक नींद में भी मिथ्याभाव तो जारी रहेगा ना ? दिन में जगते ही पाप 
# त्याग की प्रतिज्ञा नहीं की, विरति नहीं की तो अविरति नींद में भी साथ रहेगी 
भ॥रौर उससे पापकर्म बँधेगे - इसमें तो कुछ भी अस्वाभाविक नहीं है । आपने 
ग्रेते वक्त दृढ प्रतिज्ञा नहीं की कि मैं हिंसा नहीं करूँगा, नहीं कराऊँगा' और 
अनुमोदन करूँगा, इसलिए अविरति का पाप आता रहता है | सोते हुए भी 

यापार की बातें ध्यान में रहती है । रात्रि में सोते समय संथारा नहीं करने से 
पसार की समस्त क्रियाएँ चालू रहती है जिनसे पांप बेधेगा ही । 
आवक तो ऐसा विचार करता है कि 'अहो ! मेरे साधू-संतों ने तो अविरति 

छोड़कर विरति अंगीकार की है फिर भी सुंबह-शाम रोज अवश्य प्रत्तिक्रमण करते 
है और मैं महाआरंभ और महापाप में पड़ा हुआ हूँ तो मुझे अपनी क्षतिपूर्ति और 
दोष प्राक्षालन करना चाहिए ।' भगवान महावीर ने तो सूक्ष्म अहिंसा यहाँ तक 
कही है कि - 
उदाहरण स्वरूप - आप औपध या सामायिक में बैठे हैं । गर्मी के कारण 

व्याकुल हो रहे हैं । तभी बरसात के छींटे पड़ने से हवा में शीतलता आ गईं । 
जीव को लगता है 'अहा ! अब ठंडक हुई, साता मिली ।' यहाँ ज्ञानी कहते हैं 
कि 'ठंडी हवा शरीर को सुखद लगी इसमें बाउकाय के जीवों की हिंसा की 
अनुमोदना हुई ।॥' क्योंकि वाउकाय के जीव इतने सूक्ष्म और कोमल काया के 

हैं कि अपने शरीर के स्पर्श से ही मर जाते है । ठंडी हवा के जीव हमारे शरीर 
का स्पर्श करते है और मर जाते हैं । इस मृत्यु में जीव ने आनन्द का एहसास 
किया, इसलिए वाउकाय के जीवों को हिंसा की अनुमोदना हो गयी । ऐसा सूक्ष्म 
और सुंदर जैन धर्म के अतिरिक्त और कौन-सा धर्म कहता है ? 

दूसरी बात करूँ । साधू गोचरी के लिए गये । गोचरसी गरम-गरम मिली तो 
मिली, उसका विचार नहीं करना चाहिए । क्योंकि संयम-मार्ग में एकेन्द्रिय 

जीयों की हिंसा, करूँ नहीं, कराऊँ नहीं और करते हुए का अनुमोदन न करने 
का प्रत्याख्यान लिया है । इसलिए दूध-चाय आदि गर्म मिल जाने में प्रसन्त होने 



का अर्थ है वाउकाव के जीवों की हिंसा में अनुमोदना की.। अवः चार रे 
कित्तना ज्यादा सावधान रहने की जृरूरत है । मन तो बंदर है और मन को अरे 
अन॑त्त काल से विषयानन्द का अभ्यास है । इसलिए सावधानी न रहने फाहिंए 
का पाप लग जाता है । ज्ञानियों ने इसीलिए कहा है कि 'शुद्ध चारित्र का पता 
करना तलवार की धार पर चलने जैसा है ।'.बँधुओं ! आप ऐसा मत मान लोग 
कि चाय या रसोई गर्म मिलने पर प्रसन्न होने में साधू को हो बाधा है शरादर 
को नहीं क्योंकि श्रावक को. कहाँ एकेन्द्रिय जीव की हिंसा के त्याग का छ 
हैं, और जब 'च्रत्त हो तभी तो खंडित होगी ? आपकी यह समझ योग्य जो 

है । श्रावक का ब्तभंग भले ही न होता हो, परन्तु दयाभंग होने की स्थिति 
है । श्रावक को एकेन्द्रिय जीव की हिंसा का व्रत.नहीं है, इसका अर्थ पह हे 

नहीं कि उसके हृदय में इन जीवों के प्रति दयाभाव भी न रहे । 
भगवान का श्रावक पापभीरू होता है ।.घर-संसार चलाते हुए एकेन्द्रिय जो 

की हिंसा होने पर भी उसका हृदय कॉप उठता है । आह ! इन विचारे जीवों मे मे 

कुछ नहीं बिगाड़ा है फिर भी मेरी ओर से उनका कत्ल हुआ, इन जीवों की पर 
ओर से कितना भयंकर दु:ख । इन जीवों के प्रति दिल में ऐसी करूणा-दया 
भावना हो और हिंसामय संसार छोड़ने की भावना सदा रहे, उसे संसार में कः 
जहर जैसा लगता है । आपके पास पैसा न'हो तो कर्ज लेकर पतली के लिए गह 
खनवायेंगे ? (श्रोत्ताओं में से आवाज : “नहीं बनवायेंगे') हाँ ! जिन्हें आवह के 
ख्याल नहीं है वे करायेंगे । इसी तरह जिन्हें जन्म-मरण का फेस खटक रहा है, व 
भला पाप का बोझ बढ़ने देंगे ? उसका मन ती हर दिन इसी ख्याल में रहता | 

कि मुझे कब तक यह पामभरा संसार चलाना पड़ेगा 2? * ' 
जम एकेन्द्रिय जीवों के प्रति दवाभाव जा -जाये तो इनके कत्लेआम १ 

बसा यद्द संसार उसे जुदर जैसा लगे, हत्यारा लगे, पर शीतल नहीं लगता। 
संसार की बस्ती में, संसार की छाया शौतल नहों है बल्कि दाहक है | 7 

ऋतु में वृक्ष की छाया शीतल लगती है, पर ऊपर की मंजिल की तपी हुई ४ 
की छाया कैसी लगती है ? (भोताओं से आवाज : यह छाया जलाने 'बाली लगा 
है और उस स्थान को छोड़कर चले जाने का मन करता है ।!) इसी प्रकार संस 

की छाया धधकते ताप से तप्त छत की धधकती छाया जैसी है । इसमें जिन जैव 

को एकेन्द्रिय जीवों के प्रति दया है, वह मैत्नीभाव है । « ५ 
ग्रतिक्रमण की बात चंल रही है । दिन भर में लगे हुए पाषों का प्रायरिव 

करने शाम को प्रतिक्रमण करते है । रात की अधिरत्ति, मिथ्यात्व भाव आवि दी 
ः आओ! 5 १ 



नगे पापों का प्रायश्चित्त करने सुबह प्रतिक्रमण करते हैं | यह आलोचना ऐसी 

प्रेमी चाहिए कि फिर से वही भूल न दोहराएँ । भगवान तो फ्रमाते है कि, “मेरे 
प्राधक और भ्रमणों ! यदि तुझसे कोई भूल हो जाये तो अपने गुरु के समक्ष 
जाकर कह देना, यह न सोचना कि मैं कह दूँगा तो बुरा कहाऊँगा ।” ज्ञानी कहते 
ह कि "तू चार गति का भय रख, परन्तु मानभंग होने का डर मत रख ।” जिसे 
भव का भय रहता है उसे मानभंग का भय नहीं होता । जिसे अपने पाप का 

तीत्ष पश्चात्ताप होता है, उसे गुरु के समक्ष प्रकाशित करते हुए मानभंग की 
चिता नहीं होती । बह तो सोचता है कि 'परलोक में पहचान और सिफारिश नहीं 
चलती ।' कोई तेरे चेक पर सही नहीं करेगा, उसमें तुझे स्वयं ही सही करनी 
होगी, अतः भले ही मेरा मानभंग हो या स्थान नीचे हो जाय, सब सहन कर 
लेंगे, परन्तु मेरा भव बढ़े यह केसे सहन किया जा सकता है ? मैनदर्शन कहता 
है कि 'जीव अठारह प्रकार से पाप बाँधता है ।' 
सच बात तो यह है कि कितने पाप लगते हैं इसका इसे भान नहीं है और 

न ही जानने की इच्छा है । फिर भला अफसोस कैसे होगा ? जब तक पाप से 
परिचय नहीं है, दिल में किये हुए पाप का पश्चात्ताप नहीं है तब तक उस पाप 
का नाश करने के लिए प्रतिक्रमण करने का मन भला कैसे होगा ? जिसे पाप 
पापरूप में समझ में आये, बह आस्तिक और जिसे पाप का विचार ही नहीं है 
वह नास्तिक । अनंतकाल से पापमय जीवन के कारण जीव संसार में भटक रहा 
है । यहाँ महान पुण्योदय से संत-समागम, शास्त्र-अ्रवण और पाप को पाप 
समझने का सुयोग प्राप्त हुआ, फिर भी जीव नहीं समझना चाहता कि मैं अपने 
हाथों कितना पाप कर रहा हूँ । तो फिर उसका भावी जीवन कैसा बनेगा ? आप 
उपाशभ्रय में आये और संतदर्शन किया, क्या आप मानते हैं कि 'इससे जीवन 
पापरहित बन जायेगा और कल्याण होगा ?” ऐसे कल्याण संभव नहीं है, 

श्रद्धापूर्वक्िक श्रवण करने और जीवन में आचरण करने से जीवन निष्पाप 
बनेगा। हाँ, उपाभ्रय आने से , संतदर्शन करने से लाभ होता है, परन््तु भ्रद्धापूर्वक 
तीनों तत्त्व में रुचि सहित दर्शन करेंगे तो कर्मों की निर्जरा होगी । 

बंधुओं ! हमारा सौभाग्य है कि जगत को जिन पापों का पता नहीं , ऐसे पाप 
से हमारो पहचान करने वाला जैन धर्म हमें प्राप्त हुआ है । जगत के अन्य धर्म, 
विचार, वाणी या चर्ताव से पाप बताते होंगे; परन्तु 'जैनदर्शन' कहता है कि 
'इनके बिना भी आत्मा के अमुक परिणाम से भी पाप चँघ होता है ।' उदाहरण 
स्वरूप - आप हिंसा का व्यवहार न करते हों, हिसामय वाणी न घोलते हों और 
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नहों है कि मुझे हिंसा का त्याग है था हिंसा के त्रिविध त्याग, की प्रतिज्ञा नही 
हो तो ये आत्मा के अविरति के परिणाम कहे जायेंगेः। उससे पाप बँधता है - 
यह जैन धर्म की मान्यता है । इसलिए हिंसा का विचार भी न करने तक थाः 
नहीं रुकती बल्कि हमें हिंसा के त्याग की प्रतिज्ञा भी. लेनी चाहिए । पाप को 
पाप न सानना, हेय को .हेय न भानना, धर्म को..धर्म न मानना, चीतराग को 
देवाश्रिदेव न मानना आदि मिथ्या भाव हैं ॥_. . ..... 

बौद्ध धर्मावलम्बी कहते है : “स्वयं किसीको मारना नहीं चाहिए पर किसीक 
मारा हुआ हो तो उसका मांस खाया जा सकता है । इसमें पाप नहों लगता ।' 
परन्तु भाई ! तुम्हारे जैसे इसके ग्राहक हैं तो वो तुम्हारे लिए ही मारता है। भ्ते 
हो आपने स्वयं हिंसा न की हो, परन्तु हिंसा को प्रोत्साहित तो किया, अनुमोदर 
भी की, इसलिए यह पाप है ! जैन धर्म की यह सूक्ष्मता और विशेषता सम? 
में आ जाये तो लगेगा कि जैन धर्म शुद्ध धर्म है। मन में आयेगा कि मे 
अहोभाग्य है कि ऐसा सच्चा, वास्तविक और सूक्ष्म धर्म मुझे मिल गया है 
मन में: ऐसे भाव आने पर, सम्यक्दर्शन होने पर, संसार में रहकर कदाचित सू& 
हिंसा करनी पड़े, तो भी उसमें खुशी नहीं, होती !,अल्प हिंसा भी हिंसा ही है 
अहिंसा नहीं । पृथ्वीकाय,-अपकाय, बाउकाय, तेठकाय, वनस्पतिकाय आदि के 
हिंसा भी हिंसा हो है । उससे भी बचना चाहिए । जब हम किसी जीव को जीवि 
करने में समर्थ नहीं हैं तो उसे-मारने का भी कोई अधिकार नहीं है । परन्तु आः 
का मानव अपनी भूल मानना नहीं चाहता । सांसारिक भूलों पर कान पकड़,लेत 
है, परन्तु आत्मा की भूलों पर अकड़कर चलता है । चाहे आप वकील न हों पः 
आत्मा के बकील बनकर कहिए कि तेरे किये कर्म तुझे ही भोगने पडेँगे। 

( द्ोपदी का अधिकार.) . 
घंपानगरी में तीन ब्राह्मण ३४ 'ज्ञाताजी सूत्र' के १६वें अध्ययन की 

अधिकार चल रहा है चंपापुरीनगरी है ) उसके ईशान्य कोण में सुभूमिभाग 
नामक उद्यान है। उस नगर में बहुत से लोग रहते है, पर जिनका अधिकार चलानों 

है उन्हीं को समज रखकर बात कही जानी चाहिए। *+ «ञ« 
. *चत्थ ण॑ च॑ंपाए णयरीह:तओरे गाहणा ग्रायरा परिवेसमिति 
तंजहा सोमे, सोमंदत्ते, सोमभूएं./7: , हा 

चंपानगरी में तीन व्ाह्मण रहते थे - सोम, सोमदत्त और सोमभूत.। एक ए 
पराशि के नाम थे सबके । तीनों भाईयों में बड़ा प्रेम था । आज अकसर दिखाई 
देता है कि जय तक कोई मुश्किल सामने न हो त्तव तक भाईं-भाई में यहुत 
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प्रेम होता है, लेक्किन अशुभ कमा के यांग स॑ कां३ इनके बाच फूट डालने वाला 

मिल जाये त्तो प्रेम टूट जाता है । आज भाई-भाई के परस्पर प्रेम को तोड़ने वाला 

महत्त्वपूर्ण तत्त्व है परिय्रह की आसक्ति'। राम-लक्ष्मण और कृष्ण-बलभद्र की 
जोड़ी कहलाने चाले भाईयों की जोड़ी तोड़ने चोली है परिग्रह की मूरछा । भाई- 
भाई के झगड़े में निमित्त परिग्रह ही बनता है । संज्ञी पंचेन्द्रिय के दस प्राण होते 
हैं, परन्तु धन की ममता रखने वाले के लिए धन ग्यारहबाँ प्राण है । इस ग्यारहवें 

प्राण के लिए लोग दसों प्राण का बलिदान भी दे देते हैं । आज गाड़ियों के 
नीचे आकर कितने ही मर जाते हैं, कितने दुर्घटनाग्रस्त होते हैं । यह सब भाग- 
दौड़ किसलिए है ? धन के लिए । 

दो भाई का प्रसंग $ एक माता की जुड़वा संतान । दोनों भाइयों का ऐसा 
प्रेम कि एक खाये तभी दूसरा खाता, एक न खाये तो दूसरा भी भूखा रहे । ऐसे 
प्रेम में दरार डालने वाली है परिग्रह की मूर्छा । यह मूर्छा झगड़ा और क्लेश करवाती 

है । आज देश-देश आपस में लड़ते हैं | काश्मीर के लिए प्रश्न खड़ा होता है । 
पाकिस्तान कहता है, 'काश्मीर हमारा है” और भारत कहता है, 'हमारा !' उसकी 

रक्षा के लिए लाखों रुपये खर्च क़रके सैनिक रखने पड़ते हैं | एक “देश दूसरे देश 
को दबाने के लिए एटप बम, हाइड्रोजन बम आदि हिंसक शस्त्र तैयार रखता है 
और अनेक जीवों का विनाश करता है | अन्य देशों को भयभीत बनाता है और 
हिंसक शस्त्रों से विनाश को आमंत्रित करता है । यह सब किसलिए ? जमीन के 
दुकड़े के लिए ही ना ? एक एटम बम छोड़े तो देश के देश समाप्त हो जायें । 
अव्जों रुपयों से ऐसे ह्विसक हथियारों का सर्जन किया गया है। भगवान फरमाते 
हैं, 'खेत्त वत्थुह्विरएणणं च पसवो' दास पारुसं ।! क्षेत्र, बगीचा, सोना, 
चआँदी, महल, दास-दासी, यह सब परिग्रह है । सिद्धान्त में कोणिक का प्रसंग 

आता है कि हार और हाथी के लिए पद्मावती ने कोण्णिक को उक्साया, 'आप 
महाराजा, आपके पास हाथी नहीं और मेरे पास हार नहीं, तो अपना क्या 

गौरव ?' उस समय यदि श्रेणिक ने कह दिया होता कि “मेरे पिता ने उसे हार और 
हाथी दिया है और मुझे राज्य । तुझे ऐसी बात नहीं कहनी चाहिए । तेरा नाम 
पद्मावती है तो नाम के अनुरूप गुण भी सीख ।' परन्तु एक हार और हाथी के 
लिए एक करोड़ अस्सी लाख व्यक्ति युद्ध की भेंट चढ़ गये । धन प्राप्त करने के 
लिए बड़ी-बड़ी फैक्ट्री खोलते हैं, चहुत आरंभ-समारंभ करते हैं, परन्तु ज्ञानी कहते 
हैं कि 'अब्जों रूपये जमा कर लीजिए लेकिन जाते समय खाली हाथ जाना 
पड़ेगा ।' रात-दिन जिसकी देखभाल और रक्षा करते है उसे यहीं छोड़कर जाना 



मड़ेगा । आपको पेट भरने जितना तो खुशी से मिल सकता है, पर आपकी नृष्णा 
का गडढा भरना हो तो वह कभी भर नहीं सकता ।', «, हा 

'ठाणांग सूत्र' में भगवान ने चार प्रकार के गड्ढे बताये है : 
पहला गड़ूढा सागर का $ सागर में चाहे जितनी नदियों का पानी डाला 

जाये, सागर कभी नहीं कहेगा कि अब बस -करो और पानी मुझे नहीं 
चाहिए । अर्थात् सागर कभी भी भरता नहीं ।.. , ... ,-..... 

दूसरा गड़ूढ़ा स्मशान का ४ जहाँ अनगिनत बालकों, युवाओं ,, वृद्धों का 
राख बन गया फिर भी जगह खाली की खाली । हम 

तीसरा गडूढा पेट का ४ इस पेट में कितना डाला ? सुबह चाय-नाएता-करके 
आये, बारह बजे फिर खाने के लिए तैयार, शाम होते ही तीसरी बार | इसमें 
जितना भी डालते रहें यह कभी भरने वाला नहीं ।॥ * .. (८: 

चौथा गड़्दा तृष्णा का ४; जबतक मनुष्य संतोषी नहीं बनता तबतक उप्तकी 
तृष्णा कभी पूरी नहीं होती । मय सा पर के की 

'बंधुओं ! आज आपका जीवन देखें तो जोखिम से भरा हुआ है, आप चाहे . 
गाड़ी में सफर करें, ट्रेन में था बस में । एक्सीडेंट से कितने ही मर जाते है। 
आपने अखबार में पढ़ा होगा कि "जापान में भयंकर आँधी-तूफान में एक सौ 
एक को जान गई । कितने ही घर उड़ गये, कितने. दब गये । कितने ही लोग 
डूब गये ।' जापान में एक खर्ष में पचास बार ऐसा हो जाता है । आप मुंबई 
में समाचार सुनते है कि बरसात मे पालने में सोते बालक के प्राण लिए,। क्वितने 
माता-पिता चले गये, युवा गये, वृद्ध गये, ऐसी खतरनाक स्थिति में भी आप॑ 
सही-सलामत हैं, तो यह आपका पुण्य है । जिस प्रकार छत में पानी भरने पर 
नाली साफ करते हैं ताकि पानी नीचे निकल जाये, उसी प्रकार आत्मा में विषय- 
क्रपाय का, राग-द्वेष का कचरा भर गया है । इतना सुनकर भी अब तक, उसे 
निकालने का पुरुषार्थ क्यों नहीं करते ? & वि, 

औनों भाई एक दूसरे के दिना नहीं रहते ( पिता मृत्युशय्या पर थे ( विचार कर्ले 

लगे कि 'मरने की स्थिति में आ रहा हूँ तो सबकुछ बॉट दूँ ताकि पीछे दोनों भाई आपस 

मैं न लड़ें । सबकुछ बाँट दिया, एक अंगूठी रह गई थी कि पिता की हृदय गति धम 
गईं । पिता के हाथ की अंगूठी थी । अग्नि संस्कार के बादु आकर, दोनों भाई उम्र 
अंगुंठी पर अपना अधिकार जताने लगे ॥ “'गूद्ी हीरे 7 चहीं, सिर्फ सो 

ही अंगूठी: 
' डालकर 
अरिताएं 
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वहाँ संसार । इसलिए स्त्रीकथा आदि चार विकथाएँ न कर (विकथा आत्मा को बॉंधने 

वाली है और गुणों का नाश करने वाली है । दोनों भाइयों को सलाह दी जाती है 

कि नीलामी की बोली बोलो । नीलामी में एक हजार रुपयें में छोटे लड़के ने अंगूठी 
ले ली । अंगूठी घर में आयी, साथ में वैर भी आया । प्रेम के स्थान पर दावानल सुलगने 

लगा । “वेराणु वंधीणि महणष्मयाणिः ॥” भाइयों में अब मुँह देखने तक का 
सगापन नहीं रहा । अतः बंधुओं । कदाचित हजार की मिल्कियत छोड़नी पड़े तो छोड़ 
देना (श्रोताओं में से आवाज : 'लाख की छोड़ेंगे) आप लाख छोड़ने वाले तो नहीं 
है । इसीलिए हजार कहा है । आपके जो अनुकूल हो वही कहना ठीक है । यदि हजार 
रुपये के साथ वैर की ज्वाला भी भड़कती आये तो वह पैसा धूल है । अंगूठी पाने 
में प्रेम गया और चैर की ज्वाला सुलगी । 'ज्ञाताजी सूत्र ' में तीन भाइयों का अधिकार 
चलेगा । विशेष भाव अवसर पर । 

> $» शान्ति: 

* व्याख्यान क्रमांक बू. . 
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रु 034 6 20022./ 50%... द+46: 5350 ०254. 

कणाय व्छठी कालिमा 
सुज्ञ बंधुओं , सुशील मात्ताओं और बहनों ! ; 

अनंत उपकारी जिनेश्चर देव श्री महावीर प्रभु ने केवल ज्ञान और केवल दर्शन 
प्राप्त करने के पश्चात् जगत के जीवों के कल्याण के लिए सिद्धान्त की प्ररूपणा 
की । जिस प्रकार समुद्र में विचरण करते जहाज और नौकाओं को चट्टानों आदि 
की सूचना देकर सही दिशा बताने का कार्य दोप-स्तंभ करता है उसी प्रकार प्रभु 
के सिद्धान्त 'संसाररूपी समुद्र में राग-द्वेष रूपी चट्टानों और जन्म-भरण रूपी खतरे 
के स्थानों की सूचना देकर जीवों का मार्गदर्शन करते हैं । इस सिद्धान्त के आलंबन 
से भूतकाल में अनंत जीव मोक्ष में पहुँचे है, वर्तमानकाल में संख्याता जीव 
(महाविदेह क्षेत्र की अपेक्षा से) मोक्ष में जा रहे हैं और भविष्यकाल में भी अनंत्त 
जीव मोक्ष जायेंगे । जिन जीवों का सद्भाग्य होता है, सुलभ बोधि बनने को त्तैयारी 
होत्ती है, उन्हें भगवान के बचन सुनने मिलते हैं ॥ आगम के एक-एक शब्द सुनते 
हुए जीव में उत्साह जगना चाहिए, फिर श्रद्धा और प्रीति होती है । परन्तु अभी 
तक सांसारिक कार्यो में जितना आनन्द आता है उसका अंश भाग का आनन्द 
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वीतराग वाणी में नहीं आया । यही जीव की सबसे बड़ी कमी है । आप ध्यज्ञा 

में बोलते हैं ना कि 'पृष्ट फिरता है और सोना झरता है (? पुत्र से पुस्तक क॑ 
ओर नजर करने के लिए उसे कहते हैं कि पुस्तकों में सबकुछ लिखा है उस्ते परे 
से सोना झरेगा । कदाचित सोना झरे भी परन्तु मोक्ष का मोती नहीं मिलेगा। 
जबकि आगम के एक-एक पृष्ठ फेरने से मोक्ष का मोती मिलेगा । तोर्धकों रे 
सिद्धान्तों का प्ररूपण किया, गणधरों ने गूँथा -और आचार्यों ने लिपरबिद 
किया । आगम के एक-एक शब्द समझकर आत्मा कर्मों: की निर्जरा कर्ता है! 

बंधुओं ! आज की संरक्ार ने आप पर कितने कानून लगाये हैं । आप गछे, 
पैसे बचाने के लिए बैंक में रख आते हैं । इसे भी सरंकार कब जब्त कर लेए 
आपको पता नहीं है । सरकार नये-नये कानून ला रही है जिससे दलाल कांप झे 
हैं और बाजार में खलबली मच गयी है । यह खलबली क्यों है ? जो पैसे शाइल 
नहीं, नाशवंत हैं ! जो अपने होने वाले नहीं उन्हें अपना मान रखा है इसलिए ये 
घबराहट है | भगवान फृरपाते हैं कि, “जीव को सही समझ न होने से क्षण-क्षः 
आर्तैध्यान करेगा ।”' आप भोजन करने बैठे, बहन दाल में नमक डालना भूल गर॑ 
तो बिना नमक की दाल खाते हुए मन में खटाश आ गयी । 'दाल में तो दुए 

ठीक ही नहीं है! - यह विचार आया कि आर्तध्यान हुआ | आप किसीके यहाँ 
और उसने आदर न दिया तो जीव सोचता है कि "मैं तो इतने स्नेह से आया औः 
इसे 'आओ" कहने का विवेक तक नहीं है।” समझिए, आओ कहने के बदते 
पूछा, इस समय क्यों आये ? तो जीव कितना दु:खी होता है,कि इतने उत्ताह 
में मिलने आया और इसने मेरा अपमान किया । यह सब विचार आर्तध्याव [! 

'मेहानपुरुष कहते है कि “विचार कीजिए । जबतक सत्संग नहीं किया, शर्टि 
श्रवण का अवसर नहीं मिला, तबतक बहुंत आर्तध्यान किया ।' लेकिन अर्थ 
समझाने वाले सदगुरु प्राप्त हो गये हैं तो आर्तध्यान से मत जुड़ी । जग विदा 
कीजिए कि चींटी, मकोड़े आदि छोटे जंतुओं ने ऐसा क्या गुनाह किया है कि 
के नीचे आते ही उनका जीवन समाप्त हो जाता है ! खाद और चारपाई में होने बरतें 
खटमल तथा अन्य जीवों ने क्या गुनाह किया है कि आप डी,डी.टी, छिड़कया के 
उन्हें मार डालते हैं ! बकरे, भेड़ आदि भोले निर्दोष होने के बावजूद कलश) 
में काटे जाते हैं ! इन प्राणियों का भाश करने वालों 'के मन में क्या कभी पे 

विचार आता है कि 'यहाँ इन जीवों का कोई भयंकर अपराध न होने पर भी 3 
कुमात क्यों मरना पड़ता है ? इन जीवों ने आप्रका कुछ नहीं बिगाड़ा है फिर * 
इन्हें इरादायूर्वक मार डालमे का प्रयास करते हैं वछड्ट: कि इन जीयी | 
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इस भव में पाप नहीं किया पर पूर्वजन्मों की कर्मसत्ता उन्हें यह दंड दे रही है । 
यदि मैं इन जीवों को मार डालने का भयंकर गुनाह करूँगा तो कर्मसत्ता दूसरे भव 
में मेरी क्या दशा करेगी ? यह विचार नहीं आता इसलिए डी.डी.टी. आदि जंतुनाशक 
दवाओं का प्रयोग करके असंख्य निद्रोप जीवों का नाश करते है | क्षणक सुख 
के लिए जैन लोग भला ऐसी क्र्रता कर सकते है । यह जीव निर्दोष होने पर भी 
पूर्वकृत अपराध की सजा में यहाँ भयंकर दुःख भोगते हैं । गुनाह के बिना सजा 
नहीं होती अतः अब गुनाह करना बंद कर दीजिए, नहीं तो गुनाह की सजा अवश्य 
भुगतनी पड़ेगी १ 

आर्तध्यान बाला जीव मरकर तिर्य॑च में जाता है । दिन में आर्तध्यान का परिणाम 
आया पर यंदि जीव का बोध स्थिर न हो तो रात्रि में भी आर्तध्यान का परिणाम 
जारी रहता है । भगवान महावीर की आत्मा सम्यक्त्व प्राप्त करने के पश्चात् भी 
नरक में गया । भव रूप बन में भटकने का कारण आर्तध्यान का परिणाम ही 
था । भगवान महावीर के जीव ने विश्वभूति के भव में , महावरागी, महात्यागी 
औग महातपस्वी होते हुए भी , चचेरे भाई के मजाक के बोलों पर क्रोधित होकर, 
मान-कपाय के अधीन हो गये । सत्त्व गंवाया त्तो पतन कहाँ तक हुआ ? मात्र गाय 
को उछाल कर ही नहीं रुके, उसे अपने हाथ पर झेल कर कुशलता से नीचे रख 
कर, अपने बल का नियाणा कर लिया । 

बिश्वशूति का नियाणा $ विश्वभूत्तिमुनि अपमान से क्रोधित हुए और मन में 
नियाणा कर लिया कि 'मेरे तप, संयम का यदि कुछ फल है तो में परभव में अकृत 
बल का स्वामी बनूँ ।' क्या उस वक्त उन्हें यह विचार नहों रहा कि इस तप और 
संयम को तो मैने मोक्ष प्राप्ति के लिए ग्रहण किया है, तो ऐसी इच्छा कैसे कर 
सकता हूँ ? नहीं , चचेरे भाई द्वारा हुए अपमान ने क्रोधित कर दिया, जिससे विचार- 
शून्यता की स्थिति हो गई । मोक्ष-बोक्ष कुछ नहीं, यदि तप-संयम का 'फल चल 
में मिलता हो तो मिले । ज्ञानी कहते है कि 'जहाँ तक संयोग है वहाँ तक संसार 
है ! भगवान ने जीव के दो भेद बताये हैं - सिद्ध और संसारी । सिद्ध भगवान 
की अपेक्षा से साधू-साध्वी भी संसारी के भेद में गिने जाते है । जयतक सयोगी 
है, मन, वचन, काय के योग में प्रवृत्त है तवतक संसार स्थित है । मन, वचन 
और काया के योग से मुक्त होकर १४वें गुणस्थानक्त में जाने पर अयोगी अवस्था 
प्राप्त होती है | वहाँ पाँच हस्व अक्षर अ, इ, उ, ऋ₹, लू के उच्चारण समय तक रह 
कर जीव सिद्ध क्षेत्र में चला जाता है । १४वें गुणस्थानक में मन, चचन, क्काया 
के भोग का व्यापार चंद हो जाने से संसार छोड़ना ही पड़ेगा । विश्वभूति ने मुनि 

होने पर भी अपमान होते ही नियाणा कर लिया । तप और संयम के प्रभाव से 
पु रे ज्योॉस 



काल करके सातवें देवलोक में गये ! फिर त्रिपुष्ठ वासुदेव हुए और अकृत बल 
हासिल किया । परन्तु वहाँ से मरकर सीधे सातवें नरक में गये ।. - 

बंधुओं । विश्वभूति के भव में इतनी साधना करने पर भी नियाणा करके साधना 
गँवा दी ) परिणाम क्या हुआ ? पुण्य की पूँजी बँट गयी और दुर्गति खरीद लो। 
पुण्य को पूँजी भूनाकर बासुदेवषन नहीं खरीदा बल्कि नरक ले लिया । क्योंक्लि 
वासुदेव निश्चित रूप से नरक में जाते हैं । अतः आपको जो शक्ति, बल और चौर्व 
प्राप्त हुआ है उसे सांसारिक कार्य में उपयोग न करके धर्म-कार्य में आत्मा के प्ताथ 
जोड़िए । तेरहवें गुणस्थानक तक पहुँचने के लिए क्रोध-मान-माया लोभ संपूर्ण 
रूप से छोड़ना आवश्यक है । जब आपको यह बात रुचेगी, भवफेर खटकेगा तब - 

शास्त्रों की बातें अच्छी लगेंगी । परिणामों से तो यह जीव क्षण-क्षण भावभाण 

परारहाह। 

- क्षण क्षण भयंकर, भावषमरणे कां अहो राची रहो ! 
जिसे रोग खटकेगा वह औषधि लेगा । यह तो शरीर का रोग है । सभी के लिए 

रोग तो सत्ता में हैं ही । असाता का उदय होने पर बाहर आते हैं । इस रोग को 

मिटाने के लिए ऑक्सीजन की बोतलें लगाएँ, अस्पताल खड़ी कर दें, परन्तु यदि 
आयुष्य पूर्ण हो गया होगा तो जाना ही पड़ेगा ! 

खाक में खप जाना, बंदा माठी में मिल 'जाना 7” 
हिन्दु होगा तो उसकी राख होगी और मुसलमान होगा तो मिट्टी में मिलेगा । 

आदारिक शरीर का स्वभाव ही सड़ना, गलना और नष्ट होना है| शरीर से आत्मा 
के चले जाने के बाद दो घड़ी में ही शरीर में असंख्य जीव उत्पन्न हो जाते हैं! 
यह शरीर रोग का घर और पाप का पुतला है । ज्ञानी की दृष्टि कितनी शुद्ध है ? 
सोलह शूंगार से सजी सुंदर स्त्री को देखकर वह यह, विचार करते हैं कि यह वी 

कचरा भरने वाली म्युनिसिपल की मोटर है, जो मोटर -बाहर से लाल रंग की 
चमकदार होती है, पर अंदर कचरा भरा रहता है । इसी प्रकार शरीर भी बाहर मे 
सुंदर दिखाई -देने पर भी अंदर तो अशुचि और दुर्गध से भरा हुआ है । पौद्गलिक 

| ९ करने पर अवश्य वैराग्य उत्पन्त होता है । आप संतरा-मौसगी 
_ उपज के समय उसमें डाले जाने बाले स्थाद को यदि आएं 

खाना छोड़ दें । पुदूगल का यह तो स्वभाव है । अशुभ' 
येट में गया, फिर शुभ का अशुभ हो गया । इस 

« - को अशुभ बना देती है । 



“जिसकी संगति से अति सुंदर, मिष्ट सुगंधित भोजन भी, 
अति दुगंधित कृमि से पूरित, द्वोता क्षण में हाय सभी ) 
83 ल्यवान कपड़े क्षणभर में, तुच्छ मलिन बनजाते हैं, 
ऐसे मलिन देह को सुंदर, कौन मूद नतलाते-हैं १” 

कितना ही सुंदर और सुगंधित भोजन हो, परन्तु शरीर में जाते ही अशुभ और 
दुर्गधयुक्त हो जाता है । कितना भी मूल्यचान कपड़ा हो पर एक बार शरीर पर 
धारण करने के बाद उप्तकी चमक फीकी हो जाती है । इस आत्मा ने सचकुछ 
गरखा, परन्तु इस परखने वाले को नहीं परखा । आप बाजार में अनाज, साग-भाजी 
खरीदने जाते है, तब जाँच-परखकर लेते हैं ना ? (ओताओं में से आवाज : 'बिना 
परखे नहीं लेते') अनाज नया हैं या पुराना ? साग-भाजी ताजी है था बासी ? सब 
कुछ परखते हैं, एक आत्मा को नहीं परखते । 

आपसे कोई पूछे कि “धर्म क्या हैं, हमें समझाइए ।” यदि आप नहीं जानते तो 
आप कहेंगे, “उपाशभ्रय में जाइए, महासतीजी समझा देंगी ।" बंधुओं ! इतना ज्ञान 
तो आपको होना ही चाहिए । भगवान ने कहा है ; “वत्थु सहाची धम्मी ।॥? 
चस्तु का स्वभाव ही धर्म हैं । शक्कर में मिठास, मिर्ची में तीखापन, नमक में 
खारापन, नीम में कड़वाहट उसके धर्म हैं । अपना स्वभाव अपने अंदर ही रहता 
हैं । स्वभाव लाने के लिए अन्य किसी वस्तु की जुरूरत नहीं होती । जिस प्रकार 
शक्कर में मिठास बाहर से लाकर डालना नहीं पड़ता, मिठास शक्कर का अपना 
गुण है । दूध को मीठा बनाने के लिए शक्कर डालना पड़ता है, पर शक्कर को 
मीठा करने के लिए शक्कर नहीं डालना पड़ता । इसी प्रकार आत्मा का स्वभाव 
(श्रोताओं में से आचाज : 'ज्ञान-दर्शन-चारित्र-तप”) है । सब समझते तो हैं पर 
अपनाते नहीं । आप इनका अंश भी उपयोग करें तो अच्छा है। करोड़पति का पुत्र 
हो, फिर भी उसे बचपन, यौवन और वृद्धावस्था तो आयेगी ही । वह तो शरीर 
का स्थभाव है | शरीर में झुर्रियाँ पड़ना, काले 'केश का सफेद होना, दाँतों का 
डूटना, आँखों का तेज घटना, कान से कम सुनना यह वृद्धावस्था का स्वभाव 
है । पुदूगल तो अपने स्वभाव में ही रपता है, घर आत्मा अपना स्वभाव छोड़कर 
विभाच में पड़ा है । इसीलिए घड़ी में क्रोध, घड़ी में माया, घड़ी में मान और घड़ी 
में लोभ सताता है । आत्मा अपना स्वभाव भूल गया है । यही इसकी सबसे घड़ी 
भूल है । इसी कारण से यह भटकत है । आत्मा का स्वभाव ज्ञाता और द्रष्टा है 
दूसरों को देखो पर उनसे जुड़ों मत । महानपुरुषों को महान त्तप आदि करने से 
विलक्षण शक्तियाँ प्राप्त होती है, परन्तु वे उसका उपयोग नहीं करते । यदि उपयोग 
करें त्तो समझिए वह साधू नहीं है [सनतकुमार चक्रवर्तों को ७०० वर्षो की तपस्या 
के प्रभाव से ऐसी लब्धि-प्राप्त हुई थी कि' अपना थूक शरीर घर लगा दे तो रोगों 
से भरी काया कंचनवर्णो हो जाये । फिर भी इस लब्धि का उपयोग उन्होंने अपने 



काल करके सातवें देवलोक 'में गये । फिर त्रिपुष्ठ वासुदेव हुए और अकूत. बल 
हासिल किया । परन्तु वहाँ से मरकर सीधे सातवें नरक में गये। . -« 

बंधुओं । विश्वभूति के भव में इतनी साधना करने पर भी नियाणा करके साधना 
गँवा दी । परिणाम क्या हुआ ? पुण्य की पूँजी बट गयी और दुर्गति खरीद ली । 
पुण्य की पूँजी भूनाकर वासुदेवषन नहीं खरीदा बल्कि नरक ले लिया कंयोंकि 
चासुदेव निश्चित रूप से नरक में जाते हैं । अतः आपकी जो शक्ति; बल और वीर्य 

प्राप्त हुआ है उसे सांसारिक कार्य में उपयोग न करके धर्म-कार्य में आत्मा के साथ 
जोड़िए । तेरहवें गुणस्थानक तक पहुँचने के लिए ऋ्रोध-मान-माया लोभ, संपूर्ण 
रूप से छोड़ना आवश्यक है । जब आपको यह बात रुंचेगी, भवफेर खटकेगा तब 

शास्त्रों की बातें अच्छी लगेंगी । परिणामों से तो यह जीव क्षश-क्षण भावमंरण 
पारहा है। दे 

क्षण क्षण भयंकर, भावमरणे कां अहो राची रहो !. ... 
"जिसे रोग खटकेगा वह औषधि लेगा । यह तो शरीर का रोग है । सभी के लिए 

रोग तो सत्ता में हैं ही । असाता का उदय होने पर बाहर आते हैं । इस रोग को 

मिटाने के लिए ऑक्सीजन की बोतलें लगाएँ; अस्पताल खड़ी कर: दें, परन्तु यदि 
आयुध्य पूर्ण हो गया होगा तो जाना ही पड़ेगा:। 

.._. “खाक में ख़प जानो, बंदा माटी में मिल जाना । 57 
हिन्दु होगा तो 'उसकी राख होगी और मुसलमान होगा तो मिंझठी में मिलेगा। 

ओऔदारिक शरीर का स्वभाव ही संड़ना, गलना और नष्ट होना हैं.! शरीर से आत्मा 

के ,चले जाने के बाद दो घड़ी में ही शरीर में असंख्य जीव उत्पन्न हो जाते हैं| 
यह शरीर रोग का घर और;पाप का पुतला है । ज्ञानी की दृष्टि कितनी शुद्ध है 
सोलह शूंगार से सजी सुंदर स्त्री को देखकर वह यह विचार करते हैं कि,यह गे 
कचरा भरने वाली म्युनिशसिपल “की मोदर है, जो मोटर बाहर-से लाल रंग का 
चमकदार होती है, पर अंदर कचरा भरा रहता है | इसी प्रकार शरीर भी बाहर से 

सुंदर दिखाई देने-पर भी -अंदर तो अशुचि और दुर्गध्ष से भरा हुआ है | पौद््गलिक 
पदार्थों का।बिचार करने पर अवश्य वैराग्य उत्पन्त होता है।। आप संतरा-मौसंबी 

खाते हैं, परन्तु उनकी. उपज के समय उसमें डाले जाने घाले खाद की थदि आए 

देख,लें तो .मौसंबी-संतरा खाना छोड़ दें । पुदूगल का यह तो स्वभाव-है | अशुभ 
से शुभ हुआ । आपने खाया, पेट में गया, फिर शुभ का अशुभ हो शया | इसे 

शरीर की संगति ही ऐसी है कि शुभ को अशुभ बना देती है ! 



“जिसकी संगति से अति सुंदर, मिष्ट सुगंधित भोजन भी, 
अति दुगगंधित कृमि से पूरित, होता क्षण में हाय सभी ! 
0०३५ ल्यवान कपडे क्षणभर में, तच्छ मलिन बनजाते हैं, 
ऐसे मलिन देह को सुंदर, कौन मूढ नतलाते हैं १” ॥॒ 

कितना ही सुंदर और सुगंधित भोजन हो, परन्तु शरोर में जाते ही अशुभ और 
दुर्गधयुक्त हो जाता है । कितना भी मूल्यवान कपड़ा हो पर एक बार शरीर पर 
धारण करने के बाद उसकी चमक फीकी हो जाती है । इस आत्मा ने सबकुछ 
परखा, परन्तु इस परखने वाले को नहीं परखा । आप चाजार में अनाज , साग-भाजी 
खरीदने जाते है, तब जाँच-परखकर लेते हैं ना ? (श्रोताओं में से आवाज : 'बिना 
परखे नहीं लेते") अनाज नया हैं या पुराना ? साग-भाजी ताजी है या बासी ? सब 
कुछ परखते हैं, एक आत्मा को नहीं परखते । 

आपसे कोई पूछे कि “धर्म क्या हैं, हमें समझाइए ।” यदि आप नहीं जानते तो 
आप कहेंगे, “उपाश्रय में जाइए, महासतीजी समझा देंगी ।”! बंधुओं ! इतना ज्ञान 
तो आपको होना ही चाहिए। भगवान ने कहा है : “वत्थु सहावो धम्मी /” 
वस्तु का स्वभाव ही धर्म हैं । शक्कर में मिठास, मिर्ची में तीखापन, नमक में 
खारापन, नीम में कड़वाहट उसके धर्म हैं । अपना स्वभाव अपने अंदर ही रहता 
है । स्वभाव लाने के लिए अन्य किसी वस्तु की जरूरत नहीं होती । जिस प्रकार 
शक्कर में मिठास बाहर से लाकर डालना नहीं पड़ता, मिठास शक्कर का अपना 
गुण है । दूध को मीठा बनाने के लिए शक्कर डालना पड़ता है, पर शक्कर को 
मीठा करने के लिए शक्कर नहीं डालना पड़ता । इसी प्रकार आत्मा का स्वभाव 
(श्रोत्ताओं में से आवाज : 'ज्ञान-दर्शन-चारित्र-तप”) है । सब समझते तो हैं पर 
अपनाते नहीं । आप इनका अंश भी उपयोग करें तो अच्छा है । करोड़पति का पुत्र 
हो, फिर भी उसे बचपन, यौवन और वृद्धेवस्था तो 'आयेगी ही । वह तो शरीर 
का स्वभाव है। शरीर में झुर्रियाँ पड़ना, काले केश का सफेद होना, दाँतों का 
टूटना, आँखों का तेज घटना, कान से कम सुनना यह वृद्धावस्था का स्वभाव 
है। पुदूगल तो अपने स्वभाव में ही रमता है, पर आत्मा अपना स्वभाव छोड़कर 
विभाव में पड़ा है । इसीलिए घड़ी में क्रोध, घड़ी में माया, घड़ी में मान और घड़ी 
में लोभ सताता है । आत्मा अपना स्वभाव भूल गया है । यही इसकी सबसे बड़ी 
भूल है । इसी कारण से यह भटकत है । आत्मा का स्वभाव ज्ञाता और द्रष्टा है । 
दूसरों को देखो पर उनसे जुड़ों मत । महानपुरुषों को महान तप आदि करने से 
विलक्षण शक्तियां प्राप्त होती है, घरन््तु वे उसका उपयोग नहीं करते । यदि उपयोग 
करें त्तो समझिए वह साधू नहीं है । सनतकुमार चक्रवर्ता को ७०० वर्षों की तपस्या 
के प्रभाव से ऐसी लब्धि-प्राप्त हुईं थी कि अपना थूक शरीर पर लगा दे तो सेमों 
से भरी काया कंचनवर्णी हो जाये । फिर भो इस लबच्यि का उपयोग उन्होंने अपने 



संग मिटाने के लिए नहीं किया | आत्मा का स्वभाव जानना है | तू जगत को जान, . 
परन्त उसमें लिप्त न हो | विधय-भोग, राग-द्वेष आदि आत्मा के विभाव पर्वायह, 
उसका स्वभाव नहीं । आत्मा अनादिकाल से विभाव में उलझा हुआ.है और दुःखी 
हो रहा है । भर्क-निमोद की यातनाएऐं और. भयंकर वेदनाएँ सह रहा है । अनादिकात, 
से हमने अनंत्र जन्म-मरण किये उसका मुख्य कारण है आत्मा की परभाव में स्रण 
करने की स्थिति और परिणति में उस पर आसक्ति-( | *' , / 
आप किसीके घर गये और उसने आदर न दिया तो आर्तध्यान होगा । लेकिन 

कितने ही नौकरों को उनके मालिक बेवजह फटकारते रहते .हैं फिर भी वे पतवश 
होने से सहन करेते है! जीव स्ववश होकर सहन नहों करता । जीव को जब गरजे 
होती है तो बूसरे के पास विनम्र होकर जाता है; परन्तु यह जीव तारणहार प्रभु के 
पास भी गया तो मान के साथ । रा 

सन के घायल न होने का उपाय ३ मन में यह आना चाहिए कि अहो ! मेरे 
जैसे अयूझ, गुणहीन को 'विश्ववंदनीय, विश्वविजेता वीतराग परमात्मा मिंल 
गये ! इतनी ऊँची और कीमती वस्तु भला इस अझानी को मिल सकती थी ? पसनु 
मेरे असीम भाग्योदय से मुझे मिल गयी है । साथ में वीतंराग प्रभु के वारिश संर्ते 
जैसे अनंत उपकारी गुरु भी प्राप्त हो गये है । इन्होंने मुंझे 'ऐसा धर्म बताया है जो 
मुझे जन्मोजन्म तक भटकाने वाले पाप से बचाने वाला है। अहा ! उनका कितना 
उपकार ! इस जनशासन का भी कितना उपकार ? मेरे पास दान-शीलं-ब्रत- 
नियम-तप, ज्ञानदर्शन, चारित्रं आदि साधन हैं - यह भी कितनी उच्च और मूल्यवर्ति 

- वस्तु है;। ये सब देव-गुरु जिनुशासन, धर्मसाधन,आदि मेरे पास अनुष्ठान करने के 
30 महानिधान हैं | फिर इनके, समक्ष अत्यन्त तुच्छ लगने वाली कोई भी सांसार्शिकि 

वस्तु या सुख-सामग्री छिन जाये-तो मेरा'मन क्यों कुंठित होगा. ? जिसके पाप 
बीस,करोड़,की संपत्ति हो उसे कोंच के चार टुकड़े नष्ट हो, जाने से क्या कोई. दुःख 
होगा । थदि हमें देवाधिदेव तीर्थकर भगवान के प्रति, गुरु के प्रति, जैनशासन के 
प्रति और उनके द्वारा बताये धर्म के प्रति अगाध प्रेम हो त्तो सांसारिक कोई भी 
हानि हमारे मन को घायल नहीं कर सकती ॥_+ 

मोश्ष साधना के लिए जो मन सबसे -बढ़कर साधन है; वही मन यदि मूर्दे जेंसी 
हो जाय तो कितनी बड़ी हानि है ? मन की शक्ति को जानकर सांसारिक बातों 
से अप्रभावित रहकर साधना-में एकाग्र बनाया जा सकता. है; सोचें तो साधना करे 
योग्य बनाया जा सकता है। ऐसे मन को यदि कमजोर बना दिया जाये तो कितनी 
कुछे खो जायेगो ? चचेरे भाई ने मसखरी की, जिसका विश्वभूति के मन पर गलत 
असर हुआ और मानभेग होने से मन घायल हो गयां। शक्ति का पतन हुआ और 
'मन मुरदार वचन गया । मोक्ष के लिए क्षमा; समता, करुणा आदि ऊँची 



साधना में चूक गये । और अधिक क्या कहूँ, मोक्ष पाने की इच्छा भी गंवा 
दी । कितनी बड़ी हानि ) मोक्ष की लेश्या को भुलाना क्या छोटा नुकसान है ? 
एक छोदी सी बात में अरंति करवाने खाली अरति कितनी भयंकर है ? इसलिए खूब 
विचार करना चाहिए । स्ीधी-सी बात में भी हम मन दिगाड़ लेते है और फिर बह 
बिगड़ा हुआ मन कैसे-कैसे अनर्थ कर डालता है । कंचन के समान उत्तम भव तुच्छ 
धातु जैसा बनेग, इसकी चिता नहीं । है 

विश्वभूति मुनि ने तप-संयम आदि अनुष्ठान किये थे इसलिए कालवश होकर 
सातवें देवलोक में तो गये, परन्तु फिर नियाणा करने के कारण अत्यन्त वलशाली , 
महा समृद्ध त्रिपुप्ठ वासुदेव के रूप में जन्मे । पुण्य तो है परन्तु पापानुबंधी है, 
इसलिए पापानुचंधी के फल रूप में जालिम मोह बुद्धि में डूबे | विषय, विलास 
और सत्ता का बहुत अभिमान । किसीकी छोटी-सी भूल पर भी अत्यन्त भरकर 
सजा देने को करता आदि कपायो बहुत फले-फूले । 

जिपुष्ठ बासुदेव के जीवन का एक प्रसंग $ त्रिपुप्ठ अभी वासुदेव नहीं बने 
थे । उनके पिता प्रजापति राजा थे । वे राजकुमार थे । राज्य-सभा में एक बड़े राजा 
प्रति चासुदेव की ओर से दूत आकर संदेश देता है कि अपुक सीमाक्षेत्र में चौमासे 
के समय अक्सर सिंह निकलता है जिससे किसान प्रजा भयभीत रहती है । इसलिए 
आसपास के राजा वारी-बारी से उस क्षेत्र में रक्षा-कार्य करते हैं । इस समय आपकी 
बारी है। अतः उसकी रक्षा का भार आप स्वीकारें ।' इस समय सभा में त्रिपुष्ट भी 
उपस्थित थे । संदेश सुनकर उनका ऋरध बढ़ जाता है कि “यह हमें आज्ञा देना वाला 
कौन होता है ? क्या वह हपें नौकर समझता है ?” ऐसा सोचकर चूत्त को दुत्कारते 

हुए उत्तर देते हैं, परन्तु पिता को लगता है कि दूत जाकर बंधु राजा को यह सब सूचित 
करेगा तो यर बढ़ेगा, लड़ाई होगी।। इसलिएं पुत्र को शान्त करते हुए कहते है कि 
बे मुझसे बहुत बड़े राजा हैं, उनसे ऐसा कहना उचित नहीं है ।" फिर दूत को सांत्वना 

देते हुए राजा का आदेश स्वीकार लेते हैं । पूर्वभव में अभिमान मजबूत करके आये 
प्रिपुष्ठ भला चुप चैठ सकते हैं ! दूत के पीछे जाकर उसे खूब घमका कर आ गये । 

“एक जन्म में किसी कपाय की पक्र्की खेती करने पर, वह आगामी भर्वों 
में भी फलती-फूलती हैं ॥/ 

शाजा प्रजापति अपनी सेना को साथ लेकर सिंह से रक्षा करने जाने को तैयारी 
करम्ते हैं, तथ पुत्र त्रिपुष्ठ कहता है : “पिताजी ! आप न जाइए । साथ में सेना को 
भा आवश्यकता नहा है | हम दोनों भाई जाकर कार्य पूर्ण कर दग । / ऐसा कहकर 

दाना भाई रथ में चटकर जंगल की ओर चले ॥ वहाँ पहुंचकर झोपड़ी निवामियों 
में घोल : “भाई ! सिंह कहाँ है ? उसे बुलाओ ।" वे कहने लगे : “भाई ! हम 

आपको सिंह का पना क्या बतायें और उसे कहाँ से युलायें ?” तो पछते हैं : “सिटट 
& फ ध्य 



कब आयेगा २" "हमें क्या पता है ?” फिर पूछते हैं : “सिंह किस दिशा से आता 
है ?" बनवासी पर्वत की ओर:संकेत करते हैं तो:ब्रिपुष्ठ रथ उसी ओर मोड़ देते 
हैं । देखिएगा; नियाणा किस प्रकार खींच रहा है. ?-सिंह दिखाई नहीं देता । अतः 
उसे बुलाने के लिए सिंह गर्जना करते हैं । आज मनुष्य-सिंह की. दिशा की ओर 
जाने से भी घबराते हैं जबकि त्रिपुष्ठ स्वयं आगे बढ़कर उसे आवाज दे रहे हैं. इसीप़े 
समझिए उनका बल कितना अधिक होगा ? अखाड़े में अभ्यास करके और मेवा- 
मिष्ठान-मलाई खाकर यह बल प्राप्त नहीं किया है,वल्कि तप. और संयम से प्राप्त 
हुआ है। सुंदर, तेजस्वी बल खाने-पीने से-नहीं, मिलता, पर तप-संयम से मिलता 
हैं । आज कलियुग के जहरीले, वातावरण ने मन को. मूछित कर रखा है इसलिए 
तप और संयम की ओर मन नहीं जाता. ।. - 20२ २4 2 2200 
“आज भोग विलास के बहुत साधन 2५६ पर जीव की भोग विलास की 
लालसा में वृद्धि हुई है । अतः तय और संयम तो स्वप्त में भी नहीं आते ।” 

संयम के बिना उदारता, सौम्यता का बल नहीं आता और तप, बिना क्षुद्रंता, 
तामसी वृत्ति आदि निर्बलता जाती नहीं । त्रिपुष्ठ ने पूर्वभव,में उग्र तप और संधम 
द्वारा असीम बल प्राप्त किया था । उस बले से सिंह गर्जना 'करंके सिंह को बुला 
रहा है | बुलाकर क्या कंरेगा ? मार डालना है । सिंह बाहर आया; उसे दो हाथों 
से पकड़कर चीर दिया 4 फिर-वासुदेव होने से मरकर नरक में।गये। . :“* 

' “हमें "यहाँ यह बात समझनी है कि वासुदेव मरकरे नरक में गये सका कारण 
एक ही है कि अघोर साधना करते हुए, सुंदर/चारित्र पालन.कियेा । परन्तु: आर्तध्यान - 
का काँटा रह गया, तो. नियाणा करके वासुदेव बने, सिंह को स्वयं बुलाकर मार 
डाला । भगवान महावीर फरमाते हैं : “में स्वयं भूला तो डूबा ।” महावीर भगवान 
के अतिरिक्त कोई ;अपने पाप, को प्रत्यक्ष नहीं कहेगा, क्योंकि .उन्हें मानभंग को 
था. दुनिया मेरी निंदा करेगी इसकी चिंता नहीं थी बल्कि.अपने-पाप का प्राक्षलन , 
'करना .था ) पाप का काँटा दूर करना था ।:महावीर-बनने चाली आत्मा ने अपना 
पाप प्रकट: किया, थह कोई साधारण बात नहीं-है.। जबतक पाप को संरक्षण देते 
हैं, छिपाते; है. तबतक संसार सामने है 4 पांप-खंटकने लगेगा तब संसार से छूटने 
का मन होगा कोई गुप्त रोग हुआ. हो 97255 के .यूछने. पर उसे सत्य कह वेते 
है .ना ? परन्तु गुरु के समक्ष पाप व्यक्त करने में संकीच' करंते हैं ॥ इतना समझ 
लीजिए कि जबतक हृदयपूर्वक स्पष्ट नहों कह देते तबतक सच्चा प्रायश्चित्त नहीं 
होता । संत तो आपको देखकर, बात सनक ही परख लेंगे ॥ संत जानते हैं पर 
बोलते नहीं. । सच्चे संत्त मानव को नैन, बचे और चाल से पहचान जातें हैं । हमारी 
बात॑ चल रही है आर्तध्यान की । आर्वध्यान के कारंण जीव पाप बाँधता 
आत्मा की वस्तु नहीं है, परवस्तु हैं, परभाव है । आत्मा का स्वभाव ज्ञाता और 
द्रष्टा का है ! थे सब पुद्गल के रंग है उनमें मंत फँसो । इस त्तरह रहेंगे तो निका्चित 
कर्म नहीं बँधेगे और भव का अंत आयेगा।. . | 7 का 

हि 



. _ द्वौपदी का अधिक्रार ) 
तीनों ब्राह्मण ऋद्धिवंत थे ४ 'ज्ञाताजी सूत्र' के अधिकार में, 23323440% के 

सोम, सोमदत्त और सोमभूत नामक तीन ब्राह्मण है । उस समय के व्ाहाण चं 
होते थे ? .. द 

*अड्ढे जांच अपरिमूए जाव रिउवेदे जाव सुपरिनिट््ठिया । 
अडूढे” अर्थात् ऋद्धिवंत थे । उन्हें लूट-पाट का भय न था | आपके जैसे दो नंबर 
के खाते रखने की आवश्यकता नहीं थी । सुख से खाते और आनन्द से रहते 
थे । आज तो धन काला और जीवन भी काला हो गया है । शास्त्रकार भगवान 
फ्रमाते हैं कि "तीनों ब्राह्मण ऋच्द्विवंत और महासुखी थे । "अयरिगूए? किसीसे 
पराभव पाने वाले न थे, ऐसे चतुए , बुर्द्धिवंत ओर होशियार थे । उन्होंने व्यापार 
में जितना पैसा लगाया था उतना शी जमीन में गाड़ रखा था और उतना ही तिजोरी 
में था । आज पैसा न तो धरती में है न तिजोरी में और व्यापार भी लगभग उधार 
के पैसे से चलता है । तीनों ब्राह्मण धन से बहुत 'समृद्ध थे, बुद्धि और शक्ति से 
किसीसे पराजित होने वाले नहीं थे । पर थे कैसे ? 'रिउवेदे जाव 
सुपरिनिट्ठिया! अपने धर्म के, ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामबेद, अथर्ववेद आदि चार 
वेदों के ज्ञाता थे । बेदांत में पारंगत, किसीसे हारने वाले भहीं थे | आप धन, व्यापार 
में , शक्ति में अपराजित हो, परन्तु धर्म में नहीं । ये तीनों भाई अपने सिद्धान्त के 
जानकार थे । आज कितने ही जीव बाहर से उजले दिखते हैँ पर उन्हे नवत्तत्त्व की 
भी जानकारी नहीं होती । धर्म क्या है ? इत्तनी भी खबर नहीं है तो क्या करेंगे ? 
धर्म का मर्म अगर सही समझे होंगे तो कहीं भी जाओ, आँच नहीं आयेगी | त्तीनों 
भाई वेदांत में पारंगत थे और जानकारी में समझदारी भी थी । 
+ तीनों ब्राह्मणों की तीन स्त्रियाँ थीं । उनके नाम कैसे हैं ? यह महत्त्व की बात 
है। जिसका जीवन जानना है उसका नाप भी जानना चाहिए । इन द्ाह्मणों के लिए 
ऋद्धिवंत शब्द क्यों लिखा गया ? वे गरीद न थे, ऋद्धिवंत शब्द इसी विशेषता को 
जताने के लिए प्रयुक्त हुआ । चंपानगरी में तीन द्ाह्मण ऐसी स्थिति में रहते है । 
'जेनदर्शन' यहुत उपयोग वाला दर्शन है । पाप करना, करवाना और अनुमोदन करने 
में पाप है और घर्म करना, करवाना और अनुमोदन करने में लाभ ही लाभ है । जीव 
पाप को जानता है फिर भी उस्तका पोषण करता है। इस संसार में जहाँ जीव को पाप 
लगता है वहाँ आंतरिक २४३३३ मोदना है । चटनो पीसते हुए यदि बहनों को यह विचार 
आये कि मैं संसार में रही तो ऐसे पाप करने पड़ रहे हैं ॥ चटनी पीसने का दुःख होता 
होगा तो पाप कम वंधेंगे । परन्तु यह विचार कि मैं क्या करूँ ? संसार में हूँ तो करना 
ही पड़ेगा ना ? वहीं अधिक कर्म चँधन है । 

तीनों दाहाण, सज्जन, समझदार, और होशियार थे | उनका संयुक्त परिवार 
था । उनकी पत्तियों के नाम क्या थे, आदि अधिकार के भाव अवसर पर । 

] &» शान्तिः ॥ 
ाधिषअअअथ्ि व्न्ल्क्क्स्य्य्फप्श्छश्््््यब्स््स््य्थ्श््य्थिण है 
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.' चास्त्रि की चेलना 0 
सुज्ञ चंधुओं , सुशील माताओं और बहनों ! जे 8 

ज्ञाताजी सूत्र' के १६वें अध्ययन की बात चल रही है | शास्त्रों, का वाचन; मनन 
और चिंतन किसलिए है ? आत्मा को संसार के -भय से निर्भय बनाने के लिए । 
जब आपको धर्म के प्रति राग भाव होगां तो संसार का डर लगेगा ही और मुक्ति 
की आंकांक्षा जागेगी । आपको _ यहं संसार भला भय का स्थान लगतों है| ? जब 

ऐसा एहसास होगा तब समझ में आयेगा कि संसार यानी विषय-कपाय, और.उनमें 
आसक्त बनना अर्थात् संसार+ विषय-कपाय रूप यह.संसार भयरूप है । जब,जीव 

के हृदय में यह बात बेठ जायेगी तब धर्म की ओर आकर्षण होगा । आप तो फिर 

भी भाग्यवान हैं कि आपको धर्म समझाने वाले संत मिले हैं.। असाध्य रोगी को 

कोई भी डोक््टर ठोक कर सकती है क्या ? नहीं । परन्तु धर्म को जीवन अपित 

करनेवाले सांसारिक व्याधि को दूर करनेवाले संत रूपी वेद्य अभी' उपस्थित 

हैं । अत: समझिए.। संसार झूठा है, दुःखमय हैऔर भयरूप हैं । जब अंतर में यह 

विश्वास जगेगा तब ,सामायिक, पौधषध आदि प्रत्येक साधना फलीभूत होगी । 

भाग्योदय से हमें मानव जन्म प्राप्त हो गया है । अनादिकाल से सूक्ष्म निगोद में यह 

आत्मा अंगुल से असंख्यातवें भाग जितने शरीर में अनंत जीवों के- साथ. रहा 

++ 

ध्य्् 
| 

422 
4222 
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है। अनंत जीव एकत्रित होते. हैं तब अंगुल के सूक्ष्म शी , ४ 

हैं। साथ में उत्पल होना,-साथ ही आहार, साथ हर. ४ साइए ० 

अमुक संजया वाले आगे बढ़ सकते-हैं हज 

लाख भागीदारों की है । उनमें से ९९९: *ध्> 

रहे यह भी विशेष न
सीब से क्ष॑मव प् 

ह 

समय उसे म॑नुष्य, त्रस-बादर के 40९ 
हि 

को जाने बिना उनका विचार-कैसे ३५ 
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से आत्मा यहाँ तक पहुँच गया तो अब क्षणभर का भी बिलम्ब करना उचित होगा 
क्या ? प्रमादी बने रहना सही होगा क्या ? हमारी आत्मा ने प्रमाद में बहुत समय व्यतीत 
किया है । प्रमाद ही हमें संसार में डालता है । आप पलंग में सोये रहें - यहो प्रमाद 
नहीं है । परन्तु मद्, विषय-कपाय, निद्रा, विकथा, ये पाँच प्रमाद जीव को संसार में 
दुबाने वाले है। धर्म करते हुए यदि जीव आश्रव का सेवन कर रहा हो तो वह धर्म 
नहीं है । दान देने वाला यदि विचार करे कि मैं दान दूँ तो आगामी भव में मुझे सुख 
मिलेगा । यह तो पौदूगलिक सुख की माँग हुई, इसे दान नहीं कहेंगे बल्कि भीख या 
माँग हुई । दान देते हुए परिग्रह का बोझ घटना चाहिए । कोई व्यक्ति सिर पर दो मन 

का बोझा लेकर जाता हो, उसके माथे से कोई एक मन का बोझ उठा ले तो वह क्या 
कहेगा ? हाँ, तुम्हाश भला हो, कहेगा ना ? सच्चा दान वही कहलाता है जो देने के 
पश्चात् उसपर मग्रत्व भाव न हो, मैं दान दे रहा हूँ, ऐसा गर्व न हो । ऐसा दान देने 
से पुण्यानुबंधी पुण्य उपार्जन करते है, जिस पुण्य को भोगते हुए पाप नहीं बंधता बल्कि 
पुण्य बँधता है । दान देने पर भी जिसे अंदर से परिग्रह मोह नहीं छुटा है उसका पुण्य 
तो बँधता है पर यह पापानुबंधी पुण्य होता है, जिसके पुण्य भोगते समय पाप का 
बँध होता है । 

बंधुओं । सम्यकत्व चाहिए तो गुण प्रकटाइए । जिसे सम्यक्त्व प्राप्त हुआ है उसे 
संसार के प्रत्येक पदार्थ, प्रत्येक विषयों के प्रति अरुचि होती है । उसके लिए जहर का 
धूँट पीना और संसार का सुख भोगना एक समान होता है । जहर का घूँट त्तो यह जीवन 
नष्ट करेगा, परन्तु विषय-भोग रूपी जहर का घूँट तो भवोभव विगाड़ देगा । सम्यकत्वी 
को जीवन में दुःख आने पर बह यह विचार करता है कि मैंने कर्म बाँधे है वे उदय 
में आयें है इसलिए अपना उपयोग नहीं चूकना है । शास्क्रवाणी सुनने का प्रयोजन क्या 
है? दुःख के समय में, कठिन प्रसंगों में जोव आर्त्ृध्यान से न जुड़ जाये । भगवान 
पाश्वनाथ की कहानी हमने पढ़ी ही है । उन्होंने पिछले भव में त्तापस से क्षमा माँगी 
कि "है गुरुदेव | मुझसे भूल हो गई । मैंने आपके दोष पिताजी से कहे तो उन्होंने आपको 
देशनिकाला दे दिया और आपने तापस रूप ग्रहण किया ।".ऐसे माफी माँगने पर भी , 
तापस को उनपर क्रोध आया और शिलाखंड उठाकर उनके सर पर फेंका । पाएवनाथ 
के जीव ने पलटकर मार तो नहीं, कटुवचन भी नहीं कहे, परन्तु मन में आया कि 
में तो क्षमा माँगने आया था तो भी मेरी यह दशा कर दी । इतना-सा विचार भी 
आरतध्यान है। आतंध्यान वाला मरकर तिर्यच बनता है । इसलिए यहुत सजय रहने की 
जरूरत है। जैसे कच्चे घागे में घंधी हुई तलवार झूलती हो तो उप्तके नीचे चैठे व्यक्ति 
को कितनी जागृति रखनी होती है। चैसे हो आत्मा में आतंप्यान न ग्रवेशे इसके लिए 



हुआ था, फिर भी रूप नष्ट करने के लिए अधघोर तपस्या, आयेबिल आदि तप करके 
शरीर को. सुखा डाला था । ऐसे ही एक प्रसंग है । | पप 

चारिश् की कसौटी ; दो साध्वीजी थीं ।उनका रूप बड़ा हो आकर्षक और 
अलौकिक था| संत एवं सतीजी गाँव में चोंतुर्मास के लिएं पधारे ।गुरुजीरेज 
व्याख्यान फरमाते और दोनों साध्वियाँ श्रवण केरने 'आती । एक बार इंने अति 
सौंद्यंवत्ती साध्वियों को देखकर युवा राजकुमार की दृष्टि बदल गयी । मुनि समक्ष 
गये कि आज व्याख्यान में खोटा रुपया बैठा है। साध्वीजी उपाभश्रथ पहुँचकर संध्या 
समय प्रतिक्रमण, स्वाध्याय, ध्यान करके विश्राम करने लगी । इन साध्वियों का 
शील सुरक्षित रहे, इस कोशिश में संत 'उपाश्रय में उनकी पहरेदारी में लग गये। 
भगवान ने फ्रमाया है कि “अपने चारित्र व शील॑ की रक्षा के लिए तुझे मध्यगरत्रि 
में भी चलना पड़े तो चलो !" सामान्य अवस्था में तो लधुंशंका, या शौच के 
अतिरिक्त सूर्यास्त के पश्चात् बाहर एक कदम भी रखने से प्रायश्चित्त लेना पढ़ता 
है । दोनों साध्वियों को सुबह खबर हुई कि हमारे रूप के प्रति राजकुमार की कुर्दीः 
के. कारण संत को रात-भर यहाँ बैठना पड़ा । उन्होंने सोचा अंब यह रूप नहीं 
चआहिए । दोनों ने तभी सेंधारा ग्रहण कर.लिया । चारित्र की रक्षा के.लिए शा 
का त्याग कर दिया, यह है संयम की लगन । ज्ञानियों ने कहां है कि 'चारित्र की 

रक्षा करो, देह का बलिदान देकर भी ।'.यह बात मात्र हमारे लिए कही गयी है, 
ऐसा नहीं है ।भगवान ने आावक.से भी यही, कहा है, “जीवन में ऐसे प्रसंग आये 
तो भले ही सबकुछ चला जाये, पर चारित्र न ख़ोना." चंदनबाला और धोरिणी 

माता रथ में जाउही. थीं, तब सारथी. की कुदृष्टि.धारिणी, माता .पर हुईं । धारिणी 

देवी ने सारथी को बहुत.समझाया, जब न माना तो अपनी जीभ-खींचकर प्राण. 

दिये और शील की रक्षा, की ( ऐसे बहुत.से उदाहरण है | इतिहास के पन्नों में ऐसे 
बहुत से उदाहरण--हैं । बाह्य ,रूप रूप, नहीं. है; संयम ही रूप है.।. संयम उज्ज्वल 

होगा-तो वह रूप ही है । ६ 5-5, 
तीन ब्राह्मणों की पत्वियाँ.सुकोमल है । विशाल विचार बाली हैं, आनन्द मे 

रहती है ।-पैसा-हो या न हो-जहाँ,एकता है वहाँ शान्ति है ! ऐक्य ही सच्ची लक्ष्मी 

है ! लक्ष्मी छोड़नी पड़े तो कोई बात नहीं, पर क्लेश को-कभी प्रवेश मत दो) 

तीनों स्त्रियाँ:आनन्द से,-सुख से, मानव भव के सुख भोग रही थीं । अधिक़ भाव॑ 

अवसर पर ।5 ५. ४ 52%, 

म। : - 5 ३ाण -॥:“ शान्ति: ॥ पैसे ६ 
हर ड् हा 
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चअबाचउत का समा 

जज्ञ बंधुओं , सुशील माताओं और बहनों, ! 
त्रिलोकीनाथ करुणासागर ने जगत के जीवों के आत्मकल्याण के लिए आगममय 

ग़णी प्रकाशित की ) बीतराग वाणी के प्रत्ति जब श्रद्धा होगी तो आत्मा की ध्वनि 
गरी अलग होगी । भगवान की वाणी में इतना ओज और सामर्थ्य है कि जिसे सुनकर 
ग्पी भी पवित्र बन गये है । वही वाणी आज हमें प्राप्त हुई है । हम वाणी श्रवण 
करते है, परन्तु अंतर में नहीं उतारते । अगर अंतर में उतारा भी है तो अभी तक आचरण 
पे नहीं लाया है। इस मानव जन्म की महत्ता आचरण में लाने के लिए है । देव भगवान 
क्री वाणी सुनने आते हैं, अंतर में प्रतीति भी होती है, परन्तु अमल में लाने में वे 
असमर्थ हैं । वे समझते है कि प्रत्याख्यान करने से जीव को यह लाभ होता है और 
अप्रत्याख्यान का इतना नुकसान है । 'उत्तराध्ययन सूत्र' के २९वें अध्ययन में 

गौतमस्वामी विनयपूर्वक भगवान से पूछते हैं कि “हे प्रभु ! 
*पच्चवखाणेणं भंते जीचे किं जगयड्ड ? पच्चक््खाणेणंआासवदायड़ 
मिरुम्भई । पच्चदखाणेणं इच्छानिरोहं जण्यट् (इच्छ निरे् गए य 
णं जीचे सव्वदत्वेसु चिणीयतण्हे सीइभूए विहरइड ॥77 

- उत्त-सू., आ.-२९, 
अर्थात् पच्चक्खाण (प्रत्याख्यान) से जीव को क्या लाभ होते हैं ? पच्चकखाण 

से जीव आश्रय के द्वार को रूंध (बंद कर) देता है और इच्छानिरोध करता है। इच्छा- 
निरेध से जीव समस्त द्र॒व्यों की तृष्णा से रहित होकर शान्ति से विचरता है । 
पच्चक्ाण करने से आश्रव द्वार बंद हो जाते हैं। आपके मकान में कचरा न भर 
जाये, इस दृष्टि से अनावश्यक खिड़की-दरवाजे बंद कर देते हैं, परदा लगा देते 
हैं । घर का कचरा साफ करने में जीच कितना जापृत रहता है'। आत्मा में कचरा 
भरने की फुरसत है, परन्तु साफ करने की नहीं । आत्मा का कचरा साफ करने के 
लिए कभी अवकाश लिया है ? बहुत-से लोग कहते हैं पच्चक्ृयाण को कया 
जरूरत है ? हमारा मन मजबूत है। ज्ञानी कहते है कि 'तेरे ऐसा कहने से बीतराग 

(922 



के बचनों की विराधना होती है ।” भगवान की आज्ञा में वर्तने चाला जीव आगपक 
और आज्ञा विरुद्ध वर्तन करने वाला विराधक है । हे 
जमाली कोई सामान्य व्यक्ति न थे । ग्यारह अंगों के जानकार थे । महान परम ' 

पुरुष थे उनका त्याग भी उत्तम था । परन््तुं वीतरांग की ओज्ी का एक शब 
उत्थापित करने से भगवान के समुदाय से बाहर हो गया । जगतं-में आज जीव पाए 
छिपाते फिरते है । एक पाप को ढाँकने अन्य सन्नह पाप करने पड़े तो करे है। 
पाप कीधा अघोर छुपाब्या बहु, पुण्य कीर्घानों देखाद कौघो नहु, 
भर्या अंतरमां जोर, बद्दार अमृत पण बेर, ' 5, कण न, ' 
एवं कामो जीवनमां में आचरिया... ,शुं ये झोभी रहा 'छे मांरा जिनवरिों। 

जैनदर्शन' में जहाँ देखिए वहाँ महान पुरुषों ने अपने पाप जगत के समक्ष प्रकः 
किये हैं, छिपाये नहीं । बंधुओं ! अपने से कम हो तो कम कीजिए, परन्तु बीत 
की आज्ञा कभी उल्टने की कोशिश मतःकीजिए | आज कितने ही जीव हिंसा कक 
धर्म मानते हैं, परन्तु जहाँ हिंसा हैं वहाँ धर्म है ही नहीं । जहाँ अहिंसा है वहीं धरम 
है'। अधर्म करके अहिंसा मनवाते हों तो 'बह अहिंसा भी हिंसा है। आज भगवा 
का नाम-स्मरण और भक्ति के नाम पर/जीव पाप करते रहते है । यह भक्ति,नहीं 
पाप है । जबतक जिनेश्वरदेव के वच्नों-पर ,श्रद्धा नहीं, प्रेम नहीं तबतक जीव 

भटकता रहता है । जिसे 'गिण्य॒व॒यण्गे अनुरंत्ा/ अर्थात् जिनेश्वर के बचनों के 
प्रति अनुराग है, वीतराग .वाणी के अनुसार, उनकी आज्ञा के अनुसार चलता है, 
उसका उद्धार होता है । बहनें जब पीसने के लिए गेहूँ चक्की में डालती हैं तो 
दाना चक्की के, कील से सटा,रहता है वह पिसता,नहीं । इसी प्रकार भगवान की 

आज्ञा रूपी कील. का आधार छोड़ देने वाले, शास्त्रों का रहस्य न समझने वे 
भटक रहे हैं | इसलिए भगवान की आज्ञा रूपी कोल के आधार पर रहो । पढे 
की डोर जबंतक मालिक के हाथ-में है तबतक आधार है, परन्तु डोर कद जाने पः 
पतंग कहाँ गिर पड़ी है, यह देखने मालिक नहीं जाता ।-.. ._ 

बंधुओं ) इस जीव की संसार में ,भंटंकर्न किस कारण से है ? भगवान की बाग 

के प्रति भ्रद्धा नहीं है । सम्यकत्व प्राप्त करने के स्थान की पहचान नहीं है ! ज 
तक पहचान नहीं' है तबतक मिशथ्यात्व के छः कारणों' का सेवन करता रह 

है! मोक्ष में जाने के लिए सम्यक्दर्शन, सम्बकझान और सम्यक्चारित्र 
रत्न है । सम्यकत्व प्राप्ति के पश्चात् भी उपयोग सहित रहनो आवश्यक है | के 
कोई 'समकित जीव चूंक जाये, इसी आधार पर उसके लिए अर्धपुद्गल परावर्त 
काल बंताया गया है । सभी सेमकिती सावधान व॒ सजग ही रहेंगे - यह नहीं कह 

जा सकता । समकित आने के बाद जागृति रहने जैसे संयोग मिले 



प्राप्त करने का ही लक्ष्य हो तो आगे बढ़ना संभव है । परन्तु सभी समकिती जीवों 
के लिए यह नियम नंहीं है । ज्ञानी कहते हैं कि "आप मिध्यात्वी का संग या परिचय 
मत कीजिए, क्योंकि इससे सम्यक्त्व के समाप्त होने का प्रसंग आ सकता है । 
क्षयोपशम समकित एक बार नहीं बल्कि असंख्याता बार आता है और असंख्याता 

बार चला भी जाता है । क्षायिक समकित एक बार आने के बाद जाता नहीं । 
क्षायिक समकित पाने तक क्षयोपशम सम्रकित को मजबूत बनाने के लिए 

सिद्धान्तों क्रा वाचुन एवं श्रवण कीजिए 

जगत के सर्व जीवों को सुख चाहिए और सुख प्राप्ति के लिए यह भाग-दौड़ 
है। ज्ञानी कहते है कि 'संसार का सुख मात्र कल्पित सुख है, सुखाभास है ।' संसार 
दुःख से रहित नहीं है । ज्ञानियों ने संसार की अनंत दुःखमय तरीकों से पहचान 
करवाई हैं | सांसारिक सुख कर्मजनित है और इस सुख को ज्ञानी आत्मा के दुःख 
रूप में बताते हैं । अज्ञानी को संसार का सुख सुख प्रतीत होता है, परन्तु ज्ञानी' 
को नहीं । जिसे आप बहुत अच्छा सुख मानते हैं, वह भी दुःख मिश्रित होता 
है । क्योंकि आपका माना हुआ सुख प्राप्त हो जाये तो भी जन्म का, जरा 
(वृद्धावस्था) का, मरण का, रोग का दुःख तो रहेगा ही । लक्ष्मी भी स्थिर नहीं 
रहती । संसार के सुख ऐसे हैं जिन्हें प्राप्त करने में , प्राप्त करने के बाद भोगने में 
और उसे बनाये रखने में दुःख तो होता ही है । फिर यह स्थिर भी नहीं है । था तो 
यह आपको छोड़कर चला जायेगा या आपको छोड़ जाना पड़ेगा । ज्ञानी के बचन 
समझने की जरूरत है कि परिग्रह चहुत वढया अब मर्यादा में आना है, नहीं तो 
तृष्णा को आग सुलग रही है । “जहाँ दुःख है वहाँ संसार है, जहाँ संसार है यहाँ 
दुःख है । जहाँ मोक्ष वहाँ सुख और जहाँ सुख वहाँ मोक्ष ।"' 

यंधुओं ! चक्रवर्ती को संपूर्ण सुख होता है या नहीं ? नहीं । चऋचवर्ती को भो 
पूर्ण सुख नहीं होता । उसे मानसिक दुःख बहुत होता है । सनतकुमार को अपने 
सेग की जानकारी हुईं और तुरंत वैरागी बनकर निकल यड़े । सुभूम और ब्रह्मदत्त 
चक्रवर्ती परते समय तक चक्रवर्ती बने रहे तो मरकर भरक में गये । जरा सोचिए 
कि मेरी कौन-सी गति होगी ? क्षणक सुख के लिए अठारह धापों का सेवन कर 
रहा हूँ तो मेरी आयुप्य डोर दूटने पर यह पतंग कहाँ जाकर गिरेगी ? जीव मरक 
में गया तो चहाँ कोई छुड़ाने नहीं आयेगा । दस चक्रवर्तियों ने महान सुख्ों को 
त्याग कर संयम अंगीकार किया । गोचरी के लिए जाते हुए यह विचार नहीं आया 
कि कहाँ मेरा चक्रवर्तों स्वरूप और कहाँ यह घर-घर गोचरी जाना । उल्टे यह विचार 
आया, में चक्रवर्ती था पर जब आत्मा का चक्रवर्ती बनूँ, सिद्ध-बुद्ध, निरंजन- 
[्ग््य्ट्य्््््््य्प्््य्य्कुद ध्स्य्य्भ्भ्े्यय्य्य्््य््य्य्य्ड्र्श्ा ब 



निराकार बनूँ तब आत्मा का चऋवर्ती बना, कहा जायेगा । सुभूम नामक चक्रवर्ती 
को छः: खंड का साम्राज्य भी कम लगने लगा । चऋवर्ती बनकर सुभूम,ने छः 
खंड तो साध लिए और सातवें खंड को साधने की इच्छा जगी । उनके मन में मार 
समाया कि सारे चक्रवर्ता तो छः खंड पर आधिपत्य जमा. सके है, मैंने भी वही 
किया तो उसमें मेरी क्या विशेषता ? अतः अब मैं सातवाँ खंड भी साथ लूँ। 
(श्रोताओं में से आवाज : ' भूख नहीं मिटी ।') तो मरकर नरक में गये । लोभ 
और मान का दुःख अन्य अनेक दुःख उपस्थित करता है । यह तो आपके अंनुभव 
की बात है | जिसके पास पच्चीस से पचास हजार हों उसे लाख' पाने की, लाछ 
हो उसे दस लाख, दस लाख हो उसे कंगेड और जिसके पास करोड हों उसे अब्नर्पति 
बन॑ने की इच्छा होती है था नहीं ? बड़े श्रीमंत बनने और सम्मान पाने का अनेक 
जीवों को रोग लगा है, जितना मिलता है उतना ही और पाने की तृप्णा रूपी यह 
रोग खूब फल-फूल रहां है | पैसा पाने की धून में पाप का बोझ बढ़ा रहे है; वो 
पाप की खाई में जाना पड़ेगा । संसार में इस आंग के बीच खड़े रहकर इससे कैसे 
बच सकेंगे ? प्र 

१४वें अध्ययन में एक प्रसंग है, बन में.वृक्ष की ऊँची डाल.पर-एक पक्षी बैठा 
है.। वह विचार करता है कि “इस बन में दावानल भड़का है | बन के सारे पशु- 
पक्षी इसमें जलकर समाप्त हो जायेंगे फिर में आराम से बैठकर सब खाऊंगा । यह 
सोचकर प्रसन्न होता है पर उसे यह ख्याल नहीं कि इस ज्वाला में में भी खाक 
हो जाऊँगा । सबमें मेरा भी तो नंबर है । इसी प्रकार परिग्रह में आसक्त बने जीव 
धन प्राप्ति के लिए कितने ही जीवों के प्राण लूटते है,, उन्हें यह ध्यान नहीं, रहता कि 
कोल राजा आकर मेरे भी प्राण छीन लेगा । सभी को जाना है और जाना है 
सब कुंछ यहीं छोड़कर जाना है । यदि आसक्ति रह गयी तो पाप और अनासक्ति 
आयी तो धर्म साथ में जायेगा । है 

सम्यक्त्व प्राप्ति के पश्चात् संतों को भी बहुत उपयोग रखना पड़ता है | एके 
मुनि अपनी मुनिचर्या के पालन में बहुत दुढ थे'। गीचरी करने के पश्चात् क्चत 
साफ करने भूमि प्रतिलेखन करते हुए आत्मभाव की शुद्धि से अवधिज्ञान प्रकद 
हुआ । निमित्त त्ती छोढा-सा था, परन्तु परिणाम की धारा ऊंची थी । चार 
बुद्ध हुए है। . * ' 

- ' 7 - 'करकंडु कलिंगेसु; -पंचालेसु य दुम्मही / 
नमी राया विदेहेसु, .गंधारेसु य नग्गड़ 4 * #* ' 

पे ' , 5 उत्त, .यू,, अ,-१6,-गाथा।४६ 
'कलिंग देश में करकंडु, पंचाल देश में दुपुख, विदेह में नमिराजा और गाँधार 

देश में निग्गई राजा । प्रत्येक बुद्ध हुए हैं.। 



नमि राजपि कंगन की आवाज सुनकर एकत्व भावना से भावित हुए और 
जातिस्मरण ज्ञान हुआ । निमित्त तो सहज था । आपने कंगन और झांझर की आवाज 
सुनी । यह सब निमित्त तो सभो को मिलता है, परन्तु उपादान भी सही था त्तो 
'फल तक पहुँच गया । 

मुनि को अवधिज्ञान हुआ तो विचार किया कि देवलोक की सुख की बातें तो 
बहुत सुनी हैं, देखें जगा वहाँ है क्या ? उपयोग लगाकर देखा तो पहले देवलोक 
के इन्द्र सौधर्मेन्द्र, जो ३२ लाख विमानों के स्वामी और इतने ही देवताओं के 
अधिपति है, अपनी रूठी हुई इन्द्राणी को मना रहे थे । अवधिज्ञान प्राप्त मुनि को 
यह दृश्य देखकर हँसी आ गयी कि “वाह रे इन्द्र ! तेरी यह दशा !' चारित्र मोहनीय 
कर्म की २५ प्रकृति है, जिसमें १६ कपाय और ९ नोकपाय हैं । हास्य कपाय में 
आ जाते है - कपाय को मजबूत करनेवाला कपाय । जैसे मूल या जड़ को सींचने 
से बह मजबूत बनता है उसी तरह नोकपाय कपाय को मजूबूत बनाता है । हास्य 
आने से उनका अपना भाव भी उन्होंने गँवा दिया जिससे 'अवधिज्ञान हीयमान हो 
गया । हँसी आई कि मुनि का अवधिज्ञान चला गया । इस प्रकार हँसी आना ज्ञान 

का प्रभाव है या अज्ञान का ? (श्रोताओं में से आवाज : 'अज्ञान का”) इन्द्र इन्द्राणी 

को मना रहा है, इसमें आश्चर्यजनक क्या है ? मोह के ऐसे झोंके तो संसार में 
रहते ही हैं - इससे बचे रहने बाले भाग्यशाली हैं । मुनि ने संसार के स्वभाव के 
बारे में विचार किया होता तो उन्हें कभी हँसी नहीं आती । 

व्याख्यान स्वाध्याय है । जिसके ज्ञान में जितना क्षयोपशम होता है उतना ही वह 
खिलता हैं । आप गोज व्याख्यान सुनने आते हैं | हमारे मन में विचार आये कि 
इन सबको इतना समझाते है फिर भी यहाँ से निकलते ही रास्ते में किसीसे 
मुलाकात हुईं तो सांसारिक बातें करने लग जाते है । घर पहुँचकर भी मोह के 
नचाये नाचते रहते हैं और एक दूसरे पर क्रोध करते हैं, जरा भी नहीं सुधरते । हमें 
ऐसे विचार मन में नहीं लाना चाहिए । बल्कि हमें संसार के स्वभाव का विचार 

करना चाहिए कि सांसारिक जीवों पर मोह का कैसा साम्राज्य फैला हुआ है ! 
आत्मा सम्यकत्व पाकर भी पतन को ओर चला जाये, यह संभव है । कर्म शत्रुओं 

को क्षय करने के बदले अंतर शत्नुओं को दबाते हुए ग्यारहवें गुणम्थानक तक पहुँच 
जाता है । यथाख्यात चारित्र प्राप्त और वीतसगी गुणस्थानक में पहुँचा हुआ जीव 
किसलिए नोचे गिरता है ? क्योंकि कर्म की प्रकृति का क्षय नहीं किया, मात्र 
उपशम किया है । समकित प्राप्त जीव मुनि के जैसे परिणाम में पहुँचकर यमन कर 
दे तो अर्धपुदूगल परावर्तन काल भटकता है । साधक आत्पा कैसा होता है ? 

ज्योल 



देह छत्तां जेनी .दशा बरतें देहातीत,. '. 
ते ज्ञानीना चरणमां पेंदन हो अगणित «७. ०, : 

देह में रहते हुए परिणाम में जो देहातीत - देह अलग है । और में अलग हूँ। 
“जहाँ शरीर है वहाँ संसार है और जहाँ शरीर नहीं , वहाँ संसार नहीं है, ।' सिद्ध अपना 
शरीर मृत्युलोक में छोड़कर जाते हैं । “उत्तराध्ययन सूत्र ' के ३६वें अध्ययन में प्रहव 
किया है कि 'सिद्ध के जीव अपना शरीर कहाँ.छोड़कर जाते हैं ?!.“कहिं वोन्दि 
चड्त्ताणं ?” प्रभु का उत्तर है, “इह बोलन्दि चड़च्ार्ं”, इसी मनुष्य लोक 
में शरीर छोड़कर लोक के अग्रभाग पर सिद्ध जाते है ।ःअतः शरीर के साथ है 
संसार, जन्म-मरण, आधि-व्याधि आदि है । आपको सुख चाहिए था दुःख ? 
(श्रोताओं में से आवाज : 'सुख”) तो भगवान ने सुख-पाने के जो उपाय बताये 

है उन्हें आचरण में लाना होगा । कोईं-आदमी किसी सेठ के यहाँ नौकरी करने आये 
तो सेठ जैसे कहेगा वैसा ही करेगा, तभी तो सेठ नौकरी पर रखेगा;। या.सेठ की 
चात न मान अपनी मनमानी करे तो सेठ उसे नौकरी, पर रखेगा क्या. इसी प्रका 
भगवान के संत्त आपसे जैसा कहते है वैसा करो तो कल्याण. दूर नहीं, पस्नतु यदि 
आप अपनी मति से चलेंगे तो वीतराग-शासन से बाहर फिंके .जाओगे । संत के 
है कि “आपको सुख चाहिए तो यह है / सुख का उपाय है आप संसारे,में हो 
हुए अलिप्त भाव, से रहिए, कपाय को. मंद कीजिए और परिग्रह की ममता 
घटाइए ।' परलोक में जाते समय ररत्ती भर भी:चहाँ से साथ नहीं ले-जाना है। 
जिनकी सेवा .में. देवता हाजिर रहते -थे, ऐसे चक्रवर्ती -को -भी -तरक -में पीड़ा ऑर 
दुःख से बचाने कोई- नहीं गया, .तो आपको. आपक़ी- देवियाँ भला कैसे 
बचायेंगी ? जबतक पुण्य की टाँकी भरी हुईं है, तबतक सब खबरलेंगे। फिर कोई 
सामने ,देखेगा भी नहीं. इसलिए पाप से पीछे फिरो । सम्यकत्व .का स्पर्श पाने 
वाला,जीव संसार के प्रत्येक भाव को देखता है पर उससे- जुड़ता नहीं । धर्म प्राणि 
का यह मौसम है, ज्ञानी कहते हैं- - , तेज 5 77४, 

* “जरा जाव न यीडेडड,, वाही जाव न वडड्ढड्ड . 
सपकट - जाविन्दिया न'हायमग्ति, दाव-धम्मं समायरे // ५ 
डक न् है 282 ५ * - दशा, सू अ-6, गाः३६ 

, जबतक वृद्धावस्था नहीं आई है, व्याधियाँ बढ़ी नहीं हैं, इन्द्रियाँ क्षीण नहीं हुए 
है तबतक धर्म क्री आराधना कर लो ।:7- 7: 20 कप 

: तेरे बेदबीय कर्म जबतक उदय में नहीं आये' हैं तबतक साधना कर ले । आएं 
व्यवहार में कहते हैं ना कि युवावस्था में कमाया हुआ बुढ़ापे में काम आयेगा ! 



धन-कमाने के मौसम में भूख-प्यास सब कितना सहन करते हैं ? ज्ञानी कहते हैं 

कि 'इसी प्रकार यह मानव भव आत्मा की कमाई का मौसम है ।' लेकिन अभी 
तक मानव भव को पहचाना नहीं है । फिर भी भाग्यशाली हैं कि आपको समझाने 
चाले संत पुरुष मिल गये हैं, तो कमाई कर लीजिए, साधना कर लीजिए । चूक 
गये तो समझिए डूब गये । यह हमारा अस्पताल है | जन्म-मरण का फेरा मिटाने 
के लिए मरीज इसमें आते हैं । हम आगम की सुंदर औषधि लेकर वठे हैं । यह 
औषपधि ग्रहण कर शासन में स्थिर बनिए । जो भगवान के सिद्धान्तों को जान 
लेंगे और उन्हें जीवन में अपनायेंगे तो उनका भवफेरा अवश्य ही टल जायेगा । 

दोपदी का अधिकार 
देवरानी-जेठानी में प्रेम ४ 'ज्ञाताजी सूत्र' में तीन ब्राह्मण की त्तीन पत्नियाँ 

है । सबसे बड़ी का नाम नागश्री है । बड़े होने में बड़ी सावधानी रखनी पड़ती 
है। ट्रेन की अपेक्षा से प्लेन चलाने वाले की जवाबदारी अधिक है, क्योंकि प्लेन 
गिरे तो बैठे हुए सभी मानवों का नाश हो जाता है । प्लेन से ट्रेन चलाने वाले 
का दायित्व कम, उससे गाड़ी चलाने वाले का कम और साइकल चलाने चाले 
का दायित्व सबसे कम होता है | ऐसे ही ८४ लाख जीवायोनियों में भटकता जीव 
संज्ञी पंचेन्द्रिय पक मि के स्टेज पर आया है । इस समझ के घर में आने के बाद 
यदि उपयोग में तो चूर-चूर हो जायेंगे । साधू के एक उपचास में १००० 
उपवास का लाभ कहा गया है और ०8 भूल-करे को दंड भी हजार उपवास 
का आता है । छद्मस्थ को लहर और कर्म के उछाल से कदाचित भूल 
हो जाये तो उस भूल को गुरु के समक्ष कह दें और गुरु जो प्रायश्चित्त दें उसे 
प्रेम से स्वीकार करें । 
आपको भोक्ष के सुख चाहिए तो उसके लिए ज्ञानियों द्वार बत्ताये उपायों को 

ग्रहण करना यड़ेगा । इत्तना कहने मात्र से सम्यकत्व आ नहीं जाता । भोक्ष है, मोक्ष 
का उपाय है तो उस उपाय को जानकर उसपर श्रद्धा रखनी होगी तथा यह निश्चय 
करना होगा कि ये उपाय मुझे आचरण पें उतारने हैं | इसके बिना सम्पकृत्व भहीं 
आता, सच्चा सुख प्रत्यक्ष होता है त्याग में | सामायिक, पौपध, दान आदि में यदि 
आनन्द अनुभव हो त्रो मोक्ष का सुख प्रत्यक्ष होना संभव है । 
88224: है । तीनों देवसनी-जेठानी आनन्द से रहती हैं। जिस घर में 

विनय-चिवेय है उनका संसार स्वर्ग के समान है और जिस घर से विनय, विवेक 
चला जाता हैं वहों का संसार दावानल है । इसलिए नोंव मजबूत बनाइए, धर्म का 
मूल विनय है । विनयी, विवेकी, सदाचारी स्त्री, अपने घर में कदाचित पाप के 
योग से, गरीब हो पर बाहर किसीसे बताती नहीं । त्तीनों देवरानो-जेठानी में आपस 
में अभो तक प्रेम यहुत है । एक दूसरे का विवेक संभालती हैं, अभी उनके संसार 
ामिव््य्य्द्थ्थ्ध्क््ब्ग््य््य्ण्क्धरा 



में कलह, लड़ाई, क्लेश का वावानल नहीं सुलगा'है | संभी .आनच से रहे है. 
शेष भाव अवसर पंप । हज कक 42038 
रेस. के स्व. पू. छव्गनलालजी म.स्रा. की पुण्यतिथि 
आज हमारे पूज्य गुरुदेव की पुण्यतिथि है.अतः उनके बारे में दो शब्द कहा 

हूँ । जैन धर्म के एक महान दीपक पूज्य.छगनलालजी म.सा. खंभात के निवाए 
थे । पिता का नाम अवलसंग और माता रेवाकुंवरबाई थीं ।; उनकी एक बह' 

थी । पिताशभ्री नवाबी राज्य में नौकरी करते थे । क्षत्रिय होने पर भी-जैन मि 
के साथ उपाभ्रय आते: रहते थे । उनकी आत्मा इतनी हलुकर्मी थी कि एक बा 

के संत परिचय ने उन्हें बैराग्य के रंग-में रंग दिया-। आत्मकल्याण की भावना जा। 
उठी । परन्तु उनके चाचा-चाची ने दीक्षा नहीं दिलाने की नीयत से उनका जंबरदएं 
विवाह करवाया । लेकिन जिसका मन वैराग्य में रंग गया था वह किसी प्रक 
संसार से न जुड़ सका | अपने एक जैन मिंत्र के सांध॑ वे भाग गये । श्री वेणीगरमः 
महाराज का समागम हुआ और उन्होंने अपनी बात उनसे->केही !.महाराज सा. 
कहा : भाई, “जैन धर्म के. कायदे के अनुसार बिना :आज्ञा के. दीक्षा नहीं ' 
जाती !” अंत में 'काका-दूँढ़ते हुए उन्हें वापस घर ले गये । परन्तु बैरागी कभी 
नहीं “रह सकता ॥ उन्होंने काका-काकी से कहा कि “मेरा एक-एक पल अपर 
है । आपलोग मूझे क्यों रोक, रे हैं ? क्या मेरी मृत्यु को आप रोके सकेंगे ? आ 
लोग मेरी आत्मा का अहित मृत क्ीजिएं | अपने कुल का सद्भाग्य है कि पु 
आत्मकल्थाण का मार्ग मिल गया है, अब मुझे शीघ्र विदा दीजिए .!”' क्षात्रे 
के देदीप्यंमान शब्दों का अद्भुत असर-हुआ । आखिर, में. पत्नी तथा परिवार 
सदस्यों ने आज्ञा. प्रदान की । संवत् १९४४ की ,पौष शुक्ल दसमी के दिन खभ! 
संप्रदाय के पूज्य श्री हर्षचंद्रजी स्वामी से सूरत “में ,दीक्षित हुए । साधना के प॑ 
पर एक महान योगी आत्मकल्या्णं साधने निकला । दीक्षों के पश्चात् पंच ६ 
में हो उन्हें गुरुदेव का वियोग सहन करना पड़ा । सहिष्णुता के स्वामी, जैन व 
के योद्धा श्री छगनलालजी म.सां, पू. श्री भाणजी रखंजी महाराज तथा, पूज्य ६ 
गिरधरलालजी महाराज के साथ विचरने लगे 4 संबत ,१९८३ में पूज्य पदवी र 

दायित्व पूज्यश्नी पर आ गया, पूज्य,छगनलालजी म्.सा. की गंभीरता, कार्यकुशल 
त्तथा प्रभावशाली व्यक्तित्व के प्रभाव से ,अनेक भव्य जीवों -मे उनकी छत्रछी' 
में आश्रय प्राप्त किया।। पूज्य, गुरुदेव की पप्रभावशाली-ओजभरी बाणी से मह 



विभूति पूज्य श्री आत्मारामजी म.सा., सेवाभावी खीमचंद्रजी म.सा. तथा महान 
तपस्वी पृ. फूलचंद्रजी म.सा. जैसे महान शिष्य हुए । महान पूज्यश्री के शिष्य भी 
महान हुए । आज विराजमान महान वैरागी पूज्य कांतिऋषिजी म.सा. आदि ठाणा 
भी पूज्य छगनलालजी म.सा. के शिष्य हैं । पूज्य गुरुदेव का जैसा प्रभाव था वैसा 
ही प्रभाव आज वे शासन पर डाल रहे हैं । 

पूज्यश्री ने जीवन में अनेक महान कार्य किये हैं | जन-शाला, श्राविका-शाला 
आदि संस्थाएँ जहाँ नहीं थीं वहाँ प्रारंभ करवाई तथा उन्हें विकसित करते रहने का 
उपदेश दिया । सेवा का मूल्य समझाया । डगमगात्ते जैनों को स्थिर करने तथा 
जैनेतरों को प्रेम से जेनधर्मी बनाने का उत्तम कार्य उन्होंने किया । सर्वप्रथम सं. 
१९७५ का चातुर्मास कांदावाड़ी में किया । सं. १९७८ में अजमेर के बृहद साधू 
संमेलन में उन्हें आमंत्रित किया गया था । शिष्यों के साथ वहाँ पहुँचकर शो भा 
बढ़ाई । उनके जैसे ही महान विभूतियों से समागम हुआ । पूज्य श्री अमोलख 
ऋषिजी म. से उन्होंने लवजी स्वामी का जीवन इतिहास जाना । गोंडल संप्रदाय 

के पूज्य श्री जशाजी महाराज से भी अपनी जिज्ञासा वृत्ति के कारण चहुत कुछ 

प्राप्त किया । 
पूज्यश्नरी के शिप्यसमुदाय में प्रथम शिष्य, महान विभूति पूज्य बाद, श्री 

रत्चचंद्रजी म.सा. हुए, जो रत्न के समान थे । वे सदा देदीप्यमान रहे | गुरु और शिष्य 
दोनों राजपूत, फिर क्या पूछना ? महान जोवन जीकर हम सबको प्रेरणा प्रदान कर 
गये । पूज्य श्री वयोवृद्ध, अनुभवी , विचक्षण, विद्वान, शांत और गंभीर थे । अपने 
सुचारित्र को ज्योति प्रसारित करके ५१ वर्ष की दीक्षा पर्याय के पश्चात् ७५ वर्ष 
को उप्र में संवत १९९५ की वैशाख कृष्ण दसमी की शुभ प्रभात में अपनी आत्मा 
का कल्याण करते हुए, हम सबको छोड़कर इस फानी दुनिया से विदा लेकर चल 
निकले । 

हसते_ मुखडे मृत्युने भेट्या पूज्य प्रतापी गुरुदेव, 
नमन करता नयन भीना छे, वियोग साले छे गुरुदेव, 
प्रेरणानी ए ज्वलंत ज्योत्ति, क़्यारे गई नुझाई, 
अम सौ गालकोनी मिल्कत, क़्यारे गई लुटाई । 

संघ-सेवा और पुरुषपार्थ उनका जीवन उपदेश था । नवीन साहस, नया बल, भड़ं 
जागृति, नया विधान यह सर्व पृज्यश्री के सुधारक और क्रांतिमय हृदय में बसा 
हुआ था ,। पूज्यश्रो के जोचन से कोई गुण अपनाकर ही उनकी पुण्यतिथि को 
सार्थक किया जा सकता है । 



में बाल ब्रह्मचारी पूज्य श्री रत्नचंद्रजी म.सा आचार्य पद पर आसीन हुए । पूज्य गुऱदेव 
का संबत् २००४ में स्वर्गवास होने पर आचार्य की पदवी पूज्यश्री गुलाबचंद्रजी मभा 

सुज्ञ बंधुओं , सुशील माताओं औरबहनों। ... या अर पटक 
ब्रिलोकीनाथ वीतराग प्ररमात्मा की शाश्वती वाणी का नाम है सिद्धान्त । 

प्रभु वीतराम कब बने ? राग-द्वेष विनेतारः 'राग-द्वेष, के विजेता बने 
पब । सिद्धान्त वाणी की लो में रंगे महायुरुप अनादिकाल से अज्ञान में भटक 
जीवों को पुकार क़र कहते. हैं कि 'हे जीवों ! अव् त्तो जागो । संसार के रसिक 
_प कर नश्वर आनन्द बहुत लिया,. परन्तु ज्वानुभूति का आनन्द नहीं पाया । मे आल दे से आपके भव की भूख भंग नहीं होगी । दुनिया की बाह-बाह 
में. आप अपने को धोखा दे रहे हैं । यदि शाश्वत संपत्ति और आनन्द चाहिए तो 
नानी पुंरुंषों के जैसा युरुपार्थ करके अपने अंदर बठे मिंथ्यात्व और अज्ञान के 
अंधकार को उलीच कर सम्बकदेर्शन और सम्बकेज्ञान का दीपक प्रकोशित 
क्जिए । विभाव से पीछे हटिए । स्वरूप 'में स्थिर रहकर वेरूपे 



४ अनादि की कालिमा 'नष्ट करने का साधन मानव भव “ही है क्योंकि तिर्यच 
>पराधीन है; देव सुखों. में 'मग्न हैं और नैरेये “दुःख में डूबे हुए हैं, बाकी बचा 
क्मानव भव । 'भेवोभव "में बाँधे हुए कर्मों की जो परतें आत्मा,पर जम गई हैं वे 
यहीं"साफ होंगी । अन्य भवों में इस मैल को दूर करने का पानी नहीं है । इस 
एमानव भव में समता की शिला पर समझबोच्य का साबुन: लेकर, वीतराग 
/वाणी रूपी पानी के द्वारा आत्मा रूपी कपड़े पर लगे दागों को धो डालिए । 
८अनादि की दुःख परंपरा को मिठाने का अवसर झड़प लीजिए और स्वानुभूति 
7का आजन्द प्राप्त,कीजिए । एक क्षण का स्वानुभव हजारों वर्षों के शास्त्र-ज्ञान 
५ से महान है । आत्म-भान के बिना, हजारों-वर्षो तक किये गये शास्त्राभ्यास में 
(कर्म क्षय करने.-की ताकत नहीं है । वह एक सेकन्ड मात्र में आत्म-भान- 

' (स्वबोध) से हो सकता है | संसार-समुद्र से पार उतरने का-साधन सम्यक्दर्शन, 
सम्यकज्ञान और सम्यकचारित्र है । जब जीव विभाव से निवृत्त होकर स्वभाव 

' में स्थित होता है, तब मोक्ष प्राप्त होता है । ऐसा अद्भुत अनुभव जीव ने ,कभी 
प्राप्त नहीं किया है, यदि किया होता तो यह भ्राँति और भव-भ्रामण टिक नहीं 

' सकते थे | भगवान ने दिव्य .ध्वनि में उपदेश दिया है, जिसका सार स्वानुभव 
से स्वरूप में समा जाने का है 'आचारांग सूत्र' में प्रभु फरमाते है - 
“ने एगं जाणड़ से स॒च्ब॑ जांणड, जे सव्दं॑ जाणड से एगं जाणड़ ।” 

” सूत्र छोटा-सा है, पर उसमें रहस्य गूढ़ है। जो एक अपनी आत्मा को जानता 
है बह जगत के सर्व पदार्थों को.जान लेता है । जो सर्व पदार्थों को जानता है 
बह एक अपनी आत्मा को जान लेता है | जिसने स्वयं को नहीं जाना, उसने कुछ 

/ नहीं जाना । '.. 
जाणी जाणीने जाण्युं तो ये जाण्यो नहि जाणनारो रे, 
एक जाग्यो न आतम तारो; तो निष्फल छे जन्मारो रे, 
अनंत दाक्तिनो स्वामी ' थईने शनी गयो बिचारो रे... एक जाग्यो न... 
, शास्त्रकार ने सिद्धान्त में कहीं भी यह नहीं कहा है कि “जिसे धन-संपत्ति, 
वेभव नहीं मिला उसका जन्म निष्फल है ।' जागने के समय में यदि आपको 
आत्मा जागेगी नहीं तो यह जन्म निष्फल जायेगा । व्यापार कैसे करना, संसार 

। कैसे चलांचा आदि सब जांना, पर जिसे जांनना चाहिए उसे नहीं जाना । मृत्यु 
लोक में आकर इस मानव भव को पाकर क्या किया जाना चाहिए ? किसलिए 
मानव जन्म प्राप्त हुआ है ? इन बातों को नहीं समझा । इस जगत में अपनी 
आत्मा, सर्वोत्तम है । वह निश्चय से आरिहंत है, सिद्ध है, आचार्य है, उपाध्याय 
सर ध्प्य्म्च्ध्टलह्यलः न््ड 
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पूज्य गुरुदेव श्री छगनलालजी!महाराज सा. के स्वर्गवास के पश्चात् संबत् १९४६ 
में बाल ब्रह्मचारी पूज्य श्री र्चचंद्रजी मःसा. आचार्य पद पर आसोन हुए । पूज्य फुल 
का संबत् २००४ में स्वर्गवास होने पर आचार्य की पदवी पूज्यश्री गुलाबचंद्रजी गम. 
को प्रदान की गयी । वे महान आत्मार्थी और घोर तपस्वी- थे १ वे शासन के एक गा 
रत्र थे । अंतिम समय तक उनकी आत्म-साधना चलती रही । उन्होंने २७ बार 'भगवा 
सूत्र' का वांचन किया था; ३२ सिद्धान्तों का रहंस्य उन्हें कंठस्थ था" ऐसे महान जे 
को जब याद करते है तब उनके जगमंगाते चरित्र की उंयोति आँखों के सम्भुंख पूरे 
लगती हैं । पूज्य महान संतों, पूज्य गुरुदेव छगनलालेंजी -म.सा." तथा पूल 
गुलाबचंद्रजी म.सा. को पुण्यतिथि के निर्मित्त पर आप सब लोग आज ब्रेत-प्रतयाखाः 
अंगीकार कीजिए ! | ० कह 

#अआान्तिंए ॥ | / 
० «>«०»«»«०«मन्»»ऋ«० «७००० >कजम ०. हर का अं 

-व्यारनग्यान कऋ्रमाक्त ९ 
(९)३५)०००)३))७००७०५७५०५५) (२९७७ ७७(७७७ए७७०७७७७७७७७७७४४४४४५ 
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हा 

सुज्ञ बंधुओं , सुशील माताओं और बहनों, ! के ह 
त्रिलोकीनाथ वीतसग परमात्मा की.शाशवती चाणी का नाम है 

प्रभु बीतराग कब बने ?' “राग-ढवेण विनेदोरं? गग-द्वेष.के विजेता घने 
तब । सिद्धान्त वाणी की लौ में रंगे महापुरुष अनादिकाल से अज्ञान में 
जीवों को पुकार क़र कहते हैं कि 'हे जीवों ! अब तो जागो । संसार के गॉंक 
बन करें नश्वर आनन्द बंहुत लिया, परन्तु स्वानुभूति का आनन्द नहीं पाया 
बाह्य आनन्द से आपके भव्र की भूख भंग नहीं होगी ! दुलिया की वाह-वीई 
में आप अपने को धोखा दे रहे हैं । यदि शाश्वत संपत्ति और आनन्द चाहिए 
ज्ञानी पुरुषों के जैसा पुरुषार्थ करके अपने अंदर बैठे मिथ्यात्व और अज्ञात के 
अंधकार को उलीचे कर सम्यक्देर्शन औरं संम्यर्कज्ञाने का दीपक प्रकाशि/ 
कौजिए । विभाव से पीछे हंटिए । स्वरूप में स्थिर रहकर से स्वरूप को शा 
कर लीजिए । अंतर में अनादिकाल से वासना के पड़े हुए कुसंस्कारों अंवर्ष् 
से अवलोक कर दूर कीजिए, दृढ मत कीजिए ।' 



। अनादि की कालिमा नष्ट करने का साधन मानव भव हो है क्योंकि तिर्यच 
पराधीन है, देव सुखों में मग्न हैं और नैरेये “दुःख में डूबे हुए हैं, बाकी बचा 
मानव भव । भवोभव "में बाँधे हुए कर्मों की जो परतें आत्मा पर जम गई हैं वे 
यहीं साफ होंगी । अन्य भवों में इस मैल को दूर करने का पानी नहीं है । इस 
मानव भव में समता की शिला पर समझ/बोच्य का साबुन लेकर, वीतराग 
[वाणी रूपी पामी के द्वारा आत्मा रूपी कपड़े पर लगे दागों को धो,डालिए । 

अनादि की दुःख परंपरा को मिठाने का अवसर झड़प लीजिए और-स्वानु भूति 
'का-आनन्द प्राप्त कीजिए । एक क्षण का स्वानुभव हजारों वर्षों के शास्त्र-ज्ञान 
से महान है । आत्म-भान के बिना, हजारों वर्षो तक किये गये शास्त्नाभ्यास में 
कर्म क्षय करने की ताकत नहीं है । वह एक सेकन््ड मात्र में आत्म-भान- 
(स्वबोध) से हो सकता है । संसार-समुद्र से पार उतरने का साधन सम्यकदर्शन, 
सम्पकज्ञान और सम्यकचारित्र है । जब जीव विभाव से निवृत्त होकर स्वभाव 
में स्थित होता है, तब मोक्ष प्राप्त होता है । ऐसा अद्भुत अनुभव जीव ने कभी 
प्राप्त नहीं किया है, यदि किया होता त्तो यह भ्राति और भव-भ्रमण टिक नहीं 

सकते थे । भगवान ने दिव्य ध्वनि में उपदेश दिया है, जिसका सार स्वानुभव 
से स्वरूप में समा जाने का है । 'आचारांग सूत्र” में प्रभु फरमाते है - 
“ने एग॑ं जाणड़ से सत्व॑ जाणड, जे सव्व॑ जाणड़ से एगं जाणड़ ।? 

सूत्र छोटा-सा है, पर उसमें रहस्य गूढ़ है । जो एक अपनी आत्मा को जानता 
है चह जगत के सर्व पदार्थों को, जान लेता है । जो सर्व पदार्थों को जानता है 
वह एक अपनी आत्मा को जान लेता हैं । जिसने स्वयं को नहीं जाना, उसने कुछ 
नहीं जाना । ._ ' 
जाणी जाणीने जाण्युं वो ये जाण्यो नदि जाणनारो रे, 
एक जाग्यो न आत्म तारो, तो निष्फल छे जन्मारो रे, 
अनंत शक्तिनों स्वामी 'थईने बनी गयो बिचारो रे... एक जाग्यो न... 

. शास्त्रकार ने सिद्धान्त में कहीं भी यह नहीं कहा है कि 'जिसे धन-संपत्ति, 
वैभव नहीं मिला उसका जन्म निष्फल है ।' जागने के समय में यदि आपकी 
आत्मा जागेंगी नहीं तो' यह जन्म निष्फल जायेगा । व्योपार कैसे करना, संसार 
कैसे चलाना आदि सब जाना; पर जिसे जानना चाहिए उसे नहीं जाना । मृत्यु 
लोक में आकर इस मानव भव को पाकर क्या किया जाना चाहिए ? किसलिए 
भानव जन्म प्राप्त हुआ है ? इन बातों को नहीं समझा ।-इस जगत में अपनी 
आत्पा, सर्वोत्तम है । वह निश्चय से अरिहंत है; सिद्ध है, आचार्य है, उपाध्याय 

्क््ाध्य्शखध्सलहब् व्भ्क्तु 



है, साधू है १ पहुँ चपरमेष्ठि पद का परम-वैभव आपमें भरा हुआ।है, परन्तु उसके 
पहचान नहीं की है | जहाँ अन॑त्त तृष्णों है वहाँ अनंत-दुःख है ।'स्वर्ग के. 
हों या छत्रधारी सम्राट या फिर भिखारी, जिसे 'आत्मस्वरूप का-बोध नहीं है, व 

अज्ञानी है | क्षण-क्षण तृष्णा की दाह में जल रहाःहै, इसलिए है चेतन ! तु 
में जिस सुर्खे को ढूँढ रहा है, उस अज्ञान को छोड़कर आत्मज्ञान की दिव्य ज्योरि 
अंतर में प्रकाशित कर । जिसे आध्यात्मिक शास्त्र की लगन लग गयी है म॑ 

बूसरा धांचन तुच्छ जान पड़ता है।.. ः 
बंधुओं ! सम्यकंत्व की प्राप्ति यानी मोक्ष की ओर बंढ़ता केदम । तत्पश्चा 

पुरुषार्थ द्वारा सर्वविरति निग्रन्थ दंशा की भूमिका की ओर'प्रयाण किया ३ 
सकता है । उसके बांद क्रमशः वीतराग' दशा प्राप्त "कर केबल जान पाया ४ 

सकता है ! केवल ज्ञान का भुख्य कारण आत्मा,का भेद विज्ञान है ! इसके वि 
मोक्ष नहीं है ) अनादिकाल से वेह को आत्मा मोनने, की भूर्ल किसने की 
आंत्मा स्वयं अज्ञान के कारण भूल. करता है और स्वर्थ आत्मज्ञान से सुधार ४ 

सकता है _। भूल आप करें और सुधारे, कोई अन्य, ऐसा 'कभी नहीं। 
सकंता । इसलिए अपने अनंत दुःखों की भूल को इस बुर्लभ मानव जन्म! 
सुधार लीजिए । अपनी भूल, सुधारने के लिए आपको किंसी अन्य की राह * 
देखनी है | बल्कि पर भाव से पीछे हटकर, विकारी भावों का विसर्जन कर 
अपने वास्तविक स्वरूप में रमण करने का अजोड़ साहस करना है | अपने आव५ 
सागर में डूबकी लगाकर सच्चे मोती निकाल, विभाव के शंख-घोघे से आपका 
काम नहीं बनेगा । पहले तो यह काम कठिन लगेगा । शीतरकाल में भोर बेता, 

में सरिता के शीतल ज़ल में स्नान करने के पहले बहुत ठंड लगती है, डर लग 
है, कँपकँपी होती है; परन्तु हिम्मत करके पानी में कूद जाते 'के-बांद तैले का 
कुछ;और ही: आनन्द आता.है-। वैसे ही स्नेह की रेशमी,शोल में 'लिपटे रहने हर 
मुक्ति ,की कल्पना नहीं भी आये और आये तो उस कल्पना के साथ ज़न्मी अनेक 
उलझनें भी साथ आती हैं । पस्नतु मुक्त होने के बाद जो आनन्द ग्राप्त होता है 
हृदय प्र॒णुदित होता है -उसे क़्यां-शब्दों-द्वारा व्यक्त किया-जा, सकता है ? कीं 
से लिखा (जा सकता है-? अतः एक ब्रार-जीवात्मा को ;प्रचंड पुरुषार्थ कर्ता 
पड़ेगा 4 - + ++- 5 807 23058 

बंधुओं ! इस जीव ने बाह्य त्याग तो बहुत्त बार किया है, परन्तु आभ्यंतर त्याी 
नहीं किया । अणगार किसे कहते:हैं ? ,* - 2 



संजोगा विप्पमुक्कस्स, अणगारस्स मिक्खुणो । . 
विणय॑ पाउकरिस्सामि, आगुपुटिव्व॑ सुणेह, गे वा - 

- उक्त, सू. अ.-१, गा-१ 

जिन्होंने संयोगों का विशेष प्रकार से त्याग किया है उनका नाम अणगार 
है. भगवंत फरमाते हैं कि “संयोग दो प्रकार के हैं | एक बाह्य और दूसरा 
आभ्यंत्र ।” घर-बार, पैसा, लाड़ी, वाडी और दास-दासी आदि सब कुछ छोड़ने 

का नाम बाह्य संयोग है । संयम लेने वाली आत्मा ने यह सब राजी-खुशी से 
छोड़ा और दूसरों को छोड़ना पड़ा तब छोड़ा । काल राजा के आने पर इच्छा हो 
या न हो, सब कुछ छोड़कर जाना पड़ता है । एक ने प्रेम से त्यागपत्र दे दिया 
और दूसरे को राजीनामा -देना पड़ा । जो आत्मा बोधपूर्वक बाह्य संयोगों को 
छोड़कर निकलता है उसे धन्य (२) है और जब उसकी आत्मा देह छोड़कर जाती 
है तब भी वह,धन्य है । संसार त्यागकर आने वाले संयमी की जय और अंतिम 
समय भी जय । जो बोधपूर्वक नहीं छोड़ते उसके लिए लोग हाय... हाय... करते 
है । अतः जीवन का मूल्य समझिए । बाहा संयोग अनंत बार प्राप्त हुए और 
छोड़े । बहुत लोग पहले बर्मा में रहते थे । जो वहाँ के नागरिक बन गये वे वहीं 
रह गये , परन्तु जो भारतीय रहे, उन्हें अपना सब कुछ वहीं छोड़ खाली हाथ भारत 
लौटना पड़ा ना ? सुंदर विदेशी डिजाइन का बँगला बनवाया, विदेशी फर्निचर 
से सजाया, विदेशी गाड़ी लाये, अचानक काल राजा का बुलावा आ जाये तो 
क्या उन्हें कहेंगे कि “मैंनें कितने उत्साह और शौक से यह सब बनाया है | छ; 
महीने तो यह सब भोगने का मौका दे दो” तो क्या वह दे देगा ? नहीं । वहाँ 
तो तुरंत-जाना पड़ेगा, सब छोड़ना पड़ा भा ? 
एक बार एक बहन कम उम्र में विधवा हो गयी । में उसे मांगलिक सुनाने 

गयी ।-बहुत -रों रही थी वह । मैंने कहा : “बहन ! इतनी समझदार हो, क्यों रो 
रही हो ?”,बहन बोली : “महासतीजी ! मैंने फोरेन से साडियाँ मँगवाई थीं, 
अभी उन्हें खोला-भी नहीं था कि श्रावकजी चले गये ।" मुझे लगा, यह संसार 
कितना स्वार्थमय है । साड़ी पहन न पायी इसका शोक है ।' सभी अपने स्वार्थ 

के लिए रोते हैं, आदमी के लिए नहीं । यदि उन्हें उनकी चिंता होती तो सोचना 
चाहिए था अरे, हमारे,सुख के लिए इतना काला-सफेद किया, भूख-प्यास तक 
भूलकर काम:में लगे रहे,-जेचारे, मानव भव प्राप्तकर आत्मसाधना किये बिना 
चले गये ।हम.सबके ,लिए तो बहुत किया, -परन्तु अपने लिए कुछ न किया । 
ऐसी स्त्रियाँ तो विरल होंगी । फानी दुनिया से ,विदा लेते हुए सब छोड़ना पड़त्ता 



है । फिर स्वेच्छा से क्यों ने छोड़ा जाये 2 सबके छोड़ने/में भी फर्क होता है। 
एक स्वाधीन-भाव से छोड़ता है तो दूसरा पराधीन-भाव से ॥ भगवान फू , 
हैं कि “स्वाधीन-भाव से द्रव्य परिग्रह का त्याग करने के पश्चात् भी, आध्यंत ' 
परिग्रह का त्याग करना मुश्किल है ।” वस्तु के त्याग के साथ उस वृत्ति का 
त्याग भी जरूरी है । उपवास तो किया; लेकिन वृत्तियों का घोड़ा यदि पाणे 
की तरफ दौड़ता हो तो ऐसे उपवास या दूसरे किसी त्याग-से जो लाभ मिल्नत | 
चाहिए वह नहीं मिलता । इसलिए त्याग सच्चे अर्थ में. करना चाहिए । प्रभु एं 
यही प्रार्थना है कि. / या चूत आ - 

“मोह मंस्तीने” मारजे, विषय 'बृत्िने बारजे, 
“'शरणे आब्याने उगारजे, नाविक अबनीने तारजे // . 

संसार त्यागकर सत्शास्त्रों में मन लगे तो मन से मोह की मस्ती मरे । इन 
के विषयों की ओर की वृत्ति स्व की ओर मुंड़ जाये तो इस जीवन नैया का नाविक 
स्वयं बनकेर संसारंसागर से पार उतर जाये । अतः स्व में स्थित ' होने की आवश्यक 
हैं। स्व में स्थिर होने पर आत्मा का सुख पायेंगे, सम्यंकूत्वी जीव पाप कार्य को 
समय ही काँप उठता है। अन्याय, अनीति उंसें डँसते हैं | एक बार स्वोनुभूवि॥ 
जाये, संम्यक्त्व आ जाये तो जीवन की दिशा बंदु्ल जाती है ।'जबरकिं मिथ्यात 
का प्रबल जोर विभाव में ले जाकर, पर को अपना मंनंवाकर दुःखी करा 
है। आठ कर्मों में सबसे बड़ा और साते कर्मों को राजा मोहनीय केर्म है जिसके 
स्थिति सत्तर क्रोड़ाक्रोड़ी सागरोपम की है। संसारी जीवों को भान नहीं है इसति 
ममत्व और विभाव में जाकर भाया और कपट करते हैं। बड़ी-बड़ी फैक्ट्री खोले 
हिंसा का तांडव रचकर महाआरंभ और महापरिग्रह से जुड़करें:नरक में चले जी 
हैं। अज्ञान दशा में पड़ा हुआ साधंक 'भी यदि भूले न तो डूबे । सिद्धान्त में सः 
और श्रावक दोनों के बारे में कहा गया है । पेट्रोल की टंकी फटे तो बंचेना मुश्कि 
है, कदाचिंत् भाग्योदय से 'बच जायें । इसी तरह जीवन में अघोर तपस्या कर 
अखंड चारित््य पालन किया हो पर यदिं अन॑तानुबंधी कपांय कीं टंकी फटे ह॑ 
बर्चना मुश्किल है। जहर तो यह जन्म बिगोड़ता है, परन्तु कपायों का जहर भ्रवोध' 

बिगाड़ देता है । ७ कक कट न 5 
चित्त और संभूति ने चंडाल के भव में: दीक्षा ली। फिर संभूतिमुनि न्पु' 

प्रधान के घर गोचरी के लिये गये । नमुचि प्रंधान संभूतिमुनि पर क्रोधित ई 
और उन्हें खूब मारा । भार खाते-खाते उनका धैय॑ छूट गया और क्रीधित है” 
अपनी तेजोलेश्यो छोड़ी । सास नेगर धुएँ से भरे गया । भयभीत लोगों ने आर 



४ अपराध की क्षमा माँगी | खबर मिलते ही चक्रवर्ती सनत्कुमारमुनि के दर्शन 
४ करने आये । चरणों में बंदन कर पूछा : “मेरी प्रजा का क्या अपराध है ? गुनाह 
हुआ हो त्तो क्षमा कीजिए ।” उसी समय चित्तमुनि भी वहाँ पहुँच गये और 

: संभूत्िमुनि को समझाकर शांत्त किया । सनत्कुमार संभूतिमुनि को बंदन करते 
4 हैं, साथ उनकी स्त्री भी दर्शन करने आयी है | उसके बालों में कौमती सुगंधित्त 
» तेल लगाया हुआ है । मुनि ध्यानावस्था में बैठे हैं । चक्रवर्ती की स्त्री नमस्कार 
, करती है । भगवान ने फरमाया कि “साधू-साध्वी को बंदन करते समय बीच 
" में डेढ़ फूट जगह रहनी चाहिए ।” वंदन करते हुए स्त्री की लट का हल्का-सा 

' स्पर्श मुनि के पैरों से हुआ । बाल का स्पर्श होते ही शरीर में शीत्तलता छा 
* गई । तब मुनि के मन में आया 'कि अहा ! इतनी शीतलता कहाँ से आयी ?' 
| आँख खोलकर देखा । अहा ! इतनी सुंदर जोड़ी ! साधक आत्मा को साधना 
। करना आसान है, परन्तु साथना में स्थिर रहना मुश्किल है । लाखों मन रूई को 
£ अग्नि की एक चिंगारी जलाकर समाप्त कर देती है । संभूतिमुनि ने इत्तनी उग्र 
# साधना होने.पर भी चक्रवर्तों और उसकी रानी को देखकर नियाणा किया कि 
/ “मेरे तप और संयम का फल हो तो में अगले भव में इसके जैसा चक्रवर्ती 
४ बनूँ ।' उस समय चित्तमुनि ने उन्हें प्रतिबोधित किया कि “भाई ! आलोचना 
| कर लीजिए । छद्मस्थ हैं, भूल हो जाती है, परन्तु अब आलोचना कर 
; लीजिए | आलोचना नहीं करने से विराधक बनेंगे ।” 'निशीध सूत्र' में भगवान 
/ ने फरमाया है कि “साधू हो या भ्रावक , छद्मस्थ रूप में कदाचित भूल हो जाये 
| तो गुरु के समक्ष अपनी भूल कहकर, प्रेम से प्रायश्चित्त स्वीकारे तो फिर से 
| अपनी स्थिति पर आ जाता है ।” परन्तु प्रायश्चित्त ऐसा नहीं होना चाहिए कि 
| घड़े फोड़ते 5803 और मिच्छामि दुक््कर्ड चोलते जायें । संध्या समय 
| प्रतिक्रमण करके मिच्छामिं दुक्कर्ड किया और सुबह उठकर फिर से वही 
/ गलती नहीं दोहरानी चाहिए । 
। दोनों 'मुनि आयुष्य पूर्णकर देवलोक में गये । संभूतिमुनि का जीव ब्रह्मदत्त 
। पेक्रवर्चो के रूप में जन्मा और चित्तमुनि सुखी कुदुंब में जन्मे, दीक्षा लेकर मुनि 
| बन गये । ब्रह्मदत भे जाति-स्मरण ज्ञान होने से अपने पाँच भव देख लिए. । 

दास दरसण्णे आसी, मिया कालिंगरे नगे + 
इंस्ा मयंगतीरयए, सोवागा कासीभूमिए (॥ 

प ४ । न «.. + उत्त, सू. अ-१३, गा-द६ 
.. इस भव में हम जुदा हो गये । मेरा भाई मुझे कहाँ मिलेगा ? उसकी चहुत 
. पलाश करवाते हैं | मुनि विचरते हुए उसी नगरी में पहुँचते है । चित्तमुनि के 

20 ७ कै-य- पसन्द 



मन में आता है कि पाँच भव से साथ रहने वाला मेरा भाई ,दुर्गति में नहीं जाता 
चाहिए । त्यागी त्याग की बात करता है-और भोगी भोग 'की ५ बहादत्त कल्ले 
हैं कि “हे भाई ! मैं चक्रवर्ती और तू घरं-घर भिक्षा लेने जाये, मुझे शर्म आंब 
है । तू अपना साधूंपन छोड़कर मेरे महल में आ जा |” अन्य 'मेंहल तो बहँत दे 
परपाँच प्रकार के महल उत्तम थे । / ' 

उच्चोयए महु कक्केय बंभे, पवेइंयाआवसहा य् रम्या। 
इम॑ गिहं चित्त धणप्पभूय॑, पसाहि पूंचाल, गुप्पोवर्चेयूं ॥ 

* * है हज. -  “. '-उत्तः, चसू अ-48, गा६ 

मेरे यहाँ ऊँच, उदय, मधु, कर्क और ब्रह्म देवकृत महल:अतुल धनःसाम्र्ण, 
पांचाल देश का राज्य आप भोगिए । अपना तप, त्याग, छोड़कर इन सुंदर महरों 

में आइए ।" सुंदर संयम-मार्ग में ब्रह्मदत्त को दुःख दिखाई “देता है. समुद्र रे 
किनारे मछुआरा मछली देखता है, खार का काम :करनेवाला/ उसमें .नमक देखा 

है और जौहरी रत्न देखता है । चित्तमुनि को संयम-मार्ग में रत्न दिखे जबकि ब्रह्म 
को नमक के समान दुःख दिखाई देते है । भोगी त्यागी को भोग के लिए आमंत्र 
करता है । कितने प्रलोभन देता है,“ परन्तु मुनि को संयम से जय भी डिगा गई 
पाता । ब्रह्मदत्त के वचन सुनकर चित्तमुनि कहते है कि, है बरह्मदत्त ! सुनो, हि 
सुखों के लिए मुझे आमंत्रित कर रहे हो वे सुख मुझे कैसे लगते हैं. ! 

-:. स्वें विंलचिय॑ गीय॑, 'सव्दं नर्दूट विडमि्बिये + . . 
। सब्बे आभरणा भारा, सच्चे कांमा दुह्हवहा  , 
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, चित्तमुनि: कहते हैं कि-"हे बरह्मदत्त ! जिन गीतों को तुम |आनन्ददायक मार 
रहे हो वे मुझे सद्यः विधवा के विलाप जैसे लग रहे है । आपके -नाठक मुझ 
विडंबना रूप लगतेःहैं.।, ये. आभूषण- निरर्थक भार रूप 'लगते- हैं, और जि 
काम-भोगों को आप सुख मान रहे हैं,वे अंत में दुःखदायक है तथा अति भरयेक! 

हैं ।" अज्ञानी आत्मा-को सुख में दुःख दिखाई देता है और ज्ञानी दुःख में भ 
सुख मानता है । आपको गाड़ी-मोटर, लाड़ी-वाडी .मिल जाये कि मान लेते है 
बहुत सुखी है । परन्तु ज्ञानी .कहते हैं कि "यह सब पुद्रगल की- माया है. महे 
पुद्गल के 'प्रति राग है वहाँ संसार का परिभ्रमण है । जब पुदूगल का आकर्षण 
नष्ट होगा और स्वानुभूति होगी तब आत्मा शाहँशाहों का भी शाहँशाह होगी 

खंड साथने के लिए कितने युद्ध करने पड़े। दिए 
किस्यस्श्टटडरल 



को कैसा तांडव रचा गया । इतना सब करके छ: खंड प्राप्त किया, पर जिस क्षण 

पहँ सच्चोई समझ में आ गयी कि मैंने हीरा देकर कंकड़ लिया है तो क्षण भर 
पें सब कुछ त्यागकर संयम-मार्ग में 'प्रयाण कर दिया। आप क्षण को कितनी 
क्रीमती मानते' हैं ! चाहे जितना पैसा दीजिए, क्या बीता हुआ क्षण पाप्त कर 
प्केते हैं ? मृत्यु का समय आ जाये तो डॉक्टर से क्या कहते हैं ? इतना कीजिए 
कि हाथ' हिला सके । किसलिए ? सही करवाने के लिए या अंगूठा लगवाने के 
जलिए । उस समय यदि महासतीजी मांगलिक सुनाने आयी हों तो उन्हें भी आप 
प्रतीक्षा में खड़े रखेंगे । संसार कैसा स्वार्थ भरा है ! 

चित्तमुनि ब्रह्मदत्त को बहुत समझाते हैं कि “भाई ! ये तेरे महल, हीरे-मोती , 

सोना-चाँदी तेरे साथ नहीं आयेंगे । तेरी सारी संपत्ति मिलकर भी तेरी मृत्यु को 
एक पल के लिए नहीं रोक सकती । त्तेरी आत्मा के जाते ही तेरे इस सुंदर शरीर 
को सब मिलकर जला डालेंगे । परिग्रह तुझे दुर्गति में ले जायेगा । अत्त: हे 
भाई ! तू समझ़ जा ।” परन्तु वहादत्त नहीं समझे, परिणाम स्वरूप नरक में 

गये । बारह चऋगवर्तियों में से बह्मदत्त और सुभूम चक्रवर्ती भोग न छोड़ने के 
कारण नरक में गये है | बहादत्त सात सौ वर्ष के भौतिक सुख के कारण सातवीं 
नरक में तैंतीस सागरोपम' के दुःख भोग रहे हैं । कहाँ सात सौ वर्ष और कहाँ 
तैंतीस सागरोपम . अतः स्व में स्थित रहो । जी 

मदालसा जैसी सद्शुणी माताएँ अपने पुञ्ञ के जीवन में ऐसे संस्कारों का 
सिंचन करती है कि 'हे पुत्र ! सबके बीच रहकर भी तू एक है । तेरा स्वरूप 
सच्चिदानन्द है । तू संसार में रहे, तो भी किनारे खड़ा रहना, कीचड़ में न 
जाना ।' कृष्ण वासुदेव दीक्षा भले ही न ले सके , परन्तु जब वे भगवान नेमिनाथ 
के पास जीवों को,दीक्षित होते देखते हैं तो उनकी आँखों से आँसू टपकने लगते 

कि “प्रभु !आपका शरण प्राप्तकर सभी जीव अपना श्रेय कर रहे हैं, परन्तु में 
रह गया ।' संयम न ले सकने की बेदना उनके :मन में थी ॥ आज जीवों को 
है नहीं होती । यदि एक बार सम्यक्त्व का स्पर्श हो जाये तो जीवन बदल 
जाये । ' ४ ड़ . 

मरते-मरते भी माता की शुभ भावना $ एक राजकुमार थाः। उसकी माता 
बहुत धार्मिक चृत्ति वाली थी । उनकी भावना यह थीं -कि संसार में अलिप्त भाव 
से रहें । पाँच वर्ष के बालक को भी अच्छे संस्कार दिये थे ।'पुत्र अभी पाँच चर्ष 
का ही है और माता मृत्युशय्या में पहुँच गयी । उसे तो पुत्र को संयमी बनमे की 
प्रेरणा देनी है । परन्तु एकलौता पुत्र है तो राजा यह स्वीकार नहीं करेंगे । बेठा 

॒ 



बड़ा होकर राज्य में, संसार में लिप्त हो :जायेगाए तो -दुर्गति -में जाग 

पड़ेगा । अतः क्या किया जाए ? घुत्र संसार में खो न जाये इसलिए माता ने एड 
ताबीज बनवाया उसमें एक चिट लिखकर रखा.-और कुंवर के गले में .« , 
दिया । फिर माता की मृत्यु हुईं ! आज की माताएँ विचारती हैं कि बेटा बढ 
होगा, उसका विवाह करूँ , सासु बनूँ ।'परन्तु सासु बनने में साँस/बीच में अत 
जायेगी । राजा को नयी रानी ब्याहने, की "सलाह दी जाती -है पर-राजा कहे 
हैं : “पत्नी के लिए यदिःपति एक ,होता है तो -पत्ति के लिए भी;प्रत्नी एकई 
होगी । कुछ वर्षों में कुंवर-युवा हो जायेगा, फिर क्या चिंता है !”“ कुंवर बी 
वर्ष का हुआ तो राजा ने उसे राजग़द्दी सौंपी और स्वयं, दीक्षा अंगीकार की। 
राज़कुमार राज्य-. संपत्ति का स्वामी बनक़र सत्ता के- शिखर पर चढ़कर मदगा 

बन जाता .है । कर्मसत्ता किसीक़ो नहीं :ब्रख्शूती । उतार-चढ़ाव 'क़ी चमक गे 
जीवन में आती रहती है । :- +- ++३//+9 |. कप 
एक ,बार दुश्मन राजा. ने चढ़ाई कर दी ,। युवा. राजा, घबरा गया ,। दुे 

राजमहल तक :चढ़ आया और भयभीत होकर राजकुमार,जंगल की ओर भा 
निकला । दुश्मन ने उसके राज्य पर अधिकार कर. लिया,। राजा इतना डर गया 
था कि बालक के जैसे बैठकर रोने.लगा । राज्य की आसक्ति छूटी नहीं थी। 
सुख में जिसने खूब ऐश-आराम अनुभव किया था, वह दुःख में. धीरज कैप 
रख सकेगा,? जो सुख में सावधान रहता है बही दुःख के समय धैर्य रख सका 
है। कर्म रांजा ने तीर्थकरों को भी नहीं छोड़ा है। ... ... .,..- 
पर में स्व की भावना से होता दुःख : जंगल में एकांकी भटकता प३ 
निराधार होकर फूट-फूट कर रोने लगा । “अब मैं क््यां करूँगा ? मेरा राज्य 
रहा, अब मेरे लिए सुख कहाँ है ?” अपने को समाप्त करने के अतिरिक्त कोई पा 
उसे नजर नहीं आता और आत्महत्या करने के लिए अपना गला दवाता है। गे 
दबात्ते हुए ताबीज टूटने से उसके अंदर रखी चिट नीचे गिर पड़ंती है । चिट देखी 
राजा आश्चर्य चकित होता है कि 'इसमें भला किसने लिखकर रखा है !/ क्षण 
के लिए दुःख भुलाकर चिंट को खोलकंर पढ़ने लगा । लिखा था -' यह भीज 
बाला (टिकने बाला) नहीं 7 वाक्य पढ़ते ही राजा के चेहरे पर आनन्द की मियां 
उछलने लगीं कि 'अहा ! कितना सुंदर वाक्य है ? मैं व्यर्थ ही रोना-धोना क्राक 
हूँ । मेरी मात्ता ने दु:ख के समय हिम्मत रखने के लिए कितना सुंदर वाक्य वावीई 
में लिखकर रखा था ?.यह वाक्य मुझे कहता-है कि यह दुःख अधिक समय व 
रहने वाला नहीं हैं, तो फिर मुझे शोक किसलिए करना चाहिए-?:उठ खड़ी हे 
जा । पुरुषार्थ कर ।' राजा में हिम्मत आ गयी, क्योंकि उसकी दृष्टि बदल गयी । 
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' बंधुओं ! राजा ने केसा अर्थ लगाया ? दुःख के समय में छोटा-सा हितोपदेश 
आश्वासन का कार्य करता है । माता का यह सयानापन था । पहले के लोग 
ऐसे ख्याल बहुत रखते थे । मानव जीवन की महत्ता संपत्ति और भोगविलासों 
से नहीं आंकी जाती । राजा के लिए छोटा-सा उपदेश भी सुनहरा बन गया । 
आपके हिसाब के खाते के किसी कोने में ऐसे वाक्य लिखते रहिए कि 'सत्य, 
नीति और सदाचार का पालन करने वाला सद्गत्ति प्राप्त करता- है, लक्ष्मी पाने 
के लिए मानव जीवन नहीं है ।' इतना लिख लेंगे तो किसी दिन आत्मा को 
जागृति प्रदान करेंगे । 

शजा ने चिट को तावीज में रखकर गले में पहन लिया और अपने एक बाल- 
मित्र राजा के पास गये । दोनों साथ पढ़े थे, पर उसके बाद मुलाकात नहीं हुई 
थी । वे आज के मित्रों जैसे न थे कि खाने-पीने मिले तबतक दोस्ती और बाद 
में तू अपने रास्ते, में अपने रास्ते । सच्चा मित्र तो वही होता है जो दुःख में साथ 
देता है । राजा की स्थिति आज कंगाल जैसी है । मित्र ने उनकी स्थिति देख 
सहानुभूतिपूर्ण तरीके से पास बैठाकर सब पूछा । अपनी सेना सहायता के लिए 
देकर राजा को अपना राज्य वापस पाने में मदद को और राजा ने अपना राज्य 
पहले जैसा व्यवस्थित बना लिया । 
एक दिन सिंहासन पर विराजमान राजा अपने प्रधान और मित्र सबके समक्ष 

कहता है कि “अहो ! मैं कितना पुण्यवान हूँ कि हारा हुआ राज्य वापस प्राप्त कर 
सका । कहिए प्रधानजी मैंने राज्य किस प्रकार वापस पाया ?” प्रधान ने कहा : 
“मित्र की सहायता से ।” “लेकिन मुझे मित्र की सहायता कैसे मिली ?" प्रधान 
बोले : “यह तो मुझे नहीं मालूम आप ही बताइए ।” “प्रधानजी यह तो एक 
चमत्कारिक घटना बन गई ।-मैं जंगल में पहुँचा, मेरे दुःख का पार न था । तभी 
मेरे ताबीज से एक चिट निकल कर गिरा । उस चिट को पढ़कर मुझमें हिम्मत 
जगी और भिन्न राजा की मदद से अपना खोया राज्य फिर से प्राप्त किया । अब 
इस दुश्मन में साहस नहीं कि हमारी ओर आँखें उठाकर 
देखे । अब कोई चिता नहीं । निश्चित होकर आनन्द करो, मौज-मज़ा करो ।” 
प्रधान ने पूछा : “चिट में क्या लिखा था ?” राजा कहते है : “यह भी रहने बाला 
(टिकने वाला) नहीं ।' बस इतना ही लिखा था ।” मंत्री ने सोचा, 'कितने सुंदर 
शब्द हैं, परन्तु राजा ने उसका आधा ही.अर्थःग्रहण किया है । सम्यकत्वी प्रधान 

'कहते हैं : “महाराज ! आपने इसका क्या अर्थ किया ?” “अरे मंत्रीजी, आप इसका 
अर्थ नहीं समझे ? इसका अर्थ है, दुःख भले ही आया पर अधिक समय टिकने 



बाला नही है ।” जहर उतारने बाला गारुड़ी है तो नाग 
में मिथ्यात्व का जहर भरा है और उस जहर को उतारने था 
शया । प्रधानजी बोले : “शजन् ) क्षमा कीजिए । इसः 
देखिए, आपने दुःख के समय वह वाक्य पढ़ा और अर्थ 
नहीं । अब आप सुख के सागर:में विचर रहे हैं, पर य 
है । तो इसका यह अर्थ हुआ ना कि सुख भी टिकने था 
शजपाट, वैभव-विलास सब नश्वर है । जैसे दुःख भ 
रहने चाला नहीं ॥/” 

राजा प्रधान का, उत्तर सुनकर स्थिर हो गये । सोचने 
सच है । मेरी माता-ने चिट तो सुख के समय में लि 
चुःख शब्द कहाँ लिखा है ?” राजा के अंतर में मंथन 
में राजा जग गये । 'सच ही में कितना अज्ञानी हूँ, 
दीं, सत्य स्वरूप का बोध करवाया । यह राजवैभव, 
गे मुझे छोड़कर जायें , इसके पहले. में ही इन्हें छोड़ दं 
हुए राजा समस्त संसार छोड़कर संयमी घन गये । एव 
समझते ही त्याग की राह पर चल मिकले और वहाँ आर 
कर ली । दृष्टि के बदलते हो सम्यक्त्व तो क्या, चा 
लंगती। में तो अपनी बहनों से कहती हूँ कि आप अप 
सहनाएँ तो ऐसा पहनाइए कि जिससे उसे बार-बार जम 
न पड़े । अवसर मिला है तो चूकना नहीं चाहिए | रा 
उतारने जैसी है । अरन॑तकाल से भटकते भव्कते भनुष् 
कब सिद्ध होगी ? सम्यक्त्व प्राप्त करेंगे तब । मो: 
तर्ब + पाने के बाद जीव अधिक से अधिक अर्धपुद्मः 
चला जाता है। अर्धपुदूगल परावर्तच काल कोई छोटा 
भी अन्त उत्सपिणी और अनंत्त अवसपिणी ऋाल व्यत् 
दृष्टि आत्मा को लगता है अब मेरी भटकन धमेगी । 3 
तो डॉक्टर जो-दवा देगा, वो लेगें या नहीं ? चैसे है 
कि मुझे अपना भव-फेस रोकना है , शुरू 
करेंगे । हम मोक्ष नहीं देते, परन्तु 

कर कप अचल नरक शत लक... है अत 



वाला, चतुर्गति के चक्र बढ़ाने वाला और रोकने वाला भी आत्मा है । मिथ्यादृष्टि 
समाप्त न होने तक संसार बहुत मीठां लगता है और सम्यकदृष्टि आने पर संसार 

कड़वा लगेगा । जब आत्मा को ऐसी लगन लगेगी, तब कितने ही आफत या 
उपसर्ग आयें , जरा भी व्याकुलता नहीं होगी और कहेगा.- - 

दुर्गुंग ने कोई कही आओ, कही आओ, कोई कद्दी आओ 
संदेशो मारो दई आओ, दई आओ, कोई दई आओ 
तारा ताने थावुं नथी अने दुर्गतिमां हवे जावुं नथी... दुग्गुंणने 
क्रोधने कह्देजो आवे लई हथियोर (२) ढाल क्षमानी राखी में तैयार, 
कोई गाल दे, एने प्यार करूँ, दाक्ति छतां समता परूं, 
पण क्रोधी मारे थावुं नथी अने दुर्गतिमां हवे जाबु नथी, दुर्गुणने कोई... 
अग्नि के समक्ष शीतल बनो । आप सामायिक में रोज बोलते है ना कि 

'सिद्धासिद्धिममदिसंतु।” जिसे सिद्धि पद लेना हो वह क्या करे ? क्रोध- 
मान-माया-लोभ आत्मा का अहित करने वाले हैं । इसलिए क्रोध से कहेंगे, 
“तुझे आना हो तो भले ही आओ , परन्तु मैंने क्षमा की ढाल तैयार रखी है । अब 
मुझे क्रोध नहीं करना है । मान-माया-लोभ नहीं करना है और दुर्गत्ति में नहीं 
जाना है । कहिए आपको कब्यूल है ? सब्जी में नमक कुछ कम डल गया हो. 
तो यह ख्याल कीजिएगा कि उपाश्रय जाकर आत्मा के स्वामी बनकर आये हैं, 
तो फीका-मीठा चला लेंगे, आज क्रोध नहीं करेंगे । दूकान में गुमास्ते से कुछ 
भूल हो जाये तो शान्ति से कहेंगे, पर उसपर सत्ता नहीं जमायेंगे ।' यह भी रहने 

वाला नहीं शब्द से राजकुमार संसार छोड़कर त्यागी बन गया । जो शूरबीर होते 
हैं वे सिंह के समान छलांग मारकर निकल पड़ते हैं, भेड़ घूरे में झाँकते रह जाते 
हैं । मुंबई में सूअर बहुत दिखाई देते हैं । उन्हे अच्छी चीजें मिलें तो भी घूरे को 
ही टटोलते रहते हैं । इसी तरह नासमझ जीव संसार के घूरे को ही गींजते रहते 
हैं । अतः आत्मा की ओर मसुड़ो ) 

मंगलमय दिवस आ रहे हैं । स्वर्ण को शुद्ध करने के लिए त्तेजाब की जरूरत 
होती है, मशीनरी साफ करने के लिए पेट्रोल को जरूरत होती है । बैसे ही पूर्व 
कर्मो को जलाने के लिए त्प की आवश्यकता है| आते कर्मों को सेकने के लिए 
चारित्र की जरूरत है, इसलिए चारित्र लेने योग्य है । 'ज्ञाताजी सूत्र' में तीन 
देवरानी-जेठानी की बात है, वहाँ क्या घटेगा, यह सब वर्णन अवसर पर । 

. ॥ # शान्ति व 



व्याख्यान क्रमांक १०... 
(९०) ्  र्ज्ज्ज्ज्श्ज्ज्चज्च्छच्छस (8 ल्- 

३ आषाढ़ कृष्ण १२, सोमवार' ४ दिनांक : १५-७-७४ “० 
>>  अशअि़ि>>ज्ज्जत्ञा')"!'"|"य<स् ५५५५ का 

सुज्ञ बंधुओं ,सुशील माताओं औरबहनों ! '.*|- 
'करुणानिधि, शासन संग्राट, सर्वज्ञ, भगवान, आत्मा के अनंत गुणों को 

ढंकने वाले अज्ञान-अंधकार को दूर करनेवाले, बीतराग,भगवंत के मुखारविन्द 
से झरी शाश्वत वाणी का नाम है सिद्धान्त । इसका एक शब्द भी आचरण 
में आ जाये तो भव का नाश संभव हो जाये .! वाणी का श्रवण तो बहुत बार 
किया है, परंन्तु सुनकर आचरण में उतारा नहीं । इसमें प्रमुंख कारण है श्रद्धा 
की कमी । सम्यक्त्वी जीव तो जबतक सर्वविरति में नहीं पहुँच जाते, उन्हें 
अविरति का काल॑ खटकता रहता है, उनकी भावना तो यही होती है कब इससे 

अब्त से मुक्त हो जाऊँ ? देशविरति में आ गया हूँ पर सर्वंचिरति स्वीकारने का 
लाभ कंब, मिलेगा ? सम्यक्दर्शन की प्राप्ति के पश्चात् जब सम्यंकज्ञान आयेगा 

त्तब यह विचार उठेगा कि आत्मा कितने समय-से-परिभ्रमण करते करते मनुय्य 

अ्व में आया है.। आप दो-चार सीढ़ियाँ चढ़करे कहने ,लगते हैं कि धक 
गया .। जबकि यह आत्मा अनंत पुदूगल परावर्तन काल से भटकते हुए कितनी 

सीढ़ियों में चढ़ आया ? कितना लंबा समय उसीमें खोया ? दो-चार,सीढ़ी चढ़ने 
में थक गये “पर यह जीव अनंत्तकाल से पुदूगल परावर्तन की. सीढ़ियाँ चढ़कर 
आया है फिर भी .थकान .नहीं महसूस करता । किसी असाध्य रोग से परेशान 
मरीज डॉक्टर से कहता है कि “में अब रोग से बहुत परेशान हो गया हूँ । मुझसे 
अब यह सहन नहीं होता ।” फिर डॉक्टर के कथनानुसार दवा लेगा, परहेज 
करेगा, यहाँ तक कि अगर डोक्टर कहे कि-' आपको करवट भी नहीं बदलता 
है! तो वह भी नहीं बदलेगा, । परन्तु यहाँ आकर सामायिक करने में, धकान 

लगती है.। . - हा 

तंन दुर्नल होने के भय से, तूने तप, व्रत. किया नहीं 
5 सामायिक एकासन करके; शुद्ध भाव रस पिया नहीं । 



सोमायिक में एकत्वभाव अपनाकर जो समभाव का आनन्द उत्पन्न होना 
हिए वह अभी तक उभरा-नहों है, उससे एकतार हुए नहीं हैं । आत्म भाव में 
ब स्थिर हुआ जा सकता है ? देहाध्यास छूटने पर । गजसुकुमार के मस्तक पर 
गारे रखे गये , खोपड़ी तड़-तड़ करके तड़कने लगी । उस समय उनकी वेदना 

र ऐसे ही प्रसंग में हमारी बेदना में कोई अंतर नहीं है । दोनों की बेदना, 
डा समान है, परन्तु गजसुकुमार का उपयोग बेदना में नहीं था, आत्मा में था 
; इस देह को -पर के कारण तो अनेकों बार जलाया है । देह जलता है, इसमें 
0 कुछ नहीं जलता । आज बहनों के लिए अधिकांश नायलोन का.कपड़ा आ 
श है । ऐसे कपड़े पहनकर रसोई करते हुए जो जरा उपयोग चूके , असावधानी 
जाये तो बिना इच्छा के भी जल जाते हैं । बहुत बार क्रोध के आवेश: में 
नें घासलेट छिड़ककर स्वयं जल जाती हैं । देह तो गजसुकुमार की भी जली 
(रसोई करने वाली बहन की भी । परन्तु उपसभों के समक्ष समता रखी, ,क्षमा 
बरी तो उनके कर्म खप (क्षय हो) गये । वे आत्मभाव में स्थिर रहे तो आत्मा 

साध सके । परन्तु यह कब संभव हो सकता है ? जब यह अध्यवसाय सीख 

या हो कि देह में रहते हुए भी आत्मा अलग है और देह अलग है, तभी उपसर्ग 
समय स्थिर रहा जा सकता है । 
एक व्यक्ति को दो-तीन डिग्री चुखार हो, शरीर में पीड़ा भी बहुत हो रही है 

' घर के सब लोग उसकी वेदना कम करने के लिए दबाने लगते हैं । कोई 
ए आगे-पीछे हुआ तो वह व्यक्ति लाल-पीला हो उठता है | ऐसी स्थिति में 
क व्यापारी आ गया । (श्रोताओं में से आवाज : “तब झट से उठ पड़ेगा” 
पारी से बातें करने में इतना मशगूल हो जाता है कि घर के लोगों को लगे 

४ क्या इनका घुखार उतर गया ? नहीं , उतरा नहीं हैं बल्कि उनका ध्यान बातों 
“लग गया है । ध्यान बातों में है इसलिए शरीर का ख्याल भूल गया है ॥ 
प वीतराग बाणी और'आत्मंस्वरूप में मन रसने लगेगा तब संसार के सुख 

ल जायेंगे आपको जन्म जिसे क्षेत्र में हुआ है, उसकी कितनी महत्ता है ? 
गलिया के पास सुख, सुख और सुख ही होता है, संपत्ति-वैभव है - इन सब 
) बात नहीं है बल्कि जिस स्थान से मोक्ष में जाने का मार्ग मिलता है अविरति 
विरति आ सकती है, घाती और.अघाती कर्मों का क्षय करके शाश्वत सुख 

'प कर सकते है - ऐसे स्थान का मूल्य.है । आपके उपाश्रय,में भले हो कित्तने 
हैंगे और सुंदर टाईल्स लगे .हों, किसान के लिए उनका क्या उपयोग है-? 
कसान के लिए तो उसी भूमि का मूल्य है जिसमें 

स्स्म्न्न्न्न्म्म्भ्य्ा्््क्खत्ह्य्दाः 



सके । आपकी टाईल््स पर खेती नहीं की जा सकती । इसलिए किसान के लिए 
उस भूमि की कोई कीमत नहीं | इसी प्रकार कर्म भूमि क्षेत्र की कीमत कब होती 
है-? जब जीव सम्यक्त्व प्राप्त करे,.अविरति से विरति भाव में आये, घातों और 
अघाती कर्मों को तोड़कर शाश्वत स्थान प्राप्त करे । अतः 'कर्म भूंमि का स्थान 
महत्त्वपूर्ण है । 

अस और स्थावर जीव के. दो भेद हैं । जस किसे कहते हैं ? जिन जीवों को 
आ्रास (तकलीफ -दुःख) होने पर स्थान से अन्य स्थान पर॑ खिसकते हैं वे त्रस और 
जो स्थिर रहते हैं उन्हें स्थावर कहा जाता है। त्रंस जीव हिलते-डुलेते हैं। स्थावा 
जीवों के कितनी इन्द्रियाँ होती हैं ? (ओताओं में से आवाजें : 'एक स्पर्शेन्द्रिय) 
स्थावर में जीव ने कितना समय व्यतीत किया ? संख्योता, असेंख्याता, नहीं, 
अंनंतकाल व्यतीत करने के पश्चात् त्रसकाय में आया । त्रसकाय के जीब॑ कहां 
से गिने जाते हैं ? बेइन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रिय तक के जीव 'श्रसकाय में स्थान 
पाते हैं ) त्रस्तकाय में आना भी कम महत्त्वपूर्ण नहीं है । त्रसकाय में जीव अधिक 

से अधिक दो हजार सागरोपम तक रहते हैं । स्थावरे की 'अपेक्षा से त्रसकाय का 

काल बहुत अल्प है | गौतमस्वामी ने हमारी वकालत करते हुए भगवान से प्रएत 
पूछे हैं । उन्होंने पूछा है इसलिए हमें जानने मिले हैं । उन्होंने प्रश्न किया कि “है 
भु ! स्थावंर जीवों की अपेक्षा से त्सकाय का काल कितना है ?” प्रभु न्याव 

के माध्यम से समझाते है - , 
* “कोई चिड़िया, समुद्र के बीच किसी द्वीय :पर बैठी हो, चॉँच खोलकर समुद्र 
से जल ग्रहण करे, तो कितना .ज़ल ले सकेगी ?,बिंदु जितना-! समुद्र के समक्ष 
बिंदु कितना होगा ? इसी प्रकार स्थावर की.अपेक्षा से त्सकाय-का,काल भी सिंधु 

में बिंदु जितना है ।” यदि इतने समय में सावधान,न,हो जायें तो कहाँ पटक दिये 
जायेंगे । इस पर जरा विचार कर लीजिए । अतः समझकर त्याग-मार्ग में 
की ,आवश्यकता है । कुछ जीवों को लगता होगा कि महांसतीजी ,ततो संसार छोड़ो 
और त्याग करो ' के सिवाय दूसरा कुछ नहीं कहते, परन्तु भाई यह किसकी पेढ़ी 
है ? आपकी साड़ियों 'की :दूकान है तो ग्राहकों को भाँति-भाँति की साड़ियाँ हो 
दिखायेंगे या दूध-दही पेश करेंगे ? (श्रोताओं में 'से आवाज, : साड़ियाँ हैं 
दिखायेंगे ) आपंकेःपास जो माल होगा वही तो दिखायेंगे । हलवाई की दूकीएे 
पर जायेंगे तो मिठाइयाँ बतायेगा। झबेरी की दूकान पर जायेंगे तो जवाहर 

» दिखायेगा, चैसे ही हमारी दूकान में त्याग का माल'है । आप-दिन में आइए यी 
र्र री] 



सत्रि में, परन्तु जो संसार हमें कारागार प्रत्तीत हुआ है, उसे प्रिय कैसे कह देंगे ? 
दि संसार प्रिय और -मीठा होता तो तीर्थकर, चऋचर्ती आदि महान पुरुष इसे 
छोड़कर क्यों निकलते ? जबतक आपके दिल में यह कील न गड़ जाये कि संसार 
है तो छोड़ने योग्य, छोड़ सकें या नहीं, तबतक हम आपसे रोज यही कहेंगे । मात्र 
जीभ॑ से नहीं पर जिस दिन अंतरतम से यह कहेंगे तो संसार में रहते हुए भी कर्मबंधन 
में फर्क आ जायेगा । एक बार जीवन में सम्यकत्व आ जाये तो बार-बार कहना 
नहीं पड़ता । यह त्तो भगवान महावीर की पेढ़ी है, त्रिशलानंदन की दूकान है| इसमें 

अहिंसा, सत्य, अचौर्य, ब्रह्मचर्य और अपरिग्रह रूपी पाँच रत्र हैं । आज सरकार 
के कानून के साथ लूट-मार और खलबली मची हुईं है, किसलिए ? ज्ञानी की 
आज्ञा के विरुद्ध चल रहे हैं इसलिए । यदि ज्ञानी की आज्ञा के अनुरूप परिग्रह की 

' मर्यादा करके जीएँ त्तो यह खलबली नहीं मचे । भगवान की वाणी सुनकर 
. महापापी आत्माएँ भी पुनीत बन जाती है। भगवान के एक शब्द से चंडकौशिक 

सुधर गया ॥ प्रतिदिन सात जीवों की घात करनेवाला अर्जुनमाली सुधर गया, तो 
हम कैसे नहीं सुधर सकते ? 

- मंगलकारी तप की आराधना के दिन आ रहे हैं । जिसे साधना करनी हो 
तैयार हो जाइए । दूसरे पर्यूपण की राह मत देखिए । जिसकी भावना जगी हो, 
आराधना शुरू कर दीजिए । क्योंकि अपने जीवन का कोई भरोसा नहीं है । 

जीवन क्षणभणुंर है । 
कुसग्गे जह ओऑसबिन्दुए, थयोेव॑ पिदुठड़ लम्बमाणए । 

एवं मणुयाण जीचियं, समय॑ गोयम मा पमायए ॥॥ 

प्र कप हे - उत्त, सू, अ-१०, गा-२ 
जैसे दूब के अग्रभाग पर पड़ा, हुआ ओसकण पवन के हल्के झोंके से गिर 

पडता है, इसी प्रकार मनुष्य का जीवन क्षणिक है, अतः क्षण मात्र का भी प्रमाद 

उचित नहीं । . ४ 
चार ज्ञान और चौद॒ह पूर्व के जानकार गौतमस्वामी से भी भगवान कहते हैं कि 

“है गौतम । समय मात्र का प्रमाद न कर ।" गौतमस्वामी को अवधिज्ञान था, 
यदि -उपयोग लगाते तो जान सकते थे, परन्तु विशेष उपयोग नहीं करते 

“। गौतमस्वामी के जीवन के दो- प्रसंग ' भगवती सूत्र' में वर्णित-हैं | स्कंधक 
सन्यास्री से पिंगल.नियंठा (निर्गन्थ) ने पाँच प्रश्न पूछे, जिनका- उत्तर उनके पास 
नहीं था, तो उनके मन में विचार आया कि यह भ्रावक इतनी शक्ति रखता है और 



४ 

में वेदांत का जानकार उसके प्रश्नों का जवाब न दे सका ? श्रावक में इतनी शक्ति 
आयी कहाँ से ? इसका मूल कहाँ है ? स्कंधक स्वयं जिज्ञासु सापक 
थे । पता-लगा कि पिंगल की यह क्षमता उसके गुरु के कारण है; तो उसके गुर 
कौन हैं ? यह सन्यासी वेदांत में पारंगत,और अपने -धर्म में नियुण था; फिर प्री 
मन में यह भाव था कि जो शक्ति मेरे पास नहीं है उसे पाने कि लिए अन्य के 
पास जाने में हीनता नहीं है ! ज्ञात हुआ कि गिल के गुरु तौर्थकर महावी है 
उसने यह विचार नहीं किया कि मैं वहाँ जाऊँगा तो लोग मुझे क्या कहेंगे ? बल्कि 

यह सोचा कि प्रश्नों के उत्तर प्राप्त करने के, लिए मुझे उनके पास जाग 
चाहिए । मुझे तो ज्ञान का लाभ लेना है, भले ही-कहीं से मिले ।' भगवान तो 
-केवली थे ) उन्होंने जान-लिया,कि स्कंधक मेरे पास आ रहा है, आने के वाई 
परिणाम क्या होगा - यह भी जान लिया.। भगवान ने गौतमस्वामी से कहा! 
“है गौतम ! तुम्हारा गृहस्थी के समय का परम मित्र यहाँ आ.रहा है।" उप्त समय 
भौतमस्वामी ने अवधिज्ञान का उपयोग किया होता तो देख सकते थे कि मे 
कौन-सा मित्र आ रहा है । परन्तु शंका का समाधान करने वाले महाज्ञानी, समथ॑ 
गुरु समक्ष है तो फिर उपयोग वहाँ ले जाने की क्या आवश्यकता है ? गौतमस्वामी 
ने उपयोग किया होता तो उनमें ऐसी विनम्नता नहीं आती ।जबतक अहंकार नह 
गया तबतक सिद्धि प्राप्त नहीं हो सकती । - आल 

भगवान के शासन की ओर दृष्टि कीजिए । चार ज्ञान और चौदह पूर्व के धारी 
होने पर भी कितना विनय ! कितनी नम्नता ! भगवान से पूछते हैं : “प्रभु ! वह 
साधू बनेगा या नहीं ?” हमें क्या प्रिय होता है ? (श्रोताओं में से आवाज : 
'संयम”) आपको भी संयम प्रिय होना चाहिए । आपके हृदय में कील पहुँचे या 
न॑ पहुँचे, हथौड़ा,तो मारते ही रहेंगे । आपके दिल में यह बात जमा देनी है कि 
सर्वधा आभ्रव को रोके बिना, तीनों कोल में, सिंद्धि प्राप्त नहीं हो सकती । 
गौत॑भस्वामी ने पूछा : “प्रभु ! स्कंधक प्रव्॒ज्यो ग्रहण करेंगे 2?" “हाँ गौतम” 
यह सच गौतमस्वामी अपने ज्ञान में देख-जान सकते थे, परन्तु स्वयं जान ले 

तो विनय, विवेक और नम्नता का प्रसंग कहाँ से आता ? विनय सहित, समझपूर्वक, 
शुरे से प्राप्त किया हुआ ज्ञान दूसरे भव में भी साथ आयेगा । अरतें: बहाँ संयोग 
'घ्पलते ही ज्ञात प्रकट हो जायेगा, परन्तु पैसा. - नहीं होगा । मान लीजिए 

“काएकों जातिस्मरण ज्ञान हुआ औरजा... : पिछले जन्म में मैंने इस 
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मारकर भगा देगा, खड़ा भी न रहने देगा ।') प्रमाण दिखाने पर भी. वह नहीं 
मरानेगा । जिसके घर में विनय-विवेक है वह घर स्वर्ग जैसा आदर्श है । आदर्श 
पघर में जन्मी संतान भी आदर्श होती है । 
£ 'ज्ञाताजी सूत्र में तीनों जेठानी-देवरानी में भी विनय, विवेक और नम्नता 
थी । गौतम- स्वामी स्कंधक के सम्मुख गये । विरति अविरति के सम्मुख नहीं 

जाती परगौमतस्वामी गये । जाकर कहते है : “हे स्कंधक ! मैं तुम्हारा स्वागत 
: नहीं कर रहा, बल्कि तुम भविष्य में दीक्षित होने वाले हो, उस आत्मा का 

“स्वागत करता हूँ ।” संत-सती को देखकर आपके मन में कभी ऐसा उल्लास प्रकट 
“होता है कि 'अहो ! में कब इस बँधन को छोड़कर साधू बनूँगा ? आशभ्रव का 
द्वार छोड़कर संयम की साधना कब करूँगा ? जीवन में तत्परता से बढ़ने की 
* जरूरत है। त्रसकाय की अपेक्षा से जीव ने स्थावर में अनंत्तकाल बिताया । जीव 

* असकाय में अधिक से अधिक दो हजार सागरोपम काल तक रहता है । इसलिए 

| तबतक में प्रमाद छोड़कर जल्दी से जल्दी साधना कर लीजिए । काल (मृत्यु) 
की किसे खबर है । “कल करेंगे ' कहने वाले बहुतों को कल के बदले काल 
आ गया । आज एक व्यक्ति को आप बाजार में मिलते है कल उसीकी मृत्यु का 

: समाचार सुनाई पड़ जाता है या नहीं ? आयुष्य टूट जाने पर पल भर भी कोई 
.. नहीं रुक सकता । फिर भी शरीर के लिए कितना करते है ? डॉक्टर यदि दूकान 

जाने की मनाही कर दे तो दूकान का मोह भी छोड़ देते है । शरीर के लिए डॉक्टर 
जो कहे वही करते हैं । परन्तु चातु्मांस में संत आपको 'ललकारते हुए कहते हैं 
कि 'देवानुप्रियो ! चातुर्मास के १२० दिने हैं, इन दिनों को साधना द्वारा सार्थक 
बना लीजिए।' दो हजार सागरोपम का समय तो देखते-देखते बीत जायेगा । 

'. अन॑तेकाल की अपेक्षा से दो हजार सागरोपम का समय बहुत कम है, अतः समय 

को पहचानिए । 
बंहुं पुण्य केरा पुंजथी शुभ देह सानवनो मलयो 
तोये अरे भवचक्रनों आंटो नहि एके टलयो । 

यह पंद सिर्फ जीभ से नहीं अंतर से बौलिए । पुण्य की कितनी थैलियाँ अर्पण 

की होंगी तंब अकाम निर्जर करते हुए निंगोद से निर्केलों जीव यहाँ तके पहुँचा 
है। आप जब कोई मूल्यवान वस्तु लाते हैं 'तो पुत्र'से कहते हैं'ना कि.“ इतने 
पैसे दिये तब चह वस्तु मिली है, इसलिए इसे यों ही बर्बाद मत करता ।' बिल्कुल 
है साथनां के बाद मानव जन्म मिलो है ।' 

>7८40०:22::2-:: 



आ भूमि आ शरीर, आ घरम; आ प्रभु, हज 
खून . 'मद्देनेत " कर्यायी >मल्युं. छे बधघुं मा, 
कै युगोथी करेली फली साधना, हायमांथी-.तुं /जोजे- सरी जाय ना, 
जे मोकों छे अहीं, अरे भानवी ! आवो मोको- तुजने क़्यांय पण 'नहि मढे | 

असीम पुण्योदय/से आर्यभूमि, मानव भव, वीतराग.का धर्मःप्राप्त हुआ है। 
ऐसा अवसर फिर से मिलना-दुर्लभ है ! महान पुण्य रूपी.धन देकर यह काया 
रूपी नौका खरीदी है। भगवान ने “उत्तराध्ययन-सूत्र' के २३वें अध्ययन में 

फरमाया है -  - । 4 दा ] 

- .., ' #सरीरमाहु नावत्ति, नीवो दुच्चड नाविओ / 
संसाये अण्णवो बुचो; ज॑ तरन्ति: महेसिणी ॥7 
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इस संसार रूपी समुद्र में जीव.नाविक है और शरीर नौका । जो महपि हैं.वे 
संसारसागर को पार कर जाते हैं । यदि नौका में, छिद्र होगा तो आश्रव।का पारी 

भर-जायेगा तथा नाव ,डूब जायेगी  अंतः छिद्र को बंद रखने के लिंए ब्रत* 
प्रत्याखान का ताला लगा.लीजिए 4 7:75: 5 

प्रभु'ने गौतमस्वामी से कहा कि “स्कंधक, प्रन्नज्या ग्रहण करेगा ।'मोक्ष जाने का 
प्रमाण प्राप्त करेगा.।” यह जानकर-गौतमस्वामी बहुत आनन्दित हुए । आपके घर में 
धर्मिष्ठ या ज्ञानगोष्टी करनेवाला मित्र आये तो आनन्दित होते हैं या नकद देने वाला 
आये तो ? नकद देने वाला आये तो आप अधिक आनन्द महसूस करते है। , 

ज्ञाताजी सूत्र' के १६वें अध्ययन.में तीनों जेठानी-देवरानी. में, विनय है, 
एकता है ।एक दूसरे का ख्याल है | जिस घर में विनय नहीं है उस घर में भले 

ही लाखों रुपये .हों पर एक थाली में भोजन नहीं कर सकते । बिना विनय के 
घर क्लेश का घर है । 

सेठ-सेठाणी का प्रसंग ;:एक सेठ ने आधुनिक ढंग का सोलह कमरों का 
बँगला बनाया । सेठ-सेठानी नौकर-चाकर सबके लिए अलग-अलग कमर, 
पैसा है पर विनय नहीं । विनय रहित कुद्दुंब के सदस्य एक दूसरे से प्रेम से बोलते 
नहीं । उल्टे सम्मुख पड़ जायें तो .एक-दूसरे की आँख से जहर बरसे । संपत्ति 
है, परन्तु एकता नहीं है । पूर्व के पुण्योदय से. लक्ष्मी अर: ... बई है, पर मा 

, के, लोग ऐसे,मिले हैं कि स्वयं तो सुख तह दो नहीं भोगने 
"ते । सेठानी का रोब तो इतना ज्यादा, . ल्था- । कहावत 

हल 
घ 



है ना कि जिसकी स्री गिगड़ी उसकी जिन्दगी गिगड़ी ।! दुनिया की दृष्टि 
में -सेठ सुखी-संपन्न व्यक्ति हैं, परन्तु उसका मन अशांत है । क्योंकि जीव की 
भज्ञान दशा है । यदि जीव में अज्ञान दशा न होती तो बह विचार करता कि कौन 
किसका है? सेठ सेठानी से कुछ भी पूछने की कोशिश करे तो सेठानी का मुँह 
पहले ही बिगड़ जाये । सेठ-सेठानी का मेल उद्द के अंक जैसा है । यदि विनय 

होता तो यह अंक ३६ न होकर ६३ होता । । 
' सेठ विचार केरते हैं कि 'किसी भी उपाय से सेठानी को सुधारना तो पड़ेगा '।' 

पति-पत्नी परस्पर अनुकूल न हो तो घर दावानल के समान होता है । सेठ सेठानी 
पे धर्म करने कहते तो सेठानी का उत्तर होता : “आप खाली बैठे हैं, कीजिए 
धर्म । इतना ही काफी है, मुझे कुछ नहीं करना है ।” सेठ ने फिर हँसते हुए 
कहा : “तू एक काम कर । अपने बँगले के सामने झोपड़ी में एक लकड़हारे का 
परिवार रहता है । तू तीन दिन तक शेजएर-एक घँटा वहाँ बैठने जाना, तुझे बहुत 
शान्ति मिलेगी ।" सेठानी बोली : “क्या मैं उन भिखारियों के यहाँ बैठने 
जाऊँ १” सेठ के बहुत आग्रह करने पर दूसरे दिन सेठानी लकड़हारे की झोपड़ी 
के पास पहुँची । दरवाजा अंदर से बंद था । सेठानी ने दरवाजा खटखटाया तो अंदर 

से क्री ने पूछा : “कौन हैं ?” सेठानी ने परिचय देते हुए दरवाजा खोलने 
कहा । लकड़हारे-की पत्ती बोली : “थोडी देर ठहरिए, अभी मेरे पत्ति भोजन कर 
रे हैं। लगभग आधा घँठा लगेगा ।" सेठानी ने सोचा, 'मैं क्या खाली .बैठी हूँ 
जो इन्तजार करूँ !' और घर रवाना हो गई । लकड़हारे के घर में पति-पत्ती और 
दो बच्चे थे । मजदूरी करके उदर निर्वाह करते थे । पत्नी सुशील और आज्ञाकारी 

थी, इसलिए परिवार में शान्ति थी । 
सेठानी ने घर आकर सेठ से कहा कि “मैं उस झोपड़ी में गई थी, उसने त्तो 

दरवाजा तक न खोला, अब फिर से मुझे वहाँ जाने मत कहिए (” सेठ ने सोचा, 
'सेठानी को सुधारना कठिन हैं ।' फिर से सेठ आग्रह करने लगे कि “तू एक 
वार तो वहाँ जा । लाखों रुपये खर्च करके भी जो नहीं मिलता वह तुझे वहाँ 
मिलेगा ।" सेठ की ,बात मानकर सेठानी दूसरे दिन भी वहाँ पहुँची और द्वार 
खटखटाया । लकड़हारे की पत्नी ने कहा: “सेठानी आप पधारी, स्वागत है । 

पर्तु आज मेरे स्वामी की आज्ञा नहीं हैस, आप कल आइयेगा; में स्वामी से 

आज्ञा लेकर रखूँगी ।" घर आकर सेठ से कहने लगी कि “लकड़हारे की पत्नी 
स्वामी-स्वामी हँसी) स्वामी 



प्रभु को भी कहते हैं-और पति को भी..) अन्य किसीको स्वामी नहीं केहोे। 
महासती को महासती कहते हैं, स्वामी नहीं:। सेठ ने खुलासा किया-कि 'स्वा्ो 
अर्थात् जिसे अपना सर्वस्व अर्पण किया हो ऐसा पंति 'अथवा भगवान ।' मे 
को इसीमें चहुत संत्ोप हुआ कि सेठानी के मुँह से स्वामी शब्द सुनने पिला 
कैसी राग दशा है.! - :: :; 

त्तीसरे दिन सेठानी लकड़हारे के घर पहुँची ।:स्वागत करते हुए उसे चैठाया। 
आने का कारण पूछा ॥ घर मिट्टी का- था पर,साफ-सुथरा । सेठानरी-ने कहा 
“मैं. यहाँ घँठा भर बैठने के लिए ,आयो हूँ-॥” लकड़॒हारिन.ने कहा,: “आपके 
आने से मेरी झोपड़ी पावन हो गयी ।” सामने पड़ी एक लकड़ी-देखकर सेठ 

ने जिज्ञासा रखी कि यह किसलिए ? उत्तर मिला : “मेरी सेवा-में यदि कोई कर्मा 
रह जाये तो पत्ति इस लकड़ी से मुझे मारे | यद्यपि अभी, तक ऐसा अवसर महीं 
आया है.। परन्तु मुझसे कोई भूल न हो जाये इसकी सावधानी रखती हूँ औः 
लकड़ी सामने रहने से सदा सजग रहती. हूँ ।”” एक-गरीब.कुटुंध की स्त्री से आन 
सेठानी को बोधपाठ मिल गया । इतने में. लकड़हारा घर.लौटा । पत्नी ने सन 

के लिए गर्म पानी करके दिया । सबने मिलकर प्रार्थना की और फिर बड़े प्रेम 
से सबको भोजन कराया-। यह सब्र देखकर सेठानी को लगा कि “कहाँ मैं बंगले 
में रहने वाली और कहाँ यह झोंपड़ी में रहने वाली !' घर पहुँचकर सेठानी ने 
रसोईं तैयार किया और पति की. प्रतीक्षा में दरवाजे पर खड़ी हो गयी,। सेठ के 
आते ही कहने लगी : “पधारो, स्वामीनाथ ।” सेठ-सेठानी का संसार फिर ॥| 
स्वर्ग के समान बन गया । 

यहाँ हमें तो यही समझना है कि समझदार और संस्कारी आत्पा के परिचय 
से जीवन में परिवर्तन आता ही है । इसलिए सदा संज्जन का संग करना चाहिए 
दुर्जन का नहीं । जीवन में प्रेम और एकता 'से रहना सीखिए । मुंत्युं तो पा 
पचास वर्ष में आयेगी; परन्तु कपाय के परिणाम से जुड़ने पर आत्मा प्रति क्षण 
भाव-मरण में मरता रहता है । हर क्षण:आत्मा सांत या आठ कर्म बॉधता 

और कुछ की निर्जा करता है । सेठानी के व्यवहार से पुत्न-बहू को भी समःई 
आ गई और दावानल जैसा संसार स्वर्ग 'जैसा बन गया । जिसमें सद्गुर्णा 
सुसंस्कारों की क््यारियाँ खिल उठीं । / 

तीनों द्राह्मण की पत्नियाँ हिलमिल कर रेहती हैं । अंब वहाँ क्या होगा - आर 

, भाव अवसर पर । 
अ ' . व“ शान्तिःवा - 

व, : पक द्र्ा 

शक 
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सुज्ञ बंधुओं , सुशील माताओं और बहनों ! 
शासन सप्राद, त्रिलोकीनाथ के पावन मुखमंडल से झरती शाश्वत वाणी का 

नाम है सिद्धान्त । वीर प्रभु की वाणी में अद्भुत ताकत है, जिन आपत्तियों को 
दूर करने के लिए उग्र पुरुषार्थ करके भी आप सफल नहीं होते, वह वीर वाणी 
कर सकती है । यह वाणी संपत्ति-प्रदाता, विपत्ति का भेदन करनेवाली तथा त्रिविध 

वराप मिटाने वाली है । ऐसी वीर वाणी के प्रति जबतक जीव में अटल श्रद्धा नहीं 

जगी है तबतक वह इस अपृत के घूँठ को पी नहीं सकता । आगम के ये शब्द 

यदि हमारी आत्मा में उतर जायें तो इस भव के साथ अगले भवों में भी सुख 
मिलता है। संसार का प्रत्येक प्राणी सुख की इच्छा करता है और सुख प्राप्ति के 
लिए दौड़-धूप करता है ।'ज्ञानी कहते है कि ' आपको कौन-सा सुख चाहिए ? उभय 
भव में प्राप्त हो ऐसा सुख या वर्तमान संसार के क्षणिक सुख की प्राप्ति के पीछे 

अन॑त बुःख आयें बह सुख चाहिए ?' अबोध बालक जैसे किसी शब्द को पकड़कर 
शड़ता नहीं, उसी प्रकार अज्ञानी जीवों .को पता नहीं है कि सच्चा सुख कहाँ हैं 
ओर उस्ते पानें की भाग-दौड़ करते है । जब भगवान के वचनामृत पर विश्वास दृढ 
होगा तब समझ में आयेगा कि किसी जड़ी-बूटी में भी वैसी शक्ति नहीं है जितनी 
अनत शक्ति भगवान के बचनों में है । भगवान ने केवल ज्ञान यूँ ही आसानी से 
नहीं पा लिया । साढ़े बांरह वर्ष और पंद्रह दिन तक प्रभु ने न आहार किया न निद्रा 
के लिए सोये - कितने ही भयंकर उपसर्गों का सामना किया ! सारे परिणामों के 

वोच अगर निद्रा आ भी गई हो तो मात्र दो घड़ी के लिए । 
: भगवान ऋषभदेव का जीवन-देखें - उन सब ने तो कमाल किया-है । आपको 
तो आराम से रहना है | दरवाजे को जुड़ने के लिए कील का प्रवेश सहना पड़ता 
है। आपको दुःख का एक भी कील नहीं सहना है और मन में मुक्ति की कामना 

करते हैं तो यह भलां कैसे संभव है ? भगवान ऋषभदेव ने एक हजार वर्ष तक 



ऐसी अधोर साधना की कि हमें सुनते-पढ़ते हुए ही रोमांच हो जाता 
है। प्रभु ! कहाँ आपकी अधघोर उग्र तपस्या और कहाँ यह पापी जीवेड़ा ! हजा 
वर्ष की साथना में उन्हें निद्रा कितनी आयी ? मात्र एक -अहोराच्ि । एक वर्ष में 
कितनी ? सिर्फ डेढ़ मिनट । आज आदमी को रात में नींद लाने के लिए गोती 
लेनी पड़ती.है । खाया हुआ पचाने के लिए भी गोली । इस प्रकार जीवन दवा के . 
आधार मर चलता है । परन्तु क्या, यह विचार आता है कि. आज मेरी नोंद उड़ गईं 
हैं तो आत्मसाधना कर लें ? 

जिसे मोक्ष त्तत्त्की ओर रुचि हुई है, यथार्थ. श्रद्धा जगी है वह देह का दुश्मन 
चनता है और आत्मा का पुजारी । जिसे मोक्ष चाहिए उसे देह का दुश्मन बनना पड़ेगा 
। आप मेरी हाँ में हाँ मत मिलाइए । समझ में आये तभी हाँ कहिए ! यह भी मत 
मानिए कि आपको समझ में नहीं आया तो वह गलत है । देह के दुश्मन किसलिए 
? आप प्रतिक्रमण में बोलते हैं, यह शरीर रत्न के करंडक के संमान॑' 
है । समेझ में आये तो स्वीकार कीजिए | देह के दुश्मन किसलिए ? सुनिए । देह 
के राग के वश होकर उसके पालन-पोषण के लिए माया, कपट, अन्याय, अनीति 
आदि पाप करते हैं । मेरा शरीर कैसे स्वस्थ रहे ? देह को गर्मी न लगे इसलिए पंखा 
और एअरकंडिशन .लगबाते हैं ! देह के रागी तो यहाँ तक कामना करते हैं कि 
धर्मस्थानक में भी पंखा रहे तो अच्छा । कितना अधिक है देह का ममत्व ? 

धर्मस्थानक में भी ऐश-आगाम ढूँढते है । उप्णकाल की भयंकर गर्मी में एक ओफिस 
से. दूसरी ओफिस में जाना होता-है तब गर्मी नहीं लगती । संसारी जीवों का बर्तन 
देखकर लगता है कि ये जीव-माता, के गर्भ में नो महीने कैसे रहे.होंगे ?. (श्रोताओं 
में से आवाज : 'उल्टा सिर करके, क्योंकि वहाँ और कोई उपाय नहीं था !१ भव 

सीधे माथे वाले हो गये हैं तो जैसा देह चाहे वैसा करने लगे हैं । सीधे माथे से उल्दे 

मार्ग पर चलेंगे तो और अधिक चार उल्टे सिर लटकना पड़ेगा । मोक्ष की साधना 
के लिए देह की रक्षा करनी है तो ठीक, परन्तु पाप करके देह को बचाना चाहें तो 
मोक्ष की श्रद्धा झूठी कही जायेगी । 

आत्मा का पुजारी बनना हो तो देह का दुश्मन बनना पड़ेगा । देह को यदि दुश्मन 

के रूप में देखेंगे, तो देह की संभाल ऐसी नहीं करेंगे कि वह हमारी आत्मा का अहिते 
कंरनेवाली बन जाये ! देह के सुख के “था करते है प्रपंच, झूठ 

विश्वासधात आदि जालिम पाप हो रे ,. चुनावों. ' लिए कितने 

छल-कपट और कितना पाखंड होता है. बसी - _ अनीत्ति, 

“ अन्याय, विश्वासघात हो रहें:हैं । यह .. न 4 5 
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देह का पुजारी आत्मा का दुश्मन है । जैसे सौतेली माँ अपने बच्चे को प्रेम से 
खती है, परन्तु सौत का बच्चा उसे दुश्मन प्रतीत होता है । सुबह उठकर जो नाएता 
पाँगे तो भभक उठेगी कि 'जगने के साथ ही इसकी कड़कड़ाहट शुरू हो गई , मानो 
दूकान से काम करके लौटा हो, ऐसे खाऊँ-खाऊँ करता रहता है ।' वहीं अपने बेटे 
के लिए उसके जगने से पहले ही नाएता तैयार करके रखेगी और जागने पर बड़े 
प्रेमसे खिलायेगी । ऐसा ही देह का प्रेमी आत्मा का दुएमन बनता है । सुबह उठकर 
सामायिक्क, प्रतिक्रमण या प्रार्थना करने कहो तो देह के प्रेमी को कड़वा लगता 
है। कदाचित रोज करने को विवश किया जाये तो कहेंगे 'सुबह हुईं कि इनकी 
बड़बड़ शुरू हो गई ।' वहीं सुबह होने पर भी यदि घरवाले कहें कि 'अभी सोये 
रहो ।' उठते ही अख़बार मिले,-नाश्ता, मिले, तो बहुत अच्छा लगता है । जैसे 
सौतेली माता अपने बालक के लिए. तैयार है, परन्तु सौत के बेटे के लिए नहीं, 
वेसा ही देह के लिए.है ।.धर्म को मानने वाला आत्मा देह का पुजारी होगा या 
आत्मा का पुजारी !-हमें दूसरों को देखने की जरूरत नहीं है, अपने आप अपनी 
जाँच करनी है। आत्मा के सुख का प्रेमी बनना हो तो आत्मा के लाभ की वस्तुओं - 
न्याय, नीति, सरलता, दान, शियल, तप, भाव, संयम, क्षमा आदि का (होश) 
ख्याल रखना पड़ेगा और देह के लाभ की वस्तुओं , यथा - भोग-विषय, असंयम, 
सत्ता, मान आदि में ठगे जायेंगे, समझकर सजग रहने की आवश्यकता है | अत 
देह के दुश्मन और आत्मा के पुजारी बनने की जरूंरत है । 

मोक्ष तत्त्व की रुचि किसे होती है ? मोक्ष में जाने योग्य जीव कौन हैं ? मोक्ष 
प्राप्त के लिए कितनी योग्यत्ताएँ आवश्यक हैं ? जो देह के दुश्मन बनते है, आत्म- 
सुख के इच्छुक बनते हैं, उन्हे संसार के प्रति निर्वेद भाव आता है । जहाँ वेद है 
वहाँ विकार है । केवली बनने के लिए अवेदी अवस्था जरूरी है । स्त्री वेद, पुरुष 

और नपुंसक बेद से निकला हुआ जीव सिद्ध होता है, परन्तु जबतक वेद है 
तेब तक सिद्ध नहीं बनता । वेद को 'प्रधान नहीं कहा गया है । संसार की जड़ को 
मजबूत बनाने चाला है वेद | आप गृहस्थ जीवन में हैं, पर संसारी पदार्थों में ओत॑- 

प्रोत न होकर विकारी भाव को नष्ट करने को कोशिश कीजिए । आत्मा को मोक्ष 
चाहिए तो देह के प्रति राग घटाना होगा मोक्ष जाने के लिए देह साधन रूप है, 
परनतु उसोमें फैंसकर पाप करते रहना गलत है, पाप है । 

उत्तराध्ययन सूत्र' के २८वें अध्ययन में सम्यकत्व 'के ७३ बोल की बार्ते 
है । उसमें दूसरा बोल यह है कि- हे प्र $ का 

मित्वेदेणं भन्ते जीचे कि नाणयड़ ? निव्वेदेणं दिव्वमाणुस्स 
कामभोगेसु निच्वेय॑ हत्वभागच्छड । सव्व विसएसु 
-:-८-:८ पु ध्य्स्््च््य 



#वरज्जड़ / सत्च' विसएंसुं विरन्नगाणे आरंभ, परिग्गह , बरित्या करेड्ड / आरंभ परिग्गह परिच्चाय करेगाणे संसार, गग्गं॑ वोक्तिव्द सिद्धिगग्गं पडिक्ण्णे य् कब: /ह कर 3०३ नल था ह 
बंधुओं ! चिंतन कीजिए, मनन कीजिए । क्या मैंने सम्यकृत्व, प्राप्त किया सम्यक्त्व के लक्षण मुँझमें है ? मोक्ष तत्त्व के प्रति मेरी रुचि जगो है ? सम्यकाल्न प्रा के पश्चात् आत्मा शाहंशाहों का भी शाहंज्ञाहं होता है उसे मोक्ष में जाने की निशा मिल गईं है। यदि सम्यक्त्व का वमन न करे दे तो तीसरे, सातवें और अधिक से आए पंद्रहवें भव में मोक्ष प्राप्त कर लेता है। यदि नरक, तिर्यच गति कां बंध न कियां है तो नरक, तिर्यच में भी नहीं जाता । देवगंति में जाता. है। देवगति में भी भवन, ताणव्यंत्तर या ज्योतिषी में नहीं जाता, बैमानिक देवगत्ति में जाता है। जीव के पके भर में १४ भेद नारकी के, ४८ भेद तियंच के ३०३ भेद मनुष्य के, १०९ समूह _जुष्य का अपर्याप्ता, १०१ गर्भज मनुष्य का अपर्याप्ता और पर्याप्ता - कुल ३०३ भे और ९९ जाति के देवों का अपर्याप्ता तथा पर्याप्ता कुल १९८ 'भेद देव के । देव दे चार भेद भवनपति, वाणव्यंतर, ज्योतिषी और चैमानिक । १२ देवलोक, ९ प्रैबेपक, $ लोकांतिक,और ५ आुत्तरविमान, चैमानिक देव माने जाते हैं। ज्ञानी कहते है "जैसे नसं-(२) में रक्त प्रवाहमान है उसी प्रकार हर नस् में, रोम्-(२) में, श्वास-उच्छूवा में अपने शरीर,से, लेकर अन्य सभी पर निर्वेद भाव आना चाहिए । निरवेद भाव कं तक ले जाता है ? मोक्ष तक पहुँचाता है। निर्वेद से क्या लाभ होता /0 8 निर्वेद से देव- मनुष्य और तिर्यच संबंधी क़ामभोग से जल्दी विरक््ति होती है। शोफिस जाने या इत कमाने में जल्दी शब्द का उपयोग नहीं किया है। ओफिस का समय हो गया हे हे गाड़ी का बेग बढ़ा देते हैं, परन्तु इसमें जितनी: तौन्नता है उतना ही-पाप भरा है । आंत आधना में जितनी तीत्रता होगी कर्मबँधन में उत्तनी मंदता रहेगी और जितनी कर्मवंधत 

पि्यच संबंधी, कामभोगों से,विरक्त् होता है। क्योंदि, देव, त्ियच और मनुष्य तीनों में कामभोग है । नरक में चासना है, पस्तु मूर्छा;नहीं. है ।. * 23405 भगवान ने सर्वप्रथम कामभोग छोड़ने के लिए कहा है। याद रखिए,-मकान कितना ही बड़ा और ऊँचा बनाया हो. पर उस पर छत्त न हो तो उसकी शोभा नहीं होती । इर्त 



ही मिलेगा । संसार के कामभोग में रचा-बसा रहेगा तो कर्मवबँधन घटेगा नहीं बल्कि 
बढ़ेगा । इसलिए कामभोग से विरक््त बनिए । जिसका सेनापति पकड़ में आ गया 
फिर उसकी सेना-को क्या औकात है ? काम भोग सिंह के समान है और बाकी सब 
हाथियों का झुंड । पाँच इन्द्रियों के विषयों से सत-दिन आश्रव का सेवन होता 
है। शराबी अपना पैसा खर्च के दारु पीता है, नशे में बेसुध होता है और ऐल-फैल 
बोलता है, अंत में कचरापेटी में जाकर गिर पड़ता है - ऐसे व्यक्ति को आप क्या 
कहेंगे ? (श्रोत्ताओं में से आवाज : 'मूर्ख') अपने पैसे खर्च करके पागलोर-सा 

. भटकता फिरता है ज्ञानी कहते हैं कि 'तू दूसरों को उपदेश देता है, तेरी अपनी क्या 
स्थिति है ?” यह तो द्रव्यदारु है, परन्तु मोहनीय कर्म भाव-दारू है । जीव तीस प्रकार 
से महामोहमीय कर्म बाँधता है । ये तीसों ऐसे हैं कि जरा भी चूके या उपयोग हटा 
तो भव-वन में ऐसा भटकाते हैं कि हड्डी तक टूट जाये । मम्मण सेठ के पास करोड़ों 
की संपत्ति थी, पर नरक में जाना पड़ा, क्योंक्ति मोह में बुरी तरह उलझ गये थे । 
भोहनीय कर्म की २८ प्रकृतियाँ हैं । उनमें से १६ कपाय की है | मुख्य कपाय चार 
हैं - क्रोध - मान - माया - लोभ । जिससे संसार का लाभ होता है उसे कपाय कहते 

. हैं। जिसे मोक्ष तत्त्व के प्रति रुचि जगी है, श्रद्धा जगी है । वह निर्वेद भाव में आ 
जाता है। सम, संवेग, निर्वेद, अनुकंपा और आस्था - ये पाँच सम्यक्त्व के लक्षण 
हैं। सम्यक्त्व प्राप्ति के पश्चात् कदाचित संसार में रहना पड़े तो रहता है, परन्तु उसका 
पु्तपार्थ मोक्ष की ओर ही होता है । जैसे दवा पीनी पड़ती है तो पीते हैं, उसो 
ते सम्यकत्वी को लगता है कि संसार रहने योग्य नहीं है । इसे छोड़ने का पुरुषार्थ 
कसा है। - . .: 

मनुष्य भव पा लेने से मंजिल नहीं मिल गई है । यहाँ आने के बाद सम्यक् 
पुरुषार्थ नहीं किया तो न जाने क्चिस गड्ढे में गिर पड़ेंगे । निर्वेद भाव आने पर 
पर्व विंपयों से विरक््त बनेंगे । कान से सुनना नहीं, आँख से देखना नहीं यह बात 
नहीं बल्कि,विकारी दृष्टि को बंद करना है । निर्वेद आने पर संसार हेय लगेगा और 
मोक्ष उपादेय लगेगा । देह के लिए पाप करने वाला आत्मा दुर्गति 'में जाता है, 
इसलिए देह को दुश्मन कहा गया है । दुश्मन है, यह भाव आये तो समझ लीजिए 

निर्वेद आ गया । निर्वेदी भोग से विरक्त होता है और विरक््त होकर आरंभ- 
परिग्रह का त्याग करता है । आरंभ-परिग्रह के त्याग करने वाले को क्या लाभ 

. होता है ? संसार-मार्ग का उच्छेद करके मोक्ष-मार्ग ग्रहण करता है। 
अनादिकाल से वासना की ऐसी दुर्गध भरी है जो सदगुणों को आने नहीं 

देती । एक भाई को पाँचों विगय का त्याग था - जबतक वह दीक्षा न ले ले । उससे 
ध्न्य्य्प्स्य्स्स्स्ल्स्ड 

प्ज्स्र्ट्य्य्य्य्य्थ्थ्थ्य्श््करन 



पूछा गया, "भाई ! तुम्हारा त्याग इतना अधिक है; उच्चकोटि का वैशग्य है तो किम 
कारण से आप संसार में अठके हुए हैं? आपकी पत्नी आज्ञा नहीं देती ? पुत्र के 
लालन-पालन की चिंता है ?“ तो कहता है : “मुझे सबकी आज्ञा मिल गई है, श्र 
भी नीरोगी है ।” “तो क्या अब त्तक आपको गुरु नहीं मिले-?” तो कहा है, , 
“गुरु भी मिल गये हैं ।” “फिर आप संयम से क्यों नहीं जुड़े ? क्या संयम ले * 
में कायरता है ?” उत्तर देता है, “नहीं, संयम पालने की शूरबीरता मेरे पास है, पतन 
थोड़ी उगाही बाकी है । ग्राहक पुत्रों को मानमे वाले. नहीं हैं, अतः इतनी उगाहे 
बसूल करने के बाद दोक्षा लूँगा । भाई !” तगादा करने में रुके हुए, तुम्हाय तगाद 
करता हुआ काल न आ जाये इसका ध्यान रखना । कल (२) कर हुए अनेकों का 
काल आ गया । ह 2 ' हे ३ ॥क् 

'जहेह सीहो व मिय॑ गहाय, 'मच्चू नरं-नेड़ हु अन्त काले । 
न तस्स गाया व पिया च माया, कालम्मि तम्मं सहरा भवन्ति ॥ , 

ध् - उत्त, सू, अ-१२, गा-९९ 

जैसे सिंह मृग को पकड़कर ले जाता है, वैसे सिंह रूपी काल मूंग रूपी भवुध 
को झड़प लेता है | तब माता-पिता, भाई-बहन कोई उसे बचा नहीं सकता। 
'तगादा - उगाही यथा पुत्र कोई आपके साथ नहों आयेगा । इतना उच्चकोटि का 

वैशाग्य है तो शीघ्रता से साधना कर लीजिए ।-संयम पर इतना बल दिया है प्रभ 
ने उसी प्रकार श्रावक के लिए श्रावकत्व पर भी उत्तना ही बल दिया है। यदि संयम 
न ले सकें तो भ्रावकत्व में रहकर भी दान-शील-तप और भावना, इन चार बोलों 
की आराधना कीजिए । शुद्ध भाव से भावना करते हुए 'भव-चक्र चूर हो जाग 
है । दूकान खोलते हैं पर घूकान में कोई माल ने हो तो बह दूकान नहीं पर बछाे 
कही जायेगी, जैसे आपको कोई रजिस्ट्री करवा कर माल पैक करके भेजें, डिंग 
खोलने पर पायें कि वहाँ माल नहीं है तो खाली डिब्बे की भला क्या कीमर्त ! 
आपकी भावना में भाव का माल है या नहीं ? जबतक आंतरिक श्रद्धा न हों कि 

मुझे यह करना आाहिए तबतक क्रियाएँ व्यर्थ है । ५ ॥॒ 
ठगवा विभु आ विदवने वैरास्यना रंगो भर्या, 
ने धर्मनो उपदेश लोकने रंजन करवा में कर्या । 

'- इस जीव ने साधू बनकर, श्रावक बनकर कितने नाटक किये हैं ! यहाँ आकी 
संत्तों को चकमा देने का काम किया है और संत बनकर परमात्मा को ठगने की 

काम किया है । जगत को ठगते हुए आत्मा स्वयं को ठग रहा है । वे भाई तर्ी' 
*, से उगाही का कारण यताकर दीक्षा टाल रहे थे । जब वर्ष-भर बाद उस गाँव २ 

स्च्स्स्य्य्य्य्च्स्प्स्स््ः स्न्स्््य्य्प्म्च्य्य्य्य्य्च 
््ध्य्य्य्य्य्य्य््ध्य्श्य््न्य्ल््य्क्ह्््स्स्स्स्््ध्ध््क्स्न्स्पय ७४ 



गुजरे तो पूछा कि “उन-भाई ने दीक्षा ले ली ?” तो जवाब मिला, “नहीं उनकी 

तो-मृत्यु हो गयी ।” उगाही करने में कालराजा ने उनकी उगाही कर ली । सम्यक्त्व 

के लक्षण वाला जीव श्रद्धा का स्पर्श कर चुका है | उसे तो निश्चय है कि 

सम्पक्त्व के बीज के बिना मोक्ष संभव नहीं, इसलिए संसार से छूटने का प्रबल 

करता है । धन प्राप्त न होने का उसे आघात नहीं लगता बल्कि धर्म न होने का 
आधाव,लगता है। परन्तु संत की अपेक्षा संतान, धर्म की अपेक्षा धन और परमेश्वर 

की,अपेक्षा पैसा प्रिय लगता है। आप सोचते हैं कि 'उपाश्रय में जाकर, व्याख्यान 

/ श्रवण करने और पाँच माला फेर लेने से मोक्ष मिल जायेगा ।' यदि तत्त्व समझने 
की.जिझासा से यहाँ सुनने आते हैं तो वीतराग वाणी सुनने पर हृदय में उधल- 

पुथल होने लगेगी । फिर संसार की माया फीकी, भार रूप, बँधनरूप और भयंकर 

! दुःखब लगेगी । तत्त्वज्ञान सुनने की इच्छा को व्यर्थ न समझिए, यह सम्यक्दर्शन 
का चिहन है ।. 

महापुरुष कहते हैं, 'अपने हृदय को सम्यक्त्व के रंग में रंग लो ।” यह रंग कैसा 

होता है ? कोई युवा पुरुष, जिसे मनपसंद कन्या मिल गई हो, धन-वैभव अपार 
हो, संतान भी संस्कारी, लाड़ी-बाडी-गाड़ी सब कुछ उपस्थित हो । इन सब में उस 
युवा को जो सुख और आनन्द मिलता है उससे यहुत गुना अधिक सुख और आनन्द 
समकिती को धर्म सुनने में मिलता है । उसे संसार असार और पाप का गुंजल 

दिखता है ।' धर्म सारभूत और तारणहार लगता है । इसलिए उसे धर्म-श्रवण में 

उत्कूष्ट रस और आनन्द मिलता है तथा पाप, मोह और विषयों की बातें सुनना 
अरुचिकर लगता है । यदि पाप की बातें सुनने में सुख मिले और धर्म-अ्रवण में 
नहीं, तो उसे धर्म प्रिय है कैसे कहा जायेगा ? सम्बक्त्व देव-गुरु-धर्म के प्रति राग 

और विषयों से वैशग्य चाहता है । समकिती को देव-गुरु-धर्म सरस लगते है और 

विषयों को नोरस संमझतो है । यदि शरीर में बेचैनी हो, सुस्ती लगती हो तो आरोग्य 
को खतरा है और किसी रोग की पीड़ा है - यह समझना चाहिए । इसी तरह देव- 
गुरु-धर्म का माहात्म्य सुनने में सुस्ती और नीस्सता का भाव हो तो मानना चाहिए 

कि संम्यकत्व रूपी आरोग्य को खतरा है और उसे मिथ्यात्व रूपी रोग को पीड़ा 

है। शरगैर की चुस्ती था सुस्ती आरेग्य या रोग का मापक यंत्र वैरोमीटर है । इसी 
जकार धर्म-अ्रवण में नीरसत्ता या रस आना मिथ्यात्व ग्रा सम्यकत्व का भाषक संत्र 

है । सम्यक्त्व की समस्त क्रियाएँ भाव सहिंत होती है । प्रत्ये
क क्रिया में भाव जुड़ा 



([बौपदी का अधिकार ) | 
तीन ब्राह्मणों और उनकी पत्नियों ; 'ज्ञाताजी सूत्र' में तीन ब्राह्मणों औः 

उनकी पत्नियों, नोगेश्री, भूतश्ी और यक्षश्री की कथा है । तीनों सुकोमल का 

और नैसर्गिक सौंदर्य से युक्त हैं । मनुष्य को जितने सुख के साधन चाहिए, परम 
उन्हें उपलब्ध थे । उन्हें इन साधनों की 'प्राप्ति के लिए आकाश-पात्ताल एक गई 
करना पड़ा था ! जन्म से ही उन्हें यह सब सुख-सामग्री प्राप्त थी । पूर्व की पुण्य 
से, बाप-दादा के समय से संपत्ति, रिच्धि-सिर्धि और वैभव-विलास का अप 
खजाना था. । तीनों भाई एकत्र रहते थें, मतभेद न था । दूध में शक्कर मिले हे 

स्वाद बढ़ता है, परन्तु छाछ की बूँद भी मिले तो दूध फट जाता है। यह पति 

जिसके घर में पति-पत्नी एक मत हों, साथ में धर्म के बारे में भी एकमतर हैं, 

तो जीवन का रथ सही दिशा में और तेजी से बढ़े | आज ,धर्म के बहाने किंते 
की कपायों के प्रसंग उभर आते हैं । पति को संसार हेय लगने लगे और आस 
प्रति निर्वेद भाव आ जाये तो पली को यह उचित नहीं लगता, फिर आपस में कहर 

ही होगा ना ? यह पुण्य की कमी ही है । जिस घर में माता-पिता और संता 
संस्कारी होते हैं, उस घर में धर्म का रंग कैसा खिलता होंगा ? आप पैसे वाले को 
भाग्यवान कहते हैं, परन्तु ज्ञानी की दृष्टि से जिसे आत्मा की पहचान हुईं है गे 
भाग्यवान हैं । पैसा प्राप्त करने के लिए आपने कितनी तकलीफ सही, पर आला 
के लिए कुछ किया ? वहाँ आप सोचते हैं क्या कि आत्म सुख के लिए जो इुःब 
मिलेगा भोग लेंगे ? ऐसा वेग अभी तक उभरा. नहीं. है । 

एक दिन की बात है - . 

+तएणं तेरिं' माहणाएणं अन्नया कयाई एगयओ सगुवागवार 
गाव इगेयारुचवे मिही कहासमुूलादवे समुप्पन्नित्था ।7 . #. 

तीनों भाईं एक स्थान पर बैठकर परस्पर विचार करने लगे कि हे देवानुप्रिय / 
हमारे पास पुप्कल प्रमाण में गणीम, धरिय, मेय और पर्रिच्छेदूय रूपी चारों प्रका 

का धन है | पद्मराग आदि स्थापत्य के रूप भी हैं, स्वर्ण, रल, माणिक, मीर्त 

आदि सब इतने अधिक हैं कि सात पीढियों तक खूब दान देते रहने के बावर्यई 
समाप्त नहीं होगा । तो हमें क्या करना चाहिए ? तीनों, भाईयों+हि _ खा, 

* नहीं हुईं है इसलिए उन्हें भौतिक चस्तुओं में सुख नजर - 
कद हि 

छलर / कह 



सत्संग करते हैं; शास्त्रों का चांचन करते हैं, धर्म का आचरण करते हैं उन्हें आपत्ति 
: के समय में सहन करने की शक्ति प्राप्त होती है । 
ल् - किसीने अनिष्ट किया हो त्तो भी महान पुरुष उसे अपने अंदर समा लेते हैं, अनिष्ठ 
: करने वाले की संकीर्णता या ओछापन बाहर नहीं गाते फिरते । सीता को बिना 
बजह, लोकोपवाद के कारण वनवास दिया गया । सीता की महानता यह है 

, कि बन में आश्रय प्रदान करनेवाले धर्म-बांधव मिले, उनसे उन्होंने राम की या 

अयोध्या के लोगों की कोई शिकायत नहीं की । यहाँ तक कि अपने पुत्रों लब, 
कुश के साथ लगातार वर्षों त्तक दुःख सहती रहीं, यह नहीं कहा कि पुत्रों के लिए 

पिता ने क्या किया ? दोनों पुत्र धनुर्धारी बन गये, फिर लोगों से जानकर माता 
से पूछते हैं : “है माता ! हमारे पिता ने आपको बिना किसी दोष के जंगल में छोड़ 
दिया, क्या हमारे पिता ऐसे थे ?”' दोनों के मन में था कि किसी अपराध के कारण 
ऐसा किया हो तो ठीक है, परन्तु बिना किसी दोष के यदि ऐसा किया है तो हम 
उन्हें पाठ पढ़ायेंगे । देखिए, माता क्या उत्तर देती हैं ? “बेटा ! तुम्हारे पिता ने मुझे 
कुछ दुःख नहीं दिये, चिना अपराध के वन में नहीं भेजा । यह तो मेरे कर्म थे 
जिन्होंने मुझे दुःख, दिये और जंगल में भेजा है ।” आज ऐसा कहने वाली स्त्री 
मिलेगी ? (श्रोताओं में से आवाज : 'उसे जंगल में ही कहाँ जाना है ?') देखिए, 
अपने बच्चे के सामने भी पति का ओछापन नहीं जताती । अगर कहे तो पुत्रों के 
भन में मात्ता के प्रति प्रेम और बढ़े, ऐसे मातृभक्त बालक हैं । परन्तु किसीको 
नीचा दिखाकर अपने लिए प्रेम बढ़ाने से क्या फायदा ? महासती की यही 
महानता है । है 

पुत्र कहते है, "आप अपने कर्मो का दोष देखतो हैं, यह ठीक है । परन्तु हमारे 
पिता ने लोकोप्रवाद के भय से ऐसी आज्ञा दी, क्या यह सही था ? कहाँ आपकी 
गंभीरता और कहाँ उनकी यह जुल्मी आज्ञा ! क्या वे समझते हैं कि आपका कोई 

रखवाला नहीं है इसलिए आपके सांथ कैसा भी दुर्व्यवहारं कर सकते हैं ? हम लड़ाई 
करके उन्हें बत्ता देंगे कि सीता माता के रखवाले तैयार हो गये हैं, अतः हमें लड़ाई 
में जाने को आज्ञा दीजिए! -तब-सीता बोली , “आरेरे, बच्चों .(-यह क्या कह रहे 
हो ? पिताजी के ,साथ लड़ाई करने जाना चाहते हो ? पिता, के सुपुत्र होकर उन्हीं 
के साथ लड़ा जाता है क्या :?:जाना हो तो- जरूर जाओ , परन्तु .लड़ने नहीं उनके 
चरणों में नत होने [” देखिए; यह है सीता. की महानता !* ४ 

भहानता तो.यह है कि ओछा कहना तो बूर, ओछी बात सोचती भी नहीं । उल्टे 
उस पति के चरणों में होते हुए उन्हें 



चन में त्यागकर दुःखद स्थिति में डाल दिया। दिल विशाल बनाता हो तो किन 
हद तक बना सकते हैं ? हम मनुष्य, हैं, सीताजी, भी मनुष्य हैं ना ! जैसा हर 
हृदय है वैसा ही उनका भी हृदय है ! फिर भी उनमें कहीं अधमता, परदोष बुद्धि 
था नीच विचारों की-एक किरण तक नहीं है । सीताजी में महानता का पूर्ण प्रकाग 
जगमगा रहा है, विशालता का विशुद्ध प्रवाह बह रहा है । सीताजी .में सम्यकूब 

का प्रकाश ऐसा देदीप्यमान है कि जब उन्हें जंगल में छोड़कर सारधी मुड़ता है आ 

पूछता है कि “रामचंद्रजी से कोई संदेश देना है ?”'ज्ो सीता कहती है, "# 
रामचंद्रजी से कहना के लोकोपवाद से आपने सीता का त्याग किया पर जैन हम 
का त्याग मत करना ।” आपकी पली यह-कहेगी भला-? जैसे पैसे का दिझाब 

है वैसे ही धर्म का भी दिखाबा-चल रहा है ।-कितने -ही पाखंडियों के मत्र चत 
रहे है। भगवान के सिद्धान्तों- की गलत व्याख्या की जा रही है। भगवान के वन 
पर हिंसा का तांडव. रचा जा रहा है । वहाँ भगवान का (सच्चा भ्रावक भर्ला बैव 
रह सकता है ? भगवान महावीर तो निरंजन निराकार बन गये । उनके नाम से पर 

नहीं होना चाहिए । 
तीनों ब्राह्मण मिलकर क्या विचार करेंगे ओर आगे- क्या होगा आदि भाव 

अवसर पर । ' 
॥ 5 शान्ति: ॥ 

« ध्ज बुधवार 

'5२९६६७७६६७६६६७९₹९ ६६६७६ 

सम्यकुदृष्टि का कमाल 

सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं औरबहनों |! *+ खह 
द्रौपदी का अधिकार ; रागद्वेप के विजेता, मोक्ष-मार्ग के प्रणेत्रा, व्िलोकीयर्य 

चीर भगवान ने भव्य जीवों के उद्धार के. लिए सिद्धान्तमय 'वाणो की प्ररूपणा 
की । 'ज्ञाताजी सूत्र' के १६वें अध्ययन का अधिकार चल रहा है । एक दिन ते 
भाई मिलकर विचार कर रहे हैं । तौनों में बहुत एकता है । बड़ा भाई जो 
डोनों भाई उसे प्रेम से स्वीकार कर लेते हैं । जहाँ ऐसी एकता होती है वहाँ सच्चा 

“लक्ष्मी होती है । तीनों भाई मिलकर चैठे हैं । उनकी पलियों के मन में भी शेंकी 
*... +* 
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नहीं होती कि सब मिलकर क्या कर रहे हैं ? पुण्य का उदय होने पर किसी तरह 
की शंका नहीं होतती । जहाँ वितर्क उठते हों वहाँ पाप का उदय होता है । 

बड़ा भाई कहता है कि “देवानुप्रिय ! हमारे पास धन-वैभव, रिव्द्ि-सिद्धि अपार 
है। इतना है कि सात पीढ़ी तक सुख और आनन्द से रह सकें ।तो मेरा एक प्रस्ताव 
है कि हम सब हर दिन एक-दूसरे के घर असन, पान, खाद्य और स्वादूय रूप चार 
प्रकार के आहार अंधिक प्रमाण में बनवायें और सब मिलकर भोजन करें, 
(बंक्खडावित्ता परिभुंग भाणाणं विहरित्तए! । सब ने प्रसन्तता से प्रस्ताव 
स्वीकार कर लिया । 

बंधुओं ! इन ब्राह्मणों के पास विपुल संपत्ति है, सुख-सामग्री है, परन्तु धर्म नहीं 
है। कौन-सा धर्म नहीं है ? (श्रोत्ताओं में से आवाज : “जैन धर्म नहीं है ॥) अपार 
समृद्धि है, सब में एकत्ता भी है, यदि जैन धर्म मिला होता तो वे विचार करते कि 
हमें लक्ष्मी तो 'बहुत मिली है अब कमाई करने की जरूरत नहीं है । इसलिए पाप 
के घंधे और आश्रव का व्यापार बंद कर दें । परन्तु जैन धर्म न होने से ऐसे विचार 
भला कैसे आयें ? जैनदुर्शन और अन्य दर्शन में इतना फर्क है । जो समय और 
अवसर मिला है उसे गँवाइए मत । संसार के व्यवहार संसार बढ़ाने वाले है । भोजन, 
भौज-मजा आदि संसार में वृद्धि करने वाले हैं । धर्म की दृष्टि से यह बात प्रशंसनीय 
नहीं हैं। लाखों रुपये हों , परन्तु पुण्य का यह भोग करते हुए पाप नँधना प्रशंसनीय 
नहीं है। परन्तु यहाँ यही हो रहा है । सभी पुण्य से प्राप्त सुख भोग रहे हैं, परन्तु 
उप्र पुण्य को भोगंते हुए साथ में धर्म नहीं होने से पाप बँधता जाता है । क्योंकि 

वहाँ संसार को ही बातें हैं । संसार किसे कारण से सम्मुख उपस्थित है ? वह समाप्त 
क्यों नहीं होता ? , ह | 
चगो य दोसो दि य कम्मबीय॑ कम्मं च मोहप्पभ्व॑ं चयग्ति । 

कम्मं च जाइ भमरणस्स मूल, दुक्ख॑ च जाड मरणं वयन्ति ॥। 
3 ग कप पथ भ - उच्च, सू, अ-३२, गा-७ 

, भगवान ने क्या कहा है.? ज्ञानी ने दुःख का हेतु ,किसे कहा ? और आप दुःख 
का कारण किसे मातते हैं ? पैसा -न हो, इच्छानुसार,धन न मिलता हो,-या भोजन 
करते सप्रय अपने पसंद की रसोई न मिलती-हो तो क्या होता है ? ,(श्रोताओं में से 
आवाज ; 'दुःख होता है ।) इच्छित वस्तु प्राप्त न होने को जीव दुःख मान लेता है, 
पह जीव की अज्ञान दशा है । मिथ्या दृष्टि है, समकित दृष्टि नहीं । सम्यक्दृष्टि आत्मा 
क्या सोचता है ? 'मैंने आज यह वस्तु बनाने-के लिए कहा था और वह न बनी त़ो 

चृत्तिसंक्षेप तप हो गया 0 सम्यकृदृष्टि जीव को इसमें आनन्द प्राप्त होगा 
] प्य न्म्स् हज 30 ७०७ । 



कि 'आज का दिन मेरे लिए धन्य बना कि मैं अपनी चृत्तियों को जीत नहीं पाता ४, 
आज स्वाभाविक रूप सें वृत्तियों पर विजंय प्राप्त हहो गया । 

गजसुकुमार का चृष्ठात तो आपने बहुत बार सुना होगा । गजसुकुमार के परे 
पर उसके श्वसुर सोमिल ने मिट्टी की पाड़ बनाकर जलते अंगारे रखे थे, तब उनके 
क्या भाव थे ? मेरे श्वसुर ने मुझे मोक्ष की.पगड़ी पहनाई । मोक्ष की पगई किए 
लिए कहा ? क्योंकि सम्यकदृष्टि थे ।मिथ्यादृष्टि जीव, पर के दोष देखता है औ 

सम्यकृदृष्टि जीव स्वदोष देखता है । गजसुकुमार ने ऐसा विचार किया कि है में 
नाथ ! यदि आप मुझे न मिले होते वो में यह संसार छोड़ नहीं, सकता । मेर 7 
सगाई हो गई थी, में तो संसार में डूबने वाला था । उस समय मुझे जग भी क् 
या विवेक कहाँ था ? त्याग किसे कहते हैं यह.भी में नहीं जानता,था । प्रभु 

आपकी अस्रीम कृपा है मुझ पर, संसार रूपी महासमुद्र में डूबने से, आपने पृः 
बचाया ।! नदी या तालाव में कोई व्यक्ति डूब रहा हो और उसे. कोई बचा ले * 
बह उसका कितना उपकार मानेगा ! (श्रोताओं में से आवाज : “अनंत इपका 
अरिहंत, भगवान और निर्ग्रथ गुरु का-हम पर असीम उपकार है । ज्ञानी कहते हैं 
कभी चमड़ी उतारने का प्रसंग आ जाये तो भी कबूल करना, परन्तु गुरु के उपक 

को कभी नहीं भूलना ।' गुरु.तो महान मोक्ष-मार्ग बताने. वाले हैं, अब डूबा 
तरना हमारे पुरुषार्थ पर निर्भर है ।.“#. 

प्रभु ! आपने असीम कृपा करके,मेरी माँग को सहर्प स्वीकार किया और मु 
आज्ञा प्रदान की । भूखे को भोजन, प्यासे को पानी तथा अंधे को आँखे मिलने, 

जो आनन्द होगा वैसा ही आनन्द मुझे आपकी आज्ञा प्राप्त कर हुआ । प्रभु ! आा' 
आज्ञा प्रदान की तभी में स्मशान में बारहवीं प्रतिमा का वहन करने 
सका ।' थे यह नहीं सोचते कि मुझमें योग्यता थी इसलिए प्रभु ने आज्ञा # 
शजसुकुमार मुनि को देखते ही, सोमिल को रोप हो आया और मांथे पर मिट्टी से व 
बाँधकर जलते अंगारे रखकर भयंकर उपंसर्ग दिया । तब भी उनके विचार कैसे ! कै 

आत्म-मंथन ! सोमिल आया और मुझे उपसर्ग दिया, जिससे मुझे मोक्ष जाने : 
साधन शीघ्र मिल गया । खोपड़ी को जलने में कितना समय लगता है ? (शीतिः 
में से आवाज : 'दो घड़ी, हाथ-पैर जलने में समय लगता है |) हैं आत्मन् | छुई | 
यह उपसर्ग दो घड़ी सहना है। इस समय में अपना आत्म-मान मत भूलना । सुले 

अंगारे खोपड़ी में रखे हैं, अन्य किसी स्थान पर रखे 'होते तो बच भी जाते | ९ 
ही उपसर्ग से कभो मानव बच जोता है कभी भरं जाता है | क्िसीने “गोली मा 
यदि हृदय में लगी तो आदमी मर जाता है अंन्य किसी स्थान पर लगे तो बच ' 
जाता है । 

शक * हा 



बाल गजसुकुमार मुनि की आत्मा क्या कहती है ? 'हे चेतन ! त्तेरे श्वसुर ने तुझ 
' असीम कृपा को । भगवान और गुरु ने तो असीम उपकार किया ही है, परन्तु 
एवसुर ने भी बड़ा उपकार किया कि मेरे जवाँई राजा शीघ्र मोक्ष में जाएँ ।' देखिए 

यक्दृष्टि की सोच । सोमिल मिथ्यादृष्टि हैं । उसकी मिथ्यादृष्टि के कारण गजसुकुमार 
| देखते ही उसके मन में द्वेष का दावानल भड़क उठा । अरे दुश्मन ! यदि तुझे 
धू ही बनना था तो मेरी पुत्री का जीवन क्यों बर्बाद किया ? यदि सम्यक्दृष्टि 
ग तो सोचता, “मेरी कन्या को दूसरा वर मिल जायगा । ये साधू बने तो धन्य 
उनकी आत्मा को ।! हे 
सती अंजना की सगाई मेघकुमार से होने वाली थी कि खबर मिली - 'मेघकुमार 
क्षा। ले रहे हैं .॥ इसलिए सगाई नहीं हुई ।' उस समय अंजना ने क्या विचार 
या ? 'अहो ! इतनी छोटी उम्र में दीक्षा लेंगे और मोक्ष में जायेंगे, अतः उन्हें 
ब-वंदन करती हूँ ।' जंबुस्वामी विवाह नहीं करना चाहते थे, परन्तु माता-पिता 

अति आग्रह से “इस शर्त पर तैयार हुए कि मैं विवाह कर लूँगा और दूसरे ही 
१ दीक्षा लूँगा । जंबुंकुमार को यह शर्त आठों समधियों को बताई गई । उन्होंने 
नी पुत्रियों से इस बारे में पूछा त्तो आठों ने कहा कि 'हमारे जीवन में एक हो 
ते है, हम उनसे परिणय करेंगे । उनका जो मार्ग है वही हमारा भी मार्ग है, वे 
ँ जायेंगे वहीं हम भी जायेंगे ।' आठों कन्याओं के माता-पिता ने यह नहीं सोचा 

' 'दीक्षा लेकर हमारी पुत्रियों को संसार में छोड़ना ही है तो विवाह क्यों कर रहे 
? (श्रोताओं में से आवाज : 'उन्हें भी दीक्षा लेनी थी !') भाईं ! उस समय तो 
दीक्षा लेने. वाली नहीं थीं, दीक्षा तो बाद में सबने साथ ली । आज के माँ- 
प क्या कहेंगे ? ऐसा तो नहीं कहेंगे, उल्टे बोलेंगे, “तुझे मुंडित ही होना था, 
धू हो चनना था तो विवाह नहीं करना चाहिए था ।' जैसे पीलिया के रोगी को 
चीज पीली दिखाई पड़ती है उसी प्रकार मिथ्यादृष्टि जीव सद्गुण में दोष देखता 

और सम्यकदृष्टि दोष में भी गुण देखता है । सम्यक्त्व को मोक्ष का चीज 
गीलिए कहा गया 'है कि बह दावानल में भी शीतलता का अनुभव करता है । 

गजसुकुमार को दृष्टि सम्यक् है इसलिए उनकी आत्म मस्ती कितनी अलौकिक 
! वे अपनी आत्मा से कहते हैं, 'हे चेतन | यह जो उपसर्ग आया है, यह तो सिर्फ 

घड़ी के लिए है । यह उपसर्ग नहीं बल्कि मोक्ष शीघ्र पहुँचने की साधना है । 
अपने क्षमाभाव में रहना । देहाध्यास छोड़ देना । जो जल रहा है वह तेरा नहीं 
और तेरा है वह जलने वाला नहीं, कै इसलिए त्तू अपनी साधना में मस्त 

प्स्ट स्फ्तस्यस्श्यटछारः 
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रहना । यदि गजसुकुमार सम्यक्दृष्टि न होते तो इस'उपसर्ग को सहन कखे हुए इमे 
संसार बढ़ा चुके होते । क्योंकि देह के प्रत्ि-राग' होने से उपसर्ग केवल ऐ 
व्यक्ति-द्वेष होता । इसलिए भगवान ने कंहा हैःकि रागो य दोसो वि: 
कम्मचीयं? अर्थात् राग और द्वेष कर्म-के ,बीज है.। माया और लोभ एगर 

संतान है, राग को पोषण देने वाले हैं । कोध मनोद्वेष का मूल है । आप कि 
घर गये और उसने आइए कहकर स्वागत नहीं. किया तो आपके. मन में होगा 
“मैं इतनी दूर से इससे मिलने आया और इसने “आओ' त्तक नहीं कहा। ?* 
भान आने से क्रोध आता है औ द्वेपष भभक्त उठता है। 'बस अब कभी इसके! 
नहीं जानो है, इसका नाम भो नहीं: लेना. हैं ।' “यह सब किसने करवाव्ा ? रु 

ने'। आपकी. दृष्टि में राग-द्वेष चाहे जैसे: दिखते हों, परन्तु ज्ञानी का पृ 

संसारवर्धक 'हैं-। किसान खेत में बीज 'बोता है तो उसे उसका अनेक गुनाए 
होता है, यदि नःबोये तो कया मिलेगा? इसी प्रकार सम्यक्त्व का बीज बने 

मोक्ष को फसल उगती है और रांग-द्वेष का बीज बोने से संसार की ! 
छद्मस्थ अवस्था में भूल हो-जाती है, राग-द्वेष की परिणति आ जाती है, क' 

भी उभर आते हैं ।'क्योंकि ग्यारहवें गुणस्थानक में' भी सूक्ष्म लोभ सत्ता में 
है । जीवन से अभी मान आदि कपाय नष्ट नहीं हुए हैं जिसके कारण -कर्भा। 
आ जाये तो नियंत्रण कीजिए । आत्मा से कहिए ५ 'हे आत्मन् .! यह पते! 
किया ? क्या यह तुझे शोभा देता है ?' इससे तेरा अनंत संसार बढ़ जायेगा, 

इसे पकड़कर न रखो । पकड़कर रखने से जीव को हर क्षण आर्त ध्यान होंगी 

आर्वध्यान जीव को दुर्गति में ले जायेगा । इसलिए कभी-कपाय आ भी जी; 
उस पर द्षेक लगाइए और वहाँ से पीछे मुड़ जाइए । कपाय को छोड़ दीजिए, 
मत कीजिए । * ५ 

“राम-द्वेष कर्म के बीज: हैं तो इस बीज को किससे जन्म दिया ? इसता 
मोहनीय कर्म ने, मोहनीय कर्म डाकू से भी. बुरा है.! यह सही समझा 
देता । मोहनीय कर्म तो उपाश्रय में भी जोर जमाता. है । उपाश्चय में आते है 
मन में आ जाता है कि तुझे कोई मान देता है ? तुझे कोई आगे बुलाता है 77 
रुंपये दान.दें तो आगे बैठाते हैं, मान देते है । यह सब मोहनीय कर्म की प्र्कृ 
हैं । राग-द्वेष कर्म के यीज है जो मोह से उत्पन्त होते है । मोह के पोषण 
वाला कष्ट कष्ट नहीं लगता । क्योंकि मिध्यादृष्टि जीव की संसार सुखमय हे 

है। एक दृष्टत द्वारा स्पष्ट करती हू 7.. 

च्य््य््य््प्प 



“आप एक गाँव में .बँगला बनवाकर रहते हैं । अचानक ऐसा भयंकर आँधी- 
गूफान आता है कि सारे गाँव की धूल आपके बँगले में आ जाती है । आप साफ 
करते जा रहे हैं पर धूल भरती जा रही है । आप हैरान, परेशान हो जाते हैं । यह 
ग्रे गाँव में तूफान आया था, आसपास घर भी थे, तब भी इतना भयंकर लगता 
$, यदि कहीं यह तूफान जंगल में हो तो कितना भयंकर होगा । ऐसे समय में अगर 
कोई आपसे जंगल में जाने के लिए कहे तो जायेंगे भला ? (श्रोताओं में से 
आवाज : / कोई भी नहीं जायेगा ।) साथ ही एक अन्य बात बता दूँ । यदि कहा 
गाए कि ' भाई ! जहाँ तूफान आया है उस जंगल में हीरे की खान है, अगर आप 

कुछ दिन वहाँ रह सकें तो वह खान आपको मिल जाएगी ।” अब बताइए, आप 

कहाँ रहना ठीक समझें गे , बंगले में या जंगल में (श्रोताओं में से आवाज : 'जंगल 
में ही भई !') अब आपको -चहाँ तकलीफ , दुःख कुछ भी महसूस नहीं होगा क्योंकि 
हरे की खान है और कीमती रत्न प्राप्त होने वाले हैं । देखिए ! लोभ-संज्ञा ने कैसे 
वश में कर लिया-? भौतिक सुख मिलता हो तो कितने ही दुःख सहने के लिए 
आप तैयार हैं । - :- हु 
/ जब राम ने सीताजी को वन में भेजा, उन्हें अकेले ही जंगल में जाना पड़ा । ऐसे 

बुःख के समय भी. सीताजी ने दुःख नहीं विचारा, बिलाप या क्रन्दन नहीं 

किया । इसके पीछे भी रहस्य छिपा हुआ है | सीताजी समझती थी कि राम ने मुझे 
हरे की खान खोदने के लिए भेजा है । यह संसार एक वन है, जिसमें मानव भव 
शक मकान है। बन में मकान हो तो दुःख, आपत्ति रूपी आँधी तो आयेगी ही, 
परन्तु पास में मानव-देह-वाणी-इन्द्रिय और मन हीरे की खान हैं । इसमें से हीरा- 
माणिक खोद्कर निकालना आंता हो तो उस आँधी से तकलीफ नहीं होती । मानव 
काया अपर खान में हीरा-माणिक कहाँ है ? अहिंसा, सत्य, अचौर्य, ब्रह्मचर्य, 

परह, ब्रतनियम , तपश्चर्या, संतों की सेवा, वीतराग भगवान का स्मरण, शास्त्र 
धवाध्याय, सर्व जीवों 'के प्रति मैत्रीभाव विषयों के प्रति बैसग्यभाव, धर्म का 
अनोखा रंग और शुभ, विचार आदि सब -हीरा-माणिक हैं । मुझे तो मौज 
है ! पूर्वकृत कर्म क्षय करने का शुभ समय मिल गया है-। हे स्वामी ! आपसे दूर 
एने के कारण स्वाभाविक रूप से ब्रह्मच्य पालने का सुअवसर प्राप्त 'हो गया । 
यदि आप साथ होते तो मौज-शौक में पड़कर.और चिकने कर्म बाँध लेती । आत्म- 
आधना के. लिए-होरे की खान जैसा मानव-भव प्राप्त हुआ है, कर्म उदय में आये 
है वो उह्ें प्रेम से भोग ले ।'सीताजी दुश्ख के प्रसंगों में भी मन-वचन-कायो रूपी 

की खान में से यथाशक्ति ऐसे होरे-माणिक निकालेती रहों । वे कर्म की 

फिलासोफी (दर्शन) चहुत्त अच्छी तरह समझती थीं, इसलिए उदय में आये कर्म को 
प्स्लपन ज्फ्ाय्ऋ्च्यक्कड प्ल्म 



» (क्षय होने) लगते हैं 

समभाव से सहन करने में मस्त बन गयी थी, उन्हें वन के दुःख भला कैसे दुएं 
करते ? वन की तकलीफों में भी उन्होंने मन से अरिहंत का शरण काया, वाई 
और इन्द्रियों से चारित्र साधना तथा त्तप साधना का ही विचार किया। राम से मिले 
के बाद अग्निप्रवेश करते हुए मन में निश्चय कर लिया होगा, अतः अभि 
के तुरंत पश्चात् इस मन, वाणी और काया रूपी हीरे की खान में से श्रेष्ठ कोर 
का रतल लेने के लिए संसार त्यागकर संयम-मार्ग,.पर:निकल पड़ी ।-- 

बंधुओं ! मानव भव रूपी हीरे-की खान में सदगुरु का. संग, वीतगग वार्णी ऋ। 
श्रवण, ब्रत-प्रत्याख्यान आदि आपको-हीरा-माणिक जैसे लगते हैं;? इसके वि 
पाप, प्रमाद, आश्रव-अजक्षान, क्रोध, मान, माया, लोभ आदि.जो संसार में 30 

वाले हैं, धूल के समान लगते हैं क्या ? हीरे की खान में से हीग-माणिक मितन 

और धूल-पत्थर भी मिलते हैं । पंसत्तु जो हीरे की खान में जाकर हौरा-्माणिकद़े 
बदले पत्थर और धूल लाए, उसकी कसी मूर्खता है ! इस मानवदेह से प्रभात हा 
पर भी बिस्तर पर पड़े हुए नींद लेना धूल-पत्थर कमाने जैसा है और प्रतिक्राण कह 
हीरा-माणिक-सा है - ऐसा प्रतीत होता है क्या ? विषयों के रंग में रमना, पाये 
वाणी बोलना पत्थर-धूल है और त्याग, तपश्चर्या, संयम, स्वाध्याय, ध्यान अ॥ 

हीय्-माणिक हैं - ऐसा लगता है क्या ? यदि अभी तक ऐसा लगता भी नहीं हद 
मन, वचन, काया से पत्थर-धूल छोड़कर माणिक-हीरा निकालने का श्रम कैसे सम 

होगा ? सीताजी ने बन में पूर्वकृत कर्म भोगने के समय को हीरे की खान मात्र) 
कैसी. ज्ञानदृष्टि ! दुःख में भी सुख का अनुभव ५ « | 

| द्रौपदी का अधिकार ) की 
नागेशी के यहाँ भोजन की तैयारी :. इधर तीनों भाईयों- ने मिलकर के 

किया-कि 'एक-एक भाई के घर पर भोजन बनवाकर सब साथ मिलकर खाता / 
मौज-मजा करना है /' परन्तु यह विचार नहीं किया कि “हम अष्टमी-पवखी के ्ि 
उपवास करें ।' पैसा था, पस्तु जैन धर्म नहीं था । जैन धर्म होता तो बिपुल | 
की चात नहीं करते चल गगेवों का आश्रय देने को चाह मन में आती (गृह 
पसतु सम्यकडृष्टि नहीं है और जबतक मिथ्यादृष्टि है तबतक किसी दूसरे की 
सुनना पसंद भी नहीं आता । आप दिन में जिस बात का चिंतन-मनत करेंगे रत फ् 
नींद में भी उसीकी गूंज होगी । जिसका व्यापार तेजी से चल रहा होगा और था 
पूर्णतः व्यापार में होगा उसे रात में भी यही बिचार आयेंगे । जी आत्मा धरम सं 
में रंगा 'हुआ है उसे -रात-में भी धर्म के ही बिचार आयेंगे । जिसमें जिसको मे, 
है । कोई व्यक्ति दिन में पढ़ाई करने में लीन रहता है तो रात के समय-लींद मं खपत 
उस्ते गाथाएँ याद आयेंगी । जब यह लगन धर्म-साधना में लगती है तो, कर्म रा 



- एक कपड़े का व्यापारी था, व्यापार में मशगूल । परदेश से एक आढतिया माल 
लेने आया । अपनी व्यस्तता की सूचना उसने घर पर पहुँचाई कि 'आज भोजन 
के लिए मेरी राह न देखना ।' सुबह से शाम ग्राहक को माल देने में हो गयी । 
उस समय भूख-प्यास भी याद न आयी । रात में कुछ खा-पीकर सो गये । दिन- 
।भर का थका-मांदा सोते ही गहरी नींद में पहुँच गया । नींद में भी यही विचार 
'चल रहा है कि “इसे यह माल देना है, लड़के से कहो उधर से थान निकाले, ग्राहक 
“को यह कपड़ा फाट कर दूँ ।' ऐसे विचारों में अपनी ओढी हुई अढाई हजार की 
शाल को बीच से फाड़ डाला । कुछ समय बाद ही उसकी नींद खुली, सोचने लगा 
कि नींद में क्या बड़बड़ा रहा हूँ ? बंधुओं ! इस समय यदि आयुष्य का बंध पड़े 
(तो किस ग़ति.का होगा ? सेठानी ने पूछा, “यह क्या किया, व्यापार की धुन में 
आपने कीमती शाल के दुकड़े कर दिये ।”” अब च्यापारी की आँख खुली । आप 
यहाँ से सामायिक करके जाते हैं तो वही भाव बना रहता है क्या ? (श्रोताओं 
“में से जवाब ; “कभी-कभी रहता है ।') अधिक भाव तो संसार का ही होता 
है । दिन-भर-जैसी रटन करेंगे, रात भी बैसी ही रहेगी । अत: समझने की जरूरत 
| है। जब सही समझ आ जायेगी, तब समस्त लोग सो रहे होंगे, परन्तु आप अपनी 
आत्म जागृति में चिंतन रत रहेंगे कि 'हे प्रभु ! मेरा संसार कैसे घटे ? आश्रव कैसे 
' घटे ? पाप कैसे घटे ? 
.. यहाँ बड़े भाई ने निर्णय लिया और अन्य भाईयों ने मंजूर किया । भाईयों ने मंजूर 
किया तो उनकी पत्नियों ने भी स्वीकार लिया । अक्सर भाई, पत्नियों से पूछे बिना 
कुछ निर्णय नहीं कर सकते हैं पर यहाँ पति को जो स्वीकार वही पत्नी को भी । 
पहले दिन नागेश्री के घर, दूसरे दिन भूतभ्री के घर और तीसरे दिन यक्ष श्री के 
धर बारी-बारी से भोजन का क्रम चलने लगा । भगवान फरमाते हैं, “हर काम करने 
में उपयोग रखो ।” बिना उपयोग के कार्य करने पर पछताना पड़ता है । यदि कोई 
भूल हो जाये तो उसका पछतावा करना और कोशिश रखना कि फिर से वह भूल 
* हो | एक बार, “तएणं॑ तीसे नागसिरीए माहणीए अन्नया 
भोयणवारए जाए याचि होत्था ।? नागेश्री ब्राह्मणी की भोजन बनाने की 
बारी थी । उसने पुष्कल प्रमाण में चारों प्रकार के आहार बनाये । 

रसोई बनाने में आरंभ तो है ही, उपयोग रखने से जतना (यतना) रहती है, उपयोग 
न हुने से अनेक जीवों की हिंसा होती है । नागेश्री के यहाँ बहुत से लोग भोजन 
करे आयेंगे । सारी रसोई तैयार करवा रही हैं | सब्जी बनाने का प्रसंग चल रहा 
है। सब्जी बनाने के पहले चखना चाहिए । नागेओ्री किस प्रकार बनाएगी, फिर 
या घटेगा आदि भाव अबसर पर । 



---+.. व्याख्यान क्रमांक १३. 

५ आपाढ़ कृष्ण १५, गुरुवार 
>> अज्ज्ज्ज्ज्््ज्ज ३२३ 

है श्रद्धा से सजो 3:32 
सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं औरबहनों ! 9 इन सर हे 

अनंत करुणानिधि, शासन सम्राट, वीर भगवान ने जगत का स्वरूप नि 

कर, हम पर अपार करुणा की कि संसारी जीवों को जन्म, जरा! मरण के दुःस 
से छुटकारा दिलाने के लिए, तो कुंछ केवली भगवान ने जाना-देखा, उसे हमो 
समझ प्रस्तुत कर दिया । आज लोग कह देते हैं कि 'केवली थे तो उस समय 
में वैज्ञानिक साधनों के अभाव'में कैसे और क्या देखा होगा ?' ऐसा कहना 
मिथ्यात्व है | ऐसा कहने से अनंत केवली की अशातना होती है | केवली किप्ते 
कहते हैं ? “सर्व द्रव्य एर्यायेसु केवंलस्य?” अर्थात् जो सर्व द्रव्य और स्॑ 
पंर्यायों को जानते हैं और जिनके ज्ञान की कोई सीमा नहीं होती, ऐसी तीतों 
काल का ज्ञान होता है ! इन केवली आत्माओं से अनंत चौबीसी में पूछा गया, 
यदि वर्तमान में. कोई पूछे तो उत्तर एक ही होगा । कहाँ अपनी अल्पबुद्धि ! अपे 
छिद्र ढँकने के लिए, केवली के बचन् को पलटने तेयार हो जाते हैं । आश्रव 
के दी भेद बताये गये हैं, उसमें से यह एक भेद है । अपने स्वार्थ का पोषण 
करने -के लिए केवली के वचन उलटने से भयंकर पाप का प्रवाह आता है। 
भगवान् ने ज्ञान से जितना.देखा उतना बोल नहीं पाये, क्यों कि आयुष्य मयादित 
है, भाषा मर्यादित है.और ज्ञान. अनंत हैं । आपको उपाश्रय का हॉल देखने एक 
से दो मिनट लगेगा, परन्तु उसका वर्णन करने में बहुत समय-लगेगा । जितने 
समय में आप उपाशभ्रय को देख सके .हैं उतने समय .में वाणी से कह -ही 
सकते । भगवान का आयुष्य मर्यादित होता है, पर देखने से कुछ भी नहीं छूट 
है, वे तो अनंत ज्ञान के धारक हैं । 

संसार में यदि कोई नौकर मालिक से अवर्णवाद (उल्ठा-सीधा) बोले तो 3मे 
दूकान से निकाल दिया जाता है और फिर कभी दूकान में नहीं रखा जाता । 

इसी प्रकार केवली के बचन उलटने-पलटने का अर्थ है केवली का अवर्णवार 

बोलना । इससे जीव को दुर्गति में जाना पड़ता है । आज जीवों ,को श्रद्धा नही 
है ! जिसे वीतराय के बचनों के प्रति श्रद्धा है, उसका शरीर कुयांत हो जाते 
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पर भी श्रद्धा नहीं दूटती । अद्धा कहाँ तक रहनी चाहिए ? काया नष्ट हो जाय 
तो हो जाए, पर॑न्तु वीतराग वाणी के प्रत्ति जो रुचि और यथार्थ श्रद्धा है चह 
कर्म नहीं हो | “तत्त्वार्थ 5द्धानं सम्यकदर्शनम् ।/? सम्यक् दर्शन के विषय 

में जानना हो तो पहले उसके आधार को समझना चाहिए । सम्बक्दर्शन शब्द 
से समंकित नहीं आ जाता, परन्तु यह दृढ विश्वास होना चाहिए कि भले ही सब 
कुछ बदले पर केवली के वचन तीनों काल में कभी नहीं बदलते । भगवान 
के बचनों पर इतनी अ्रद्धा होनी ही चाहिए । 'नंदी सूत्र' में पाठ है कि सम्यकदृष्टि 
आत्मा रामायण, महाभारत, वैद्यक आदि ग्रंथों का अध्ययन करें तो भी उसे 
सम्यक्रूप में परिणमेगा और मिथ्यादृष्टि जीव भगवती जैसे महान सूत्न का 
बांचंन करके भी उसे मिथ्या रूप में परिणमेगा । 

सम्यकृदृष्टि मो क्षमार्ग में है और मिथ्यात्व की अमंदत्ता वाले तीज मिथ्या दृष्टि 
जीव बेचारे भवमार्ग में हैं । वीतराग भगवान द्वारा बताये तत्त्वों में जीव को 
यथार्थ श्रद्धा होना ही सम्यक्दर्शन है । सम्यकदृष्टि आत्मा कर्म के उदय से 
भवसमुद्र में रहता है पर उसमें रमता नहीं । रहने और रमने में आकाश-पात्ताल 

का अंतर है । रहना पड़े, यह चारित्र मोहनीय का उदय है और रमना मिथ्यात्व 
मोहनीय का उदय । इसलिए, रहता हो पर रमता न हो तो जीव बहुत कम पाप 
बांधता.है । समकित्ती आत्मा विपुल वैभव के बीच रहता हो पर उसकी आंतरिक 
ज्ञानदशा जागृत रहती है । वैभव भी उसके लिए बैराग्य का निमित्त बनता है 
वह हर क्षण संसार की असारता का चिंतन करता रहता है । मिथ्यादृष्टि पाप में 
रुचि से प्रवृत्त होता जबकि समकिती उसमें प्रवृत्ति करने पर भी उदासीन भाव 
से, करता है, इससे बंध अल्प होता है । 
भगवान ने ' भगवती सूत्र' में असोच्चा केवली की बात कही है । जंगल में 

रहने वाले सन्यासी, तापस आदि जो शैवाल खा के रहते है, सूर्य की आतापना 
4 लेते हैं, अनेक प्रकार के कष्ट सहन करते हुए अकाम निर्जरा होती है । अकाम 

निर्जरा, के परिणामस्वरूप उन्हें विभंगज्ञान होता है । विभंगज्ञान द्वाय पाँच 
देवलोक तक देखा जा सकता है, उससे आगे नहीं । तब वे विचार करते हैं कि 
जैनदर्शन में तो बारह देवलोक, नौ ग्रेवेयक, पाँच अनुत्तर विमान और उससे 
आगे सिद्ध क्षेत्र कहा गया है और मुझे तो सिर्फ पाँच देवलोक तक ही दिख 
रहा है। जैनद्शन कहता है तो वह अवश्य होगा । जैनदर्शन सच कहता है, इस 
प्रकार जनदर्शन पर दृढ विश्वास जमा, श्रद्धा हुई और उनका ज्ञान उघड़ने लगा 
जिससे पाँचवें देवलोक से 



हे भगवान ! तेरे वचन सत्य हैं ।' सम्यक्दृष्टि आ गयी और भगवान के बच्चे 
पर श्रद्धा बढ़ते-बढ़ते घाती कर्मों का क्षय करके केवल ज्ञान की ज्योति 
प्रकाशित हो गयी । केवल ज्ञान प्राप्त करने के ,बाद तुरंत काल करें मो से 
असोच्चा केवली कहा जाता है । अपने धर्म की श्रद्धा दूटी और बीताग दे 
बचनों पर सच्ची श्रद्धा हुई तो केवल ज्ञान प्राप्त.कर:लिया।। अतः सच्चे पर | 
पर श्रद्धा कीजिए ।, जा पद पट कि 2 

जिस धर्म में अहिंसा, सत्य, अचौर्य, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह और त्याग-वैगगब के 
ज्योति प्रज्ज्वलित् है, वही सच्चा धर्म-है.! जैन धर्म के अतिरिक्त अन्य धर्मो प 
दृष्टि फेरिए तो पायेंगे कि उनमें कई अंशों में पाप छुपा, हुआ, है (जबकि जैः 
धर्म में जगा भी कचाई नहीं है! जीव कर्म कब .वाँधता है.? भगवान कहते है 
कि “मैं मद में चढ़ा तो, मुझे भी कर्म-को बदला देना,पड़ा है ।”,किये हुए कर 
को भोगे बिना किसीको छुटकारा नहीं है । अनुनत्तर विमान के देव को एकात 
समकिती होते हैं, छ: द्रव्य, नय और निक्षेप के चिंतन में उनका जघन्य ३१ औ 
उत्कृष्ट ३३ सागरोप॑म का काल व्यतीत हो जाता, है और उन्हें पता भी ही 
लगता । फिर भी बे उसी भव में म्रोक्षगामी नहीं हैं | सववार्थसिद्ध विमान हैं 
देवों का एक भव बाकी रहता है । जब तक घाती कर्म हैं तबतक सजा मिलती 
है । कैसी सजा ? अनुत्तर विमान के देव होने पर भी वहाँ की स्थिति पूर्ण का 
माता के गर्भ में आना पड़ेगा और गर्भ के दुःख 'भोगने पड़ेंगे । यह क्या का 
सजा है । चमरबंधी इन्द्र को भी माता के गर्भ में आना पड़ता है - यह है कर 
का खेल ! इसलिए जन्म, जरा और मरण का फेश रोकने तथा घाती कर्मों ए 
आधात करने के लिए पुरुषार्थ कीजिए । * लि ; 
जिस प्रकार रोग से पीड़ित व्यक्ति डॉक्टर के पोस जाता है और सेग मित्रो 

के लिए डॉक्टर के आदेशानुसार कार्य करता है। उसी प्रकार जन्में-जरा और मद 
रूपी रोग से पीड़ित जीव भगवान के संम्पुख रोगी है । जिंसे जन्म जे और मर 
का रोग' नष्ट करना होगा बंह वीतरांग के अस्पताले में आयेगा । यह रोग 
खटकेगा, वह घाती कर्मों को नष्ट करने के पुरुषार्थ किये बिना नहीं रहेगा। यदि 
लोक-व्यवहार में भले बनने की कोशिश करते रहेंगे. तो कहाँ 2238 
गिरेंगे ! पहले-दूसरे देवलोक के देव'चहाँ से निकलकर, पृथ्वी, पानी, सम 
मनुष्य और.तिर्यच - इन पाँच दंडेकों में जाते हैं । जिसे सब देव-देवी : 
महाराज ' कहते रहे, जो हजारों देवियों का स्वामी रहा; चह तिर्य॑च में चला हि 

है'। वहाँ कितना दुःख है ? सोच करे या क्रन्दन करे, पर कोई उसके. पास 7 
आता । जबकि देव को देवलोक में से आना छः महीना बाकी रहे 



माला मुरझझा जांता है जिससे यह मालूम पड़त्ता है कि मेरी आयु छः महीना ही 
है । अतः उपयोग से देखते है कि मैं किस गति में जाने वाला हूँ । पहला-दूसरा 
देवलोक के देवता पाँच दंडक में जाते हैं । पृथ्वी, पानी, वनस्पति, मनुष्य और 
तिर्यच । देव पानी में जाकर उत्पन्न होता है । आप पानी गर्म करने के लिए चूल्हे 
पर चढ़ाते हैं उस समय, तू मुझे क्यों मारता है ? मुझे अग्नि में क्यों डाल रहा 
है? इतना कहने की भी उस जीव में शक्ति है क्या ? नहीं है । इसलिए ज्ञानी 
कहते हैं कि "अपने जीवन का लक्ष नहीं रखेंगे, ध्यान नहीं रखेंगे तो क्षण-क्षण 
आर्तध्यान के कारण सामने आयेंगे ।! आप संसारी सुख को स्वर्ग के जैसा सुख 
मान रहे हैं और मेरा-मेरा कहकर बैठे हुए हैं, परन्तु यह तो सुलगता हुआ दावानल 
है। चारों ओर आर्त ध्यान की आग सुलगी हुई है जो जीव को दुर्गति में ले जाती 
है। ऐसे समय में आनन्द से बैठे रहना कैसे रुचेगा ? तिर्यच के जीव, जैसे 
खटमल, मच्छर, तिलचट्टा आदि को पैसे खर्च करके दवा छिड़कवा कर मार 

डालते हैं और फिर प्रसन्न होते हैं । महावीर का भ्रावक क्या ऐसा होता है ? जस 
सिद्धान्तों पर नजर फेरिए । चींटी की रक्षा करने के लिए अपने प्राणों का 
बलिदान दे दिया । जो एकेन्द्रिय जीवों की दया पालता हो वह बेइन्द्रिय, 
तेइन्द्रिय, चौरेन्द्रिय आदि जीवों को मारने भला कैसे तैयार होगा ? आप 
सामायिक -के पाठ में कहते हैं ना, “इरियावहियाए, विराहणाए, 
गमणागमणे उसा, उत्तिंग, एणग, दग, मटिट्, मकड़? मेरी 
आत्मा से इनमें के किसी भी जीव का छेदन-भेदन हुआ है, तकलीफ दी गई 
हो, तो आलोचना करते है और दूसरी तरफ हिंसा का तांडव प्रस्तुत करते है । 
धर्म कहाँ है ? यह तो खाली दिखावा है ॥ : 

ज्ञानी कहते हैं कि 'बँगला, फर्निचर आदि को अपना मानकर बैठे हैं, परन्तु 
आपका घर कौन-सा है ?' जिस घर से आपको कोई , कभी भी बाहर न निकाल 

सके वही सच्चा घर है । बाकी सब पराया है । इस शरीर से आत्मा अनंत बार 
निकला है । जहाँ यह शरीर भी अपना नहीं है वहाँ चार दीवारों को कहाँ अपना 
मानकर बैठ गये हो ? अपना घर छोड़कर आप दूसरे का घर बाँध रहे हैं । ज्ञानी 
कहते हैं कि 'आपने घर नहीं बाँधा है पाप बाँधा है, हिंसा का तांडव सिरजा है 
४ क्योंकि घर बाँधने या बनाने में छहकाय के जीवों की हिंसा होती है । अच्छा 
पलट लेने , पैसा प्राप्त करने के लिए कितने स्याह-सफेद करने पड़ते हैं ? जहाँ 
सुख नहीं पर सुख की कामना है । जहाँ सोते समय भो मन में संताप लेकर 
सोते “हैं । जिस समय शालिभद्र जैसे असीम संपत्ति के स्वामी और ऐश्वर्यवान 
लोग थे, जिन्हें किसी प्रकार का कोई भौतिक दुःख नहीं था, उस समय भौ 



भगवान ने संसार को दुःखों की खान कहा 4 छोटा बालक रेत से महल बनाकर 
प्रसन्न होता है, ऐसा-महल जिसे हल्का-सा धक्का तोड़ सकता है । आपने चार 
दीवारों के चौखटे को घेर मान लिया है और उस बालक ने रेत के.ढेर को ॥ 

मोहनीय कर्म के उदय से आत्मा पर ऐसा अंधकार व्याप्त :हो गया है कि, 
आत्मा का प्रकाश दिखाई नहीं देता । आत्मा को कर्म के बँधन में-बँधना पड़ता 
है फिर उसी कर्म के कारण अनेक बातों की गुलामी सहन करनी, पड़ती है । यदि 
जीव को इस बात का ख्याल आ जाये तो वह'उन.बँधनों को तोड़ने के उपाय 
अवश्य ढूँढेगा । त्रिलोकीनाथ करुणासागर प्रभु महावीरस्वामी के पाँचवें गणधरः 
श्री सुधर्मास्थामी ने जंबुस्वामी को दीक्षा लेकर आने के बाद कहा - , - 

'बुज्िज्नत्ति तिउद्धिन्ना,. बंध्णं परिजाणिया ।? “5 
“है आयुष्मान जंबु .! तू बंधन को जान औरं फिर उसे तोड़ ” सुधरमास्वामी 

यह कब कहते हैं ? जय जंबुस्वामी ११ करोड़ की संपत्ति घास, के तिनके के 
समान छोड़ आये थे । माता-पिता की एक-मात्र,संतान थे और उन्हें छोड़ आये 
थे । इसके अतिरिक्त अप्सरा,समान- आठ नवपरिणीता रमणियों का त््याग,कर 
संयमी जीवन में आ गये थे । उन्होंने यह विचार नहीं किया कि मेरी संपत्ति का 
वारिस कौन होगा ?' क्योंकि उन्होंने जिस संपत्ति को जहर मानकर छोड़ विंग 
है उसे किसे पिलाने जायें ? ड्तना त्याग करके,जंबुस्वामी संयम मार्ग पर आये, 
तब उनसे गुरु कह रहे हैं कि “पहले बँधन को पहचानो , फिर उसे 'तोड़ने के लिए 
पुरुपार्थ करो .।” यहाँ मन में विचार आता है कि यह किस भाव :से. कहा 
होगा ? इतना सब छोड़ने के बाद अब कौन-से बँधन बाकी बचे-? इतने अधिक 
प्रलो भन वाले, मोहमाया के बँधनों का त्याग करने .के पश्चात् क्या अब भी 
बअँधन बचे हुए हैं जिसे तोड़ने के लिए कह रहे हैं !! »' . . . 

हाँ ! ज॑बुकुमार ने जो त्याग किया-बह आत्मा के. बाहरी बँधनों का त्याग 
था ! बाह्य परिग्रह छोड़ा । जीव बाह्य परिग्रह छोड़कर आता है, परन्तु आभ्यंतर 
परिग्रह तो साथ ही आता: है । राग, आसक्ति; ,क्रोध, मान, साथा, लोभ आई 
कर्म के आंतरिक बँधन अभी बंधे हुए ही है । इन्हें पहचानना, इन्हें ,निरम्तर अपनी 
नजरों के समक्ष रखना और इन्हें-तोड़ने का कार्य अभी बाकी-है.। जबतक जीव ' 
तेरहवें गुणस्थानक में नहीं पहुँचा है तबतक उत्कृष्ट वैराग्य वाला आत्मा सर्विव 
गुणस्थानक में ही है । सातवें- गुणस्थानक -की स्थिति अन्तर्मुहूर्त की है, अतः 
इत्तना समय रहकर छट्ठे में आ जाता है। अर्थात् छट्टे और सातवें में झूलता रहता 
है इस प्रकार श्रेणी बढ़ने पर आगे बढ़ता है । आठवें गुणस्थानक -में पहुंचकर 
क्षपक श्रेणी में आये. तो बारहवें गुणस्थानक से होकर तेरहवें तक यहुँचता.है, 



अर्थात् केवल ज्ञान रूपी लक्ष्मी को प्राप्त कर लेता है । इसीलिए सुधर्मास्वामी 
ने जंबुस्वामी से कहा कि 'पहले बँधन को जानो और फिर उसे तोड़ो ।' दीक्षा 
लेकर बैठ जाने से सबकुछ नहीं हो जाता । वहाँ से आत्मा को अगले सोपानों , 
गुणों की 'श्रेणियों में चढ़ना है । मानव जन्म में , इन बँधनों को पहचानने , उन्हें 
निरन्तर अपने ध्यान में रखकर तोड़ने की सुविधा प्राप्त होती है, अन्य जन्मों में 
नहीं । जसा विचार कीजिए, 'तिर्यच में विवेक नहीं है, नरक में दुःख की सीमा 
नहीं और न ही कोई धर्मगुरु मिलता है ।' देव भव में भोग-विलास की प्रचुरता 
उन्हें उसीमें मस्त रखती है । बँधनों को पहचानने का अवसर प्राप्त होता है मात्र 
मानव जन्म में । अत: अहिंसा, संयम और तप द्वारा इन बैधनों को तोड़ने का 
पुरुषार्थ कीजिए । जब जीव को मोहनीय कर्म का स्वरूप समझ में आयेगा त्तब 
वह संसार छोड़कर निकल पड़ेगा । 

मुंबई में लोग अलग-अलग प्रांतों और शहरों से आकर बस गये है | गुजरात, 
'काठियाबाड, कच्छ, मारवाड़, मेवाड़ आदि प्रदेशों से लोग आये है । जीव को भी 
समझने की आवश्यकता है कि मैं कहाँ से आया हूँ ? क्या यह मेरा स्थायी निबास 
है? यहाँ.से मुझे कहाँ जाना है ? को5हं, सो5ह॑ और मोउहं की त्रिपदी में दुनिया 
भर का ज्ञान समावेश पा लेता है । आज मनुष्य प्रत्येक स्थान पर 'मैं” को आगे 
रखता है, परन्तु में कौन हूँ ? इसकी हो उसे खबर नहीं होती । में कौन ? में शरीर 
नहीं, राग-द्वेष का कर्ता नहीं, मोह में फँसने वाला नहीं, परन्तु मैं यानी क््या- 
इसीका विचार करना जरूरी है । 

“हूं कोण छू क़्यांथी थयो, शूं स्वरूप छे मारु खरूँ, 
| ही ना संभव बलगणा छे, राखुं के ए परिहरूं ९ 
एना विचार विवेकपूर्वक शांत भावे जो क्या 

.. तो सर्व आत्मिक ज्ञानना सिद्धान्त तत्त्वो अनुभव्या 
में, कौन ? धनपत्ति ? सेठ ? मिल मालिक ? बड़ा नेता ? नहीं, यह सब 

नहीं । में हूँ सोउहं । में सिद्ध स्वरूपी आत्मा हूँ । सो5हं शब्द पर चिंतन करते 
हुए समझ में आता हैएकि जैसा अनंत सिद्धों का स्वरूप है, तत्त्व दृष्टि से वही 
मेरा भी स्वरूप है । में कर्मों का कर्ता और भोक्ता हूँ । परद्रव्य कोई भी तेरे 
नहीं । जबतक कर्मों से संपूर्ण मुक्ति नहीं मिलती तबतक शरीर मिलेगा 
ही । शरीर है तो पीड़ा है, बाधाएँ है, रोग हैं, जन्म-मरण है । शरीर के लिए अनेक 
पाप करने पड़ते हैं । आत्मा द्वव्यानुपेक्षा से नित्य है और पर्बाय की अपेक्षा से 
अनित्य है.। आत्मा असंख्यात प्रदेशी है, पर उसके किसी एक प्रदेश को भो कोई 
मार नहीं. सकता; छेद नहीं सकता । गजसुकुमार के सिर पर अंगारे रखने पर 
ा/१८ ््श्फ्फ्ल्सञकहड न्न्प्द्््ा 



आत्मा ने क्या कहा, हे चेतन ! तू तो अमर है । तेरे एंक भी प्रदेश, को कोई 
जला नहीं सकता । देह के जलने से तेरी आत्मा का कुछ भी नहीं जलता ।' 
बंधुओं ! कितना आत्मविश्वास ! घंटी, बजा-बजाकर मोक्ष नहीं- मिलता ! 
निश्चय नय की अपेक्षा से आत्मा तू सिद्ध बुद्ध निरंजन-निराकार है । सत्ता में 
पड़े हुए केवल ज्ञान को प्राप्त करने की क्षमता वाला, असंख्यात प्रदेशी, सुख- 
दुःख का जानकार व वेद तथा सिद्ध पद प्राप्त करनेवाला है । मैं सिद्ध भगवंत्रं 
की जाति का हूँ, परन्तु अनादिकाल से कर्मों के योग से संसारी बन गया 
हूँ । पुरुषार्थ से कर्म का आवरण हटा दूँ तो मैं वही हूँ ! इस प्रकार का कोई 
और सोउहं का ज्ञान हो जाने के पश्चात् मोह बेचारा कहाँ रह सकेगा 2 आः 
को5हं और सोऊ5हं का ज्ञान होने पर मोह,की मृत्यु हो जाती है.। मोह अर्थात् 
मोहनीय कर्म । प्रकाश के समक्ष अंधकार टिक नहीं सकंता वैसे ही ज्ञान के 
सामने मोह नहीं टिक सकता । ज्ञान होने के बाद मोह नंचाने आये भी तो जीव 
उसके पंजे में नहीं फंसता । जीव इस यथार्थ को समझ ले तो दुःख में भी सुछ 
का अनुभव करता है । पे हक 
पति-पत्नी का प्रसंग $ एक बार क्का प्रसंग है । एक बहन बड़ा गर्मगीन 

चेहरा लेकर बैठी थी । किसी ने पूछा, “बहन ! भगवान महावीर का शासन और 
सुंदर जैन धर्म प्राप्त हुआ है फिर इतनी निराशावादी क्यों हो ? तुम्हें क्या दुःख 
है?” बहन ने कहा, “संसार दुःख से भरा हुआ है । जिसमें लोग मोहनीये कर्म 
के कारण घिरे रहते हैं । ज्ञानी जन कह गये हैं “अंश्लुदे असासयम्मि 
संसारम्मि दुक्खपउराए? । यह संसार अध्ुव, अशाश्वंते और दुःख से भग 
हुआ है । मुझे गुरुदेव अक्सर समझाते थे-। परन्तु असर नहीं हुआ ॥ दुःख 
खान में सुखे तलाशना मेरी मूर्खता नहीं तो क्या है ? कोयले की खान से हीए 
कैसे मिल सकता है ?" “अरे बहन ! तू इतनी सुंदर बात कह रही है, तो तु 
दुःख क्या है ?" “दुःख कहूँ तो बहुत हैं, न.कहूँ तो कुछ भी-नहीं या 
“मेरी 'सासुजी, मैं, सेरे पत्ति और दो पुत्रियाँ - हम पाँच जनों का. परिवार 

है । में समृद्ध खानदानी घर की पुत्री हूँ । मुझे ऐसे गरीब घर में “नहीं व्याहते। 
परन्तु आज की दुनिया रूप से मोहित होती है और मैं श्याम रंग'की हूँ । इसलिए 
इस गरीब घर में आयी । मेरे पिताजी ने स्त्री धन के रूप-में काफी कुछ दिया 
था- उसीसे 'गृहस्थी चलने लगी .। इसी बीच दो पुत्रियाँ मेरी गोद में आ 
गयी | पुरुष घर में बेकार-बैठा रहे - यह उचित नहीं है - .मैंने उनसे, कहा : आए 
घर में बैठे रहोगे तो पाँच आदमी कं -:खर्चा .कहाँ से आयेगा ? मेरे पिता के 
पास पैसे काफी हैं, पर मैं रोटी-- ५ -खाकर रहूँगी लेकिन उनसे माँगने नहीं 
जाऊँगी ।'यह- स्ा*. मैंने ८ ने -कौ चूडियाँ बेचकर पैसों का 

है ध् 



। इन्तजाम किया तथा पति से मुंबई जाकर नौकरी दूँढने की विनती की । मुंबई 
। पहुँचकर १५ दिनों में उन्हें २०० रु. महिने की नौकरी मिल गई । उनका पत्र 

आया और पैसे भी आये । इससे हमें खूब आनन्द हुआ । इस प्रकार दिन बीतने 
। पर पुण्य का उदय हुआ और अच्छा सेठ मिल गया । 

साल बीतते (२) पन्न आना बंद हो गया । माता चिंतित होने लगी कि पत्र 
। का जवाब क्यों नहीं आ रहा ? कहीं तबियत न बिगड़ी हो, नौकरी छूट न गई 
| हो ? शंकाओं ने मन में घेर डाल लिया । चहू ने कहाँ, 'माँ घबराओ नहीं, में 
! पता करने जाऊँगी । 
... उसी समय एक पड़ोसी भाई मुंबई से लौटे । अधीर बनी हूई माता ने अपने 
। पुत्र की कुशल पूछी । भाई ने कहा, 'स्वस्थ व कुशल है ।' माता ने राहत की 
! साँस ली । परन्तु बहू ने पूछा, 'अगर कोई मुश्किल नहीं है तो पत्र क्यों नहीं 
. लिखते ?! भाई ने सांत्वना देते हुए कहा कि “काम भी कर रहे हैं और कुशलसे 

. भी हैं, परन्तु आप लोगों को संभालने की स्थित्ति में नहीं हैं । तुम रोओ मत, 
यह कुछ रूपये रखो , काम आयेंगे ।' पर बहन ने रुपये नहीं लिये और विचारने 
लगी कि अवश्य दाल में कुछ काला है । स्वयं जाकर वस्तु स्थिति की जानकारी 
करनी चाहिए । सासु से आकर बोली कि “मैं एक बार मुंबई जाकर आपके पुत्र 
के समाचार ले आती हूँ ( मुंबई में दिये हुए पते पर पहुँची, त्तो दरवाजा खोलने 
चाली स्त्री से कहा कि 'यहाँ रहने वाले व्यक्ति मेरे पति हैं ।' इस पर स्त्री उससे 
नाराज होकर झगड़ने लगी कि 'बे मेरे पति हैं, तुम्हाा उनसे क्या संबंध ?? तभी 
पति लौटा । उसे देखते ही नयी पत्नी ने इस स्त्री की ओर संकेत करके पूछा, 
'क्या यह आपकी पत्नी है ?' पति क्या जवाब देता है - 'में इसे नहीं पहचानत्ता, 
घर से बाहर निकाल दो ।' उसने तुरंत उसे बाहर निकाल दिया । वह सोचने लगी, 
कंगन बेचकर मुंबई क्या इसीलिए भिजवाया था ? बाहर बैठी रही कि जब दफ्तर 
के लिए निकलेंगे तब उनसे बात करूँगी । दफ्तर जाने के लिए जब पति बाहर 
आये तब उसने बड़ी विनप्रता से कहा कि 'चलिए, मेरी आपको चिंता नहीं तो 

कोई बात नहीं पर अपनी माता का तो ख्याल कीजिए कितने कष्ट सहकर 
आपको पाला-पोषा, उस माता को तो याद करो ? मुझे भले ही भूल जाइए 
+' पत्नी के शब्द सुनकर भी उसपर कोई असर नहीं हुआ । दो दिन राह देखती, 
धककर घर-लौट पड़ी । ५ 

सासु अपने पुत्र के समाचार जानने की उत्सुकता में आनन्द मग्न है । बहू ने 
कहा कि 'आपके पुतन्न ठीक है और १०-१५ दिन में आयेंगे ।! उसे झूठ बोलना 
पड़ा | बहू ने सोचा कि यदि सही बात बता दूँ और सासु को कुछ हो गया त्तो 
आ|' पड 76७४ /:) 



में कया करूँगी । अब तो मुझे ही इनका संभाल रखना है । यही तो मेरे लिए 
आश्वासन रूप है । मेरे जवानी का रक्षक है । माता:ने बहू-से पूछा कि 'पैे 
बेटे ने तुम्हे कुछ नहीं दिया ?' बहू ने जवाब दिया, “बे १५ दिवस, में. आनेवाते 
हैं, इसलिए कुछ नहीं दिया ।' माता ने फिर दूसरा सवाल,किया कि /तू अकेता 

वहाँ से क्यों आया ? तुझे मेरे लड़के के साथ आना था ।' बहू चालाक धी। 
उसने कहा, 'माँ इतने लंबे समय तक में आपको अकेला कैसे छोड़ सकती थी 
? इसलिए मैं आ गई ।' माँ को बेटे से मिलने की प्रबल इच्छा थी.। क्यों + 
हो ? बड़े ही लाड़ प्यार से लड़के को पाला था | लेकिन लड़का. जब कमाने 
गया तो वह माँ और सुंदर-सी पत्नी को भुलाकर पराया हो गया । इस जातिई 
संसार को कोटि नमस्कार । ** ; 23 26 8 का 22 

इस प्रकार निराश होकर बैठी थी कि आशा का एक किरण दिखा । मन में 
हुआ कि पति तो बिगड़ ही गया है पर नहं आनेवाली स्त्री कैसी है उसकी पौक्षों 
लूँ । रात को कोने में बैठकर वह बहुत रोची । अभी कितना खग़ब समय आगे 

है ? चार-चार लोगों का भरण-पोषण कैसे, करें ?-उसकी “रोने की आवाब 
सुनकर पड़ीसी आया और २०० रु, दिया और सांत्वना देते हुए कहा कि*चाहि! 
तो फिर से और माँग लेना ।' बहू ने कहा. क्रि 'मेरे लिंए तो २०० रू. कार्फोा 
है । यह भी मैं समय मिलने पर वापस लौटा दूँगी ।'* - 2 
समय व्यतीत होता रहा । घर की दशा बिगड़ने लगी ॥:पड़ोसी ने फिर पं 

से मदद की । शीघ्च लौटाने की बात कहकर रुपये ,लिए तो मलिन चृत्ति वाली 
पड़ोसी कहने लगा, ' रुपये तुम्हारे ही है, जब मैं:पराया नहीं तो रुपये भी पे 

कैसे होंगे ?' यह,सुनकर चरित्रवान स्त्री एकदम सजग हो गईं.और स्पष्ट शब्तँ 
में बोली, “मेरा जो. होना होगा, पर आप अब मेरी चौखट पर कदम नहीं रखेंगे। 

अगर न माने तो या तो आपका सिर रहेगा या मेरा ।! वह तो. सिर पर पैर रखकर 

भागा । सासु को पुत्र के आने का आश्वासन देते (२) छः महीने बीत गये ! 
माँ बार-बार बेटे के आने.के बारे में पूछती,। अपने दुःख को. भूलकर उ्स्त वहीं 
ने सोचा कि पति ने तो मानवता खो दी है लेकिन वह नयी स्त्री कैसी है ? संभों 
है बह बात समझ ले । आखिर उसने, एक: पत्न >लिखा ८“ पिन 
अहन ! तू मेरी बहन है। मैं तेरे सांसारिक सुख में जरा भी.अड़चन डालना नहीं 
चाहती । परन्तु उस पुत्र के प्रेम में विलखती माता की दशा बहुत ख़राब है! 
अगर.वे न आना चाहें त्तो तुझसे विनती है कि उन्हें-एक बार माँ से मिलने जर्ी 
भेज. दे-।! पत्र पढ़कर नई स्त्री बिचार करने लगी कि मैंने उसके साध बुर 
किया । पति को उसके व्यवहार के लिए उलाहना देकर माँ से मिलने जाते 



लगी । पर पति तैयार न हुआ. । आखिर सुनते-सुनत्ते उप्तका हृदय बदला और 
साल-भर बाद बह माता से मिलने आया | माँ के चरणों में गिरकर रोता रहा, 

! कुछ कह नहीं सका । पत्नी ने नई स्त्री से कहा कि 'तुम्हास बहुत उपकार है कि 
तुम पति को माँ से मिलाने ले आयी । तुम संसार-सुख में आनन्द से रहो, में 
तो आजीवन ब्रह्मचर्य श्रत पालन करूँगी ॥' 

' कहने का आशय यह है कि 'स्त्री पर कितने दुःख पड़े, परन्तु उसमें समझ और 
विवेक था तो दुःख में भी सुख मानती रही । दुःख में धीरज धर सकी । 

नागेश्री ने स्वाद और सुगंधित साक बनाया ४ नागेश्री ब्राह्मणी के यहाँ भोजन की 
बारी है । वह पाक-कला में बहुत कुशल है । बहुत से लोग इतनी अच्छी रेसोई बनाते हैं कि 
आप कहते हैं ना कि स्वांद मुँह में रह गया । नागश्री ने काफी मात्रा में चारों प्रकारका आहार 
तैयारकिया ।(अवव्खेडितवा एगं॑ महं सालइयं तिच्ालाउअं बहुसंभार संगुत्तं 
णेहाबगांढ॑ उदक््खडेड़ /” शरद ऋतु में उत्पनत अथवा रस से युक्त तिकत रसवाली 
तुंबी (कुम्हड़ा) का साग उसने बनाया । उसमें स्वाद और सुगंध के लिए हींग, मेथी , जीरा 
आदि का बधार दिया था | इससे ऊपर रंग से सजा घी तैर रहा था । नागश्री ने ऐसा साग या 
तरकारी बनाया है । अब आगे क्या होगा, वह भाव अवसर पर। 

॥ # शान्ति: ॥ 

, ,. व्याख्यान क्रमांक १४.* 
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हि लीासन की चमक््जे 
सुज्ञ बंधुओं , सुशील माताओं और बहनों ! ५ 

अनंत करुणा के सागर, करुणा के जादूगर, घनघाती कर्मो की घटा. को 
बिखेरने वाले भगवंत की शाश्वत बाणी को सिद्धान्त कहते है ।. भव्य जीवों के 
आत्म उद्धार के लिए भगवान का फ़रमान है कि, “है आत्माओं ! संसार के. राग 
रंग से भयभीत बनो । संसार और विषयों के राग में यदि रंग गये -तो दुर्गति: में 
जाना पड़ेगा ।" अत: वीतराग, वाणी और भगवान के वचनामृतों से संग करो; पर 
संसार और विषय के प्रति राम भाव न रखना । यह राग जीव को दुर्गति में ले 
जाएगा । इसलिए महापुरुषों का कहना है कि “संसार के रंग-राग छोड़िए ।' जब 
तक राग की होली नहीं होगी तबतक आत्मा की उन्नति भी नहीं हो सकती ॥ 

द््् 
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ज्यां लगी हैयूं खेले रागनी होली, फीकी फीकी लागे तारी त््यागनी होही, 
नियानी संगे, रमु रंगे -उछर॑गे 

हैवाने ठोकर ज्यारे वागे त्यारे तारूं नाम प्यारूं लागे 
जबतक आत्मा राग की होली खेल रहा है तवतक उसे त्याग; वैराग्य की बातें 

फीकी लगती हैं | क्योंकि मिथ्यादृष्टि है'। जब जीव. सम्यक्त्व प्राप्त करता है तब 
उसके प्रभाव से आत्मा में इतना निश्चय.हो जाता है कि कर्मों को बाँधने वाला 
भी में हूँ और कर्म बँधन त्तोड़ने वाला भी मैं.ही हूँ । सम्यक्वृष्टि वाले हृढ़ श्रावक 
को देवलोक से उत्रकर देव भी डिगाने आयें तो, उसे डिगा नहीं सकते । मोक्ष जाने 
के तीन मार्ग ज्ञानियों ने बताए हैं - त 

सम्यग् दर्शन ज्ञान चारिताणि मोक्षमार्ग:! 
अर्थात् सम्यक्दर्शन, सम्यकज्ञान और सम्थक्चारित्न -.मोक्ष जाने के यही तब 

मार्ग हैं । इन तीनों की प्राप्ति मानव जन्म में ही संभव है । इसीसे मोक्ष मिलता 
है | यह सूत्र तो आप सभीको कंठस्थ हो गया है.- बोलते. भी हैं । परन्तु विचाए 
कीजिए, क्या सिर्फ बोलने से मोक्ष मिलेगा ? यदि यह-सूत्र सीखकर बोलते रे 
से मोक्ष मिल जाता हो तो सभी से कहूँ । लेकिन बाणी से एक बार क्या अनेक 
चार उच्चारण करने पर भी, जबतक, आचरण में नहीं उत्तरता त्बतक कल्याण नहीं 
हो सकता । मोक्ष के उपाय जान लेने से, मान लेने से मोक्ष प्राप्त नहीं हो 
जाता । मोक्ष के उपाय जानना जरूरी है, मानना जरूरी है और अंत में आचएण 
करना भी जरूरी है । डोंक्टंर दर्द का निदान करता है, जाँच करके दवा देता है| 
यह दवा बिना पीये रोग मिटेगा क्या ? (श्रोताओं में से आवाज: “नहीं मिटेगां) 
बहनें स्वादिष्ट रसोई- पकाकर थाली में परोस दें, परन्तु मुँह में कौर डालका, 
चबाकर, गले के नीचे उतारने से ही भूंख मिटेगी ना ? इसी प्रकार भगवंत ने मोक्ष 
में जाने के तीन मार्ग बताये हैं, इन्हे, अपनाना हमारे हाथ में है । 

दूसरी बात यह है कि मोक्ष में जाने के लिए सम्यकदर्शन, सम्बकज्ञान और 
सम्यकचारित्र तीनों चाहिए । जहाँ सम्यकचारित्र होता है वहाँ सम्यक्ज्ञान: दर्शन भी 
होता है। जिन आत्माओं ने मोक्ष प्राप्त किया है, उन्होंने अंतिम अवस्था में चाल 
अवश्य अंगीकार किया है । द्रव्य चारित्र न भी लिया हो तो भाव चारित्र तो आर्य 
ही है, जरा सोचिए, मोक्ष में जाने के लिएं क्या करना चाहिए ? (श्रोताओं में 
आवाज : "चारित्र ग्रहण करना चाहिए ॥” सिर्फ बोतें करनी है ना ? ' ४ 
एक तोता पिजड़े में चैठा-बैठो बोलतां रहता - 'बिल्ली आई उड़ जाऊँ, बिल्ली 

आई उड़ जाऊँ ।' उसके मालिक ने उसे यही बोलना सिखाया था, इसलिए वह यही 
वाक्य बोलता रहता था।। मालिक सोचता था कि मेराःतोताःजागृत, साधक 
है । उघर बिल्ली रोज आती और तोते के बोल सुनती ।-एक दिन उसने सोचा, मर 

है 



आजमा के तो देखूँ ।" संयोग से पिजड़ा खुला हुआ था । बिल्ली ने झपड मारा 
और तोते को पकड़ लिया । तोता बिल्ली के मुँह में चला गया फिर भी उसकी 
वही रटन जारी रही, परन्तु आचरण नहीं किया । इसी प्रकार सिर्फ मुँह से बातें करते 
रेँगे, उन्हें आचरण में नहीं लायेंगे तो चतुर्गति के चक्र में भटकते रह जायेंगे । 
भगवंत ने इससे बचने के लिए कहा है कि सम्यकदर्शन, सम्यकज्ञान और 
सम्यक्चारित्र तीनों के संयोग से मोक्ष में जाना निश्चित हो जाता है ! जिसके 
जीवन में सम्यकचारित्र होता है उसमें सम्यक्दर्शन और ज्ञान भी होता है । यदि 
सम्यक्दर्शन और सम्यकज्ञान न हो तो समझना चाहिए कि उसका चारित्र भी 
सम्यकचारित्र नहीं है । सम्यक्दर्शन और ज्ञान प्राप्त करनेवाला आत्मा सम्यक्चारित्र 
गाने की.कोशिश करता है । देशविरति पालने वाला श्रावक सर्वविरति के लिए 
प्रयल करता है। सर्वविरति रूप धर्म मनुष्य जन्म के अतिरिक्त कही भी प्राप्त नहीं 
हो सकता । “उत्तराध्ययन सूत्र' में कहा गया है - 'दुल्लहे खलु माणुसे गवे? 
अर्थात् दुनिया में मानव भव दुर्लभ है । मानव जन्म जैसा कोई उत्तम जन्म नहीं 
है। एक ओर प्रभु कहते हैं, 'जन्मदुक्खं? जन्म दुःख का कारण है और दूसरी 
ओर कहते है मानव जन्म उत्तम है। भला इसका क्या कारण है ? भले ही जन्म 
दुःख का निमित्त हो पर यही जन्म लेकर अगर सम्यक्दर्शन, ज्ञान और चारित्र प्राप्त 
हे जाए तो दुःख का कारण जन्म भी उत्तम बन जाता है, क्योंकि वह मोक्ष पहुँचाता 

। 
देवलोक के एकांत सुख भोगते हुए भी सम्यक्त्वी देव चारित्र के लिए बेचैन 

रहता है और सोचता रहता है कि यहाँ से कब छुटकारा पाऊँ ? कब मानव जन्म 
प्राप्तकर सर्वविरति रूप चारित्र अंगीकार करूँ | क्योंकि देवलोक में अव्रत का 
चहुत जोर रहता है । यह ऐसा भव है जहाँ देशब्नत या सर्वत्नत् ग्रहण नहीं किया 
जा सकता । एक नवकारसी का प्रत्याख्यान (पच्चकखाण) त्तक नहीं कर 
सकता । समकिती देव विचार करते हैं : 

आवबो अवसर अमने क़्यारे आवशे, 
क़्यारे पामीशुं आर्य कुल अवतार जो 
सर्व दुःखोनुं अंत करवानुं स्थान ज्यां, 

ह ! जैन शासनमां बे | संयमभार जो... आवो अवसर... 
है प्रभु ! रमने के लिए महल के अब छोटी-सी झोंपड़ी मिले, खाने के लिए बाजरे 

की भोटी रोटी हो मिले, पर मेरा जन्म वहाँ पर हो जहाँ त्याग-वैसग्य को बातें होती हों, 
जहाँ जैन धर्म हो । जहाँ अपार लक्ष्मी हो, राजमहल जैसा निवास हो, रोज मिप्टान्नों की 

होती हो, पर वहाँ जैन धर्म न हो, वीतराग वचनों पर श्रद्धा भ हो, वहाँ मेरा 
जन्म न हो । मिथ्यादृष्टि देवों को जब देवलोक से च्यवन करना पड़ता है तो वे बहुत दुःखी 
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होते हैं। देवलोक का वैभव-विलास अपार और देव का शरीर भी कैसा ?.उनके शो 
में रक््त-मांस-चर्बी नहीं होती, बचपन, युवावस्था, बुढ्ोपा या रोग नहीं आता । मिथ्यादृर 
और समकितदृष्टि देवों में इतना अंतर आ जाता है । मिथ्यादृष्टि को देवलोक से च्यकष 
करते समय बहुत दुःख होता है ।' रत मर दा ता 

उदाहरणस्वरूप करोड़पति सेठ एक अन्य सेठ के यहाँ दावत-में गये । श्रीमेत 
सेठ ने बड़े स्वागत-सत्कार के साथ मिप्ठान्न-पकवान का भोजन करवाप्रा | उम्र 
समय एक अन्य व्यक्ति आया, उसे छाछ-रीटी का-भोजन दिया गया । वह व्यक्ति 
भी पहले करोड़पति था, पर पाप .के उदय /से अब ,बहुत. गरीब. हो गया 
था । इसीलिए उसके साथ ऐसा व्यवहार किया गया.। उसकी, आँखें भर आयी औ 
दिल में कितनी पीड़ा हुई होंगी । बिल्कुल इसी प्रकार महान सुख में .डूबे देव को 
देवलोक के .सुख के समक्ष मनुष्य का सुख छाछ-रोटी जैसा लगता है । इसीलिए 
वह दुःखी होता है।कि कहाँ मेरा देवलोक । क्या पता अब में-कहाँ जाऊँगा ? पान 
यदि सम्यकदृष्टि हो तो मानेगा कि भले ही सुझे छाछ और रोटी.मिले, कम से का 
जो देवलोक में नहीं मिला, वह तो यहाँ प्राप्त हुआ ! देवलोक के वैभव की स्थिति 
समझाते हुए कहा गया है कि मृत्युलोक की इस दुनिया की तमाम संपत्ति एक 
करें | अरे ! आप जिस अमरिका को सोने की खान कहते है; उस देश और दुनिया 
के सभी देशों की संपत्ति इकट्ठी कर लें तो बह, देव के. पैर पोछने में जो एल जई 
होते है, उनके तुल्य भी नहीं होगी । फिर भी सम्यकृष्टि आत्मा को वे रल कंकी 
प्रतीत होते, हैं । क्योंकि वहाँ सुख की बहुतायत है, पर चत-पच्चक्जाए न नहीं रै 
। आज बहुत से लोग कहते हैं कि प्रत्याख्यानं की-क्या आवश्यकता है ? (अ 
में से आवाज : 'मन मजबूत है तो सब कुछ है ।') यदि प्रत्याख्यान की आवश्यक 
न होती तो सिद्धान्त में पपूच्छा न होती कि हे भगवान.) 'पच्चकक््खाणेणं भंते 
जीचे कि ज़णयड्ड ?! पच्चक्खाण की आवश्यकता न-होती तो चार ज्ञात औः 
चौदह पूर्व के ज्ञानी यह प्रश्न नहीं पूछते । अतः पच्चक्खां की जरूरत है । कि 
प्रकार ? यह देखिए ॥ -:-,. , ८ / ,. . ..,. 

आपके परिवार के एक व्यक्ति हैं जिन्हें आप पचास हजार रुपये देते हैं तो एु* 
लिखा-पढी करते हैं या नहीं ? (श्रोताओं में से आवाज : !बिल्कुल करते हैं) आ, 
जिसे पैसे देते है बह व्यक्ति प्रामाणिक और विश्वसनीय हैं फिर लिखा-पढ़ी 
करते हैं? यहाँ आप समझते है कि लिखा-पढ़ी रहेगी, तो. उसे चुकाने की च्त 
रहेगी.। लिखा-पढ़ी होने से पैसा सलामत रहेगा, लेन्दार को चुकाने का ख्वार 

रहेगा । पैसा आपके साथ आयेगा नहीं, जाते समय सब छोड़कर जाना होगा । जे फि 
पैसा दिया-है उसे वापस पाने.-त्तक जीवित रहेंगे. या नहीं, - यह पता नहीं है हि 
भी पक्की लिखा-पढ़ी करवाते, हैं । पच्चकखाण भी ऐसी-ही लिखा-पढ़ी.है अर्थीः 
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जो पच्चक्खाण ले लिया उसे पालन करना यड्ता है । प्रत्याख्याण बिना क्रिया 
अकाम रहती है और प्रत्याख्याण सहित क्रिया सकाम । क्योंकि वीतराग वाणी के 
प्रति श्रद्धा होने से प्रत्याख्याण में आये । जिनकी श्रद्धा नहीं है वे तो यही कहेंगे 
कि हम, प्रत्याख्याण को नहीं मानते । वाणी से इतना सा कहा पर कर्म कितने 
बँधेंगे- जीव को इसका ख्याल नहीं । अरे ) मन में पाप नहीं, छल-कपट नहीं, 
फक्त मजाक करते हैं । वह मजाक जीब को कहाँ ले जायेगा, यह भी पत्ता नहीं 
है । इसलिए समझकर आत्मा की ओर मुड़ो । किये हुए कर्म जीव को अवश्य 
भोगमे पड़ते है । प 

कृष्ण महाराज को पत्नी रुक्मणी ने अपने पिछले भव में पाप करने या मारने क्ती 
बुद्धि से नहीं बल्कि सहज जिज्ञासा चश मोर के अंडे को अपने हाथ में पकड़ा । हाथ 
में ताजी लगी हुई मेंहदी थी जिसकी छाप अंडे में लग गयी । अंडे को कोई तकलीफ 
पहुँचाना उनकी मंशा नहीं थी । मेंहदी के रंग से अंडे का रंग बदल गया । रुक्मणी 
तो अपनी उत्सुकता पूर्णकर अंडे को उसकी जगह पर रख आई, परन्तु मोरनी ने सोचा, 
यह उसका अंडा नहीं है क्योंकि उसका रंग अलग था, और बारह घड़ी तक उसे सेया 
नहीं | अचानक बरसात होने से अंडे में लगी मेंहदी घुल गई और मोरनी ने पहचाना 
कि यह तो-मेरा ही अंडा है। रुक्मणी के जीव का भाव मातता-पुत्र का वियोग करना 
नहीं था । सहज जिज्ञासा और मजाक में किया गया यह कृत्य उसको इस तरह फला 
कि उसने पुत्र को जन्म दिया और देव उसे उठाकर ले गया और माता-पुत्र को बारह 
वर्ष का वियोग सहना पड़ा । मोरनी और अंडे को वियुक्त करने का भाव न था, सहज 
मजाक में जीव को दंडित होना पड़ा तो जो जीव जानबूझकर ऐसे कर्म करते है उन्हें 
भोगना पड़े तो क्या नयी बात है ? 
इस संसार-प्रवाह में रात-दिन मन-वचन और काया के व्यापार चल रहे है । इन 

तीन दंडों से जीव दंडित होता है । दंडक नाम किसलिए दिया गया है ? जिसमें 
जीब।दंडित होता रहता है - कभी उसका अंत नहीं आता । एक गति से दूसरी गति 
में, दूसरी से तीसरी गति में इस तरह अनादिकाल से दंडित हो रहा है । अतः जो 
मेरा है बह सच्चा है की भावना छोड़कर जो सच्चा है वह मेरा है का भाव ग्रहण 
कौजिए ।.केवली भगवान के बचन सत्य है - “यह श्रद्धा होने पर संसार का 
परिभ्रमण थमे विना नहीं रहेगा ।” हि 

(_दौपदी का अधिकार )- 
. तागेभ्री. का कड़वा साग के बारे में मनोमंथन  'ज्ञाताजी सूत्र' के अधिकार 
में नागेश्री ब्राह्मणी के यहाँ भोजन की बारी आयी है । संसार में यश प्राप्ति के 
लिए नागेश्री विचार करती है कि 'मैं ऐसा भोजन बनाऊँ, ऐसे पकवान पेश करूँ 
कि मेरी देवरानियाँ चकित रह जाएँ ।' ऐसा सोचकर विपुल रसोई बना रही है । 
कसर स्फ्ा्यशज्टाफस्ड स्स््कुटत 



शास्त्रकार यह वर्णन नहीं करते कि वह क्या-क्या पका रही है, सिर्फ उम्तका हर 
करते हैं जिसके बनने से अध्ययन की रचना हुईं अर्थात् उस साग-सब्जी की 4 
बताते हैं । पहले लोगों की वृत्ति, आज के जैसी संकुचित नहीं होती थी, इर्मा 
रसोई बनाते थे तो घर-भर के लिंए बहुत होता था । (श्रोत्ताओं में से आबाः 
“उस समय इतनी कमी नहीं थी ।)) आज संसारी जीवों को कितना दुःख है।व 
सुखी नहीं दिखता । सच्चा सुखी कौन है ? |. |. , 

“नवदि सुहि देवता देवलोए, नवि सुंही पुढवी पहयया । 
नधि सुहि सेठ सेणावड्डए, एगंत सुही मुणी वीतयगी ।* 

अर्थात् चकवर्ती , सेठ, सेनापति और देवलोक का इन्द्र भी सुखी नहीं है। 
भगवान की आज्ञा में बिचरते .संत सच्चे सुखी हैं । ७ 

नागेश्री ब्राह्मणी मे बड़े पतीले में भरकर विपुल साग बनाया, साम का- 
था तुंबी । आज की. आपकी भाषा में कहिए तो कदूदू या दूधी । काकड़ी, 7 
कुम्हड़ा आदि बहुत बार कड़बी भी निकल आत्ती है । उस दुँबी के साग में! 
सुगंधित मसाले, घी, हींग-जीरा आदि,खुले हाथों से उसने डाला था| सांग 
महक आने लगी पर सुगंध अच्छी नहीं आ रहो थी, इसलिए उसने एक बूँद नि 
कर चखा । चखते ही समझ में 'आ गया कि यह कड़वा कुम्हड़ा है, खाने र 
नहीं है । अभक्ष्य और त्याग-देने योग्य है !'एक बूँद चखने से जो कड़वाहद 
में भर गई, शक्कर खाने पर भी केड्वापन दूर न छुआ, इतनी भयंकर के 

सब्जी । उसने विचार करते हुए अपने आप से कहना प्रारंभ किया - 
'घिरव्थुणं मम नागसिरी, अहन्नाए, अपुम्नाए, दुरभः 

दुभगसत्ताए दुभगरनिंवोलियाए /? मुझ नागेश्री को धिवकार है, मैं 3 
और पुण्यहीन हूँ । मैं लोगों द्वारा आदर प्राप्त करने योग्य नहीं | मेरे बल को थि' 
है जो व्यर्थ है। साग तैयार करने में मैंने जितना अम किया सब व्यर्थ गया | 
नीम की निंबोली लोगों में आदर प्राप्त करने योग्य नहीं मानी जाती, वैसे : 
भी लोगों में आदर प्राप्त करने योग्य नहीं रह गईं । एक साग विगड़ा तो उसे वि 
पश्चात्ताय होता है । मैंने शरदकाल की संरस तुंची के फल का हींग, जी ' 
द्रव्यों से युक्त घी आदि सब मसालों से सुंदर साग बनाया । इसे तैयार का 
इतने मसाले और घी आदि का भी <दुर्व्यथ किया 4 यहाँ हमें इतना समझना । 
सब्जी खशब हो जाने का कितना आघात लगता है कि वह अपने को इतनी 
मानने लगती है। परन्तु जब पांप करेगी तब अपने को दुर्भागी, अभागो नहीं म 
। अब नांगेश्री का विचार किस ओर मुड़ेगा और क्या होगा, आदिभोव अवसर 
५ आजं से व्याख्यान के पश्चात् एक चरित्र प्रारंभ कर रही हैँ । " ४: 

स््य्य्च्प्यंह 



५ :._ '(सली ऋषिदता का चरित्य] 
+ कनकरथ और रुक़्मणी : चरित्र ऐसे होते है जिन्हें सुनने पर जीव में वैसग्य भाव 
जागृत होता है । जगत में कोई जीव ऐसा नहीं है जो संसार से संयुक्त न रहा हो । परन्तु 
/ जो संसार से बाहर निकलते हैं, अपना सिर देकर भी शील की रक्षा करते हैं, ऐसे जीवों 
' का चरित्र स्वर्णाक्षरों में लिखा जाता है । यह चरित्र करुण रस से भरा हुआ है । 
न जंबु भरत रथमर्दन पुर में, हेमरथ महिपाल, 
! सुयशा रानी सुखदाई, सुंदर रूप रसाल 

यह चरित्र रसीला सुनिए श्रोताजन पूर्ण प्रेम से (२) 
जंबुद्दीप के भरत क्षेत्र के मध्यखंड में रथमर्दनपुर नामक नगर था । वहाँ हेमरथ 

नाम के राजा राज्य करते थे । राजा किसे कहते हैं ? जो प्रजा का हितचितक हो, 
; प्रजा के सुख में सुखी और दु:ख में दुःखी हो, उसे राजा कहा जाता है । राजा न्याय- 
नीति से राज्य करते थे इसलिए प्रजा सुखी, संतोषी थी । रात्रि के समय, बेश 
बदलकर, राजा अपने राज्य की प्रजा का सुख-दुःख जानने के लिए निकलते थे 
। हैमरथ राजा के सुयशा नाम की रानी थी । इन दोनों की जोड़ी सांसारिक और 
धार्मिक सभी दृष्टि से सुशोभित थी ।कनकरथ उनका पुत्र है, जो चहुत शूरबीर 
है। संसार में उसकी जैसी शूरता हैं बैसी ही आत्मा के लिए भी शूर हैं । कहावत 
है पूत् के पाँव पालने में ।! जन्म के समय यह रोता नहीं, कभी रोया तो धर्मकथा 
सुनाने पर शांत हो जाता । उसकी माता 'सो जा बेटा ' कहकर लोरी नहीं गाती बल्कि 
“जाग, बेटा जाग' कहकर सुंदर संस्कारों का सिंचन करती थी । कोई साधू-संत्त घर 
में पधारे तो बालक प्रसन्त हो जाता । समय जाते कनकरथ बड़ा होता हे, हर तरह 
की विद्या और कला में पारंगत बन जाता है । परन्तु कुमार का मानना था कि 
जबतक धर्म-कला नहीं आए तबतक इन बहत्तर कलाओं का मूल्य मिट्टी के बराबर 

है । अतः राजा ने कनकरथ को धर्मगुरु के पास अध्ययन करने 
भेजा । कुमार धर्म-कला सीखता है । चह समझता है कि धर्म-कला मेरे जीवन को 
तिराने बाली नौका बनेगी । धर्म को समझने वाला आत्मा संसार में रहते हुए भी 
चिकने कर्म नहीं बाँधता । कनकर॒थ कुमार युवावस्था में कदम रख चुका है । 

दूसरी ओर कंबेरी नगरी है जो संगीत विद्या में बहुत प्रसिद्ध और प्रत्रिप्रित है । 
उमप्के अमंबाद्य, काष्टवाद्य, कास्यवाद्य, तंतुवाद्य बनाने वाले कारीगरों से इस नगरी 

की ख्यात्ति.ूर दूर त्तक थी । 
कैनेरी नगरी नूप कृत्तन्रह्मा, लवणसुंदरी नार, 
पुञ्ञी नाम रुक्ष्मणी कहदीए, तनदामन अनुसार... यद्द चरित्र.... - 

्््ास्यक्शख्यएाह 



कंबेरी नगरी में कृतब्ंह्म नोर्मक राजों हैं.उनेकी;रोनी .का.नाम लवणएुंदर है। 
राजा अपने परिवार के साथ नगरी के मध्य भाग में रहते थे ।:स़जाओं को अफ्ा 
निवास जनता के बीच में रखना चाहिए ताकि थे प्रजा के सुख-दुःखं से परिचित 
हो सकें । कृतब्रह्म राजा जनता से दूर न रहने की भावना से सपरिवार प्रजा के पथ 
रहते थे । राजभवन के द्वार प्रजा के लिए सदैव खुले रहते थे । कृतबहम गजाह॒ 
प्रकार से सुखी और समृद्ध थे । उनका राज्य विशाल नहीं था और न ही अधिक. 
भूमि प्राप्त करने का लोभ था । उनके पास संतोष रूपी धन -पुष्कल मात्रा में 
था । जहाँ संतोष होता है वहाँ प्रजा को कोई कमी नहीं होती'। * 

राजा और रानी के एक सुंदर कंन्या थी रुक्मंणी । अप्सरा के संमान रूपवती 
और चौंसठ कलाओं में निष्णात । यौवन में पंदोर्षणं करने बालो पुत्री के मात- 
पिता उसके भविष्य की चिंता करने लगते है । उस जमे में पुत्री बारह वर्ष की 
होने के पश्चात् पिता के महल की ओर नहीं जाया करती थी | रुक्मणी अगर 
वर्ष की हो गईं तो माता 'ने उसे सोलह शूंगार से सजाकर पिता को बंदन कले 
भेजा । पिता पुत्री को देखकर चकित: रह गये. कि मेरी पुत्री इतनी बड़ी हो गईं 
अब तो इसके लिए योग्य बर की तलाश करनी चाहिए । शाजा अब प्रधान/को 

बुलायेंगे, फिर क्या होगा आदि भाव अवसर'पर.. ०३, 
9. कु आओ  पार्ुशान्िश व 

,. व्याख्यान ऋरमांक १५, . ..- 
+ 
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श्रावण शु 

ए्ालए भव का मूल्य हि 
सुज्ञ बंधुओं , सुशील मात्राओं और बहनों ! न् 2 फहे ; 

ब्रिलोकीनाथ, कृपासिंधु, विश्वविजेता भगंदंत ने जगत के जीवों को उपदेश प्रदान कंछे 
हुएं फ़रमाया कि “इस संसार में जीव को सर्वाधिके दुल॑भ है मानव भव ।" जिंसके पीछे 
आप रात-दिन दौड़ रहे है उसकी महत्ता नहीं बताई, परन्तु महत्तो और दुर्लभता बताई 
मानव भव की । एक ओर भगवान यह भी फ़रेमाते है कि “जन्म बुःख का कारण ह। 
चार गति में से किसी भी गति में जन्म लेना दुःख का कारण है तो फिर मानव भव 
प्रशंसा क्यों की ? क्योंकि मानव जन्म से अजन्म दइश्ञा प्राप्त.की जा सकती है। मरुर्ण 
भव जन्म, जय और मरण के दुःखों को दूर करने -की जड़ी-बूटी है । दुश्ख के #* 
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क्रारणों को दूर करने के बदले इन्हीं में वृद्धि करेंगे तो यह जन्म प्रशंसनीय 
नहीं । मोहनीय कर्म की सत्तर ऋड़ाक्रोड़ी सागरोपम की स्थिति और शेष सात कर्मों में 
पै किसीकी तीस और किसीकी बीस क्रोड़ाक्रोड़ी सागरोपम की स्थिति को एक कऋोड़ाक्रोड़ी 
प्ागरोपम में ला देने की त्ताकत, शक्ति मनुष्य भव में है । परन्तु यह तभी संभव है जब 
प्रमकित प्राप्त हो, अन्यथा नहीं । क्षायक समकित एक बार आने पर जाता नहीं , इस क्षायक 
प्रमक्षित को प्राप्त करने की योग्यता मानव भव में है । मनुष्य जन्म दुःख का निमित्त होने 
र भी, मनुष्य जन्म प्राप्त आत्मा यदि चाहे तो अपने जन्म को सुलब्ध बना सकता है, यानी 
जन्प को महासुख का निमित्त बना सकता है | परन्तु यह कब संभव हो सकता है ? जब 
भात्मा सम्यकदर्शन से शुद्ध ज्ञान और चारित्र प्राप्त करे तब । 

हमें सम्यकदर्शन पाना है । बातें करने से वह नहीं मिलेगा । सम्यकदर्शन पाने के लिए 
पहले क्या करना चाहिए. ? आप व्यापार करने के पहले उसकी जानकारी प्राप्त करते 
हैँ | आपका युत्र इंजिनियर हो तो उसे भी प्रशिक्षण दिलवाने के बाद ही स्वतंत्र धंधा करने 
देते हैं, सीधे व्यवसाय में नहीं लगा देते । जरा सोचिए कि मानव भव की महत्ता किस 
लिए है ? अनुत्तर विपान के देव एकांत समकिती होते हैं फिर भी प्रभु ने यह नहीं कहा 
कि 'देव भव प्राप्त होना दुर्लभ है! बल्कि कहा 'दुल्लहे खलु माणुसे भवे ।! अन्य 
भों में केवल ज्ञान पाने की योग्यता नहीं मिली थी, अब चह प्राप्त करना है । 

अभी आपके समक्ष महासतीजी ने बताया कि भृगु पुरोहित और यशा भार्या अपने 
दोनों लाडले पुत्रों के लिए अधीर वर चिंतित रहते हैं । क्योंकि उन्हें ज्योतिषी ने कहा था 
के 'दो बेटे होंगे और वे बालपन में हीं साधू बन जायेंगे ।! यदि यह सच हो जाये 
तो ! “दो पुत्र होंगे! - सुनकर अच्छा लगा, मन प्रफुल्लित हो उठा । जब पुत्रों का जन्म 
हुआ, तब भी लगा, 'वाह ज्योतिषी ! आपका सब सच हुआ ।' साथ में यह विचार न 
आया कि “यदि आपके कथनानुसार पुत्र दीक्षा लेंगे तो मैं कितनी भाग्यशाली बनूँगी 

?' उसे यह ज्ञात नहीं था देव ज्योतिषी के रूप में आये थे । पुत्रों के दीक्षा लेने की बात 
उन्हें अच्छी नहीं लगी, इसका कारण मोह है । 
_वैंधुओं | यह संसार कीचड़ से भग हुआ है जिसमें सग-द्वेष के फच्चारे उड़ रहे हैं । 
जो आपको सूखा रहने नहीं देते । जीव को संसार जितना प्रिय है, संसार में जितनी श्रद्धा 
है, उतनी आत्पा में नहीं । यदि सम्यकदर्शन प्राप्त करना है तो सम्यक्त्व के छः स्थानों 
का विचार करना पड़ेगा । सर्वप्रथम आत्मा है । आत्मा है तो नित्यानित्य है । नास्तिक 

को छोड़कर जितने आस्तिक जीव हैं वे मानते है कि आत्मा है । आत्मा का अस्तित्व मानने 
के पश्चात् आत्पा कैसा है, इस बारे में मतभेद है । नित्यानित्य स्वरूप के संवंध में 
अधिकांश लोग भ्रम में पड़े हैं। जो एकान्त नित्यवादी है वे आत्मा को एकान्त नित्य 
भा।१ ४६2 नम न, ज्योल, प्स्म्य्् 



मानते हैं, अनित्य नहीं मानतें.। कितने ही आत्मों को एकान्त अनित्य मानते हैं। अग्ि 
होने से पाप-पुण्य करने की जरूरत नहीं, क्योंकि आत्मा एक क्षण में है तो दूसरे कण 
में नहीं है - तो फिर किये हुए पाप किसके नाम में जमा करेंगे ? जिन्हें मोक्ष की अभिलाप | 
है, जो मोक्षगामी आत्मा है, जिन्हें केवली के-बचनों पर यथार्थ श्रद्धा है वे तो मास, 
हैं कि आत्मा द्रव्य की अपेक्षा से नित्य है और पर्याय की अपेक्षा से अनित्य । आत्म 
है और वह कर्मो का कर्ता और भोक्ता है । कर्म बाँधने वाला और कर्मबँंधन तोड़ने वलला 
आत्पा ही है । जो एकान्तवादी एक-एक नय के आधार पर बात करते हैं, उनका पीचि 
या संग करने से आपका सम्यक्त्व दूषित होगा । यदि इस*“संग को.न छोड़े तोफि 

सम्यक्त्व नष्ट हो जायेगा । घर की दौलत नष्ट न हो जाय, उसकी रक्षा के लिए चादर 
लिये घूमते हैं । यह आत्मा रूपी घर लूट रहा है, इसकी चिंता है क्या ? इसकी जातकों 
है क्या ? सामायिक करते हुए कैसे भाव आते हैं.? सामायिक में आनन्द'का अनुभव 

होता है भला ? आप लोगस्स में क्या-कहते हैं ? -.. - , का 
#आरुग्ग बोहिलाभं, सगाहिवरमुच्तगंदिंतु, चंदेसुनिस्गलयंय, आईचिए 

अहिय॑ पयासयरा, सागखर गंभीर, सिद्धासिद्धिं मम दिसन्तु? झनेग्न 
शब्दों में अंतिम शब्द क्या कहते हैं ? कि मुझे सिद्धि पद प्रदान करो । लेकिन वहाँ एव 
के लिए 'वोेहिलाओं? यानी सम्यकल्व की पहले आवश्यकता है। मिथ्यात्व की ग्रंधिकी 
दूटती है? जबतक मिथ्यात्व नहीं जाता धर्म के प्रति रुचि होना मुश्किल हैं। गाढ़ा मिश्र 
जीब को धर्म के प्रति रुचि नहीं जागने देता । सच्ची श्रद्धा में जहर भर देगा । पाखंडी का 
धर्म प्रिय लगेगा । फिर भी यदि आत्मा में यह भाव आता हो कि 'अहो बीत प्रभु! 
ऐसा उत्तम आर्पका शासन मिला, अनुपम धर्म मिला, आपके वचनामृत पान करे वी 
अवसर मिला, फिर भी मैं कुछ नहीं कर पाता । तो समंझिएं कि अभी भाग्यसिताय जाई 
है, नहीं समझे तो दुर्गति के गडढे में धकेल' दिये जायेंगे! ।जलते नाग-नागिन को नवका 
मंत्र पर श्रद्धा हुईं तो देव और देवी बने । चंडकौशिंक को भगवान के एक वचन पर मर्द. 

हुई तो प्रतिबोधित होकर, मकर देव बना । जब जीव को जन्म-मरण खटकेगा तब लोग 
कि मुझे निर्मल सम्यक्त्व प्राप्त करना है और पाकर उसे सहेजना है इसके लिए आर 
को कितनी सावधानी रखनी पड़ेगी ! हर क्षण जागृत रहना पड़ेगा,। जीवन में धर्म के 
चमकता रखने के लिए कुमारपाल राजा का दृष्टोत अद्भुत है । 

कुमारंपाल राजा का श्संग ४ कुमारपाल राजा अंठारह देश के राजा थे । व 
धर्म प्राप्त करने के पश्चात् का प्रसंग है । एक बार कुमारपाल राजां की बहन और बहार 5 
अरणोगज चौपड़ खेलते हुए पासा फेंक रहे थे । खेलते हुए अ्णोयज गोदी के बदले कई 
है मारं-मार मुंडीया को मार” । त्तव कुमारपाल राजा की बहने उन्हें टोकेते ४ कही 
हैं कि “आप ऐसा चयों कह रहे हैं ? मुंडियां । शब्द से साथू की री होती 
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| है। अतः ऐसा ने-कहें "और जो कहा उसके लिए माफी माँगें । ये मुंडिया नहीं 
ः है। इन्होंने केश के साथ जन्म,-जरा और मरण का भी लुंचन किया है, भविष्य में मोक्ष 
. जाने वाले जीव हैं। मुनि को मुंडियो कहकर जघन्य दो हजार करोड़ और उत्कृष्ट नौ हजार 
. करोड़ साधू-साध्वी की घोर अशातना की है । संत की अशातना धर्म को अशातना है और 

धर्म की अशातना से देव-गुरु-धर्म को अशातना होती है, अत: आप क्षमा 
माँगिए ।” किसी भी संप्रदाय के संत हों, परन्तु जो पाँच महाव्गरत विशुद्ध पालते हों, थे 
मेरे भाई के गुरु हैं । मेरा भाई सब कुछ सहन करेगा, परंतु अपने गुरु की अशातना नहीं 
सहन करेगा । यह है सम्यकत्व का लक्षण ! यदि आपमें इत्तना जोश हो तो जहाँ देव-गुरु- 
धर्म के प्रति अभद्र बात कही जाए, आप भी सहन नहीं कर सकेंगे । है इतना जोश ! 

भगवान ने शकडाल के मत के अनुसार उससे पूछा, “हे शकडाल ! तुम्हारे सामने तुम्हारी 
पली के साथ कोई जार पुरुष व्यभिचार करे तो उसे तुम सहन कर लोगे ? ” “ओरे भगवान ! 
यह क्या कहते हैं ? वैसे पुरुष को सहन क्या करना, उसे जीवित न छोड़ूँ ।” “अब तुझे समझ 
में आया ? यहाँ तुप यह क्यों नहीं कहते कि जो जो होना था हुआ या हो रहा है । एकान्त 
नियतिवाद के अनुसार मटका फूटने पर तुमने कहा कि फूटना था तो फूटा, सभी में जो होना 
हैं बहहुआ - यह मान रहे हो । फिर पली के साथ परपुरुष के व्यभिचार को भी यही मान लो 
कि जो होना था हुआ । यहाँ तो तुम नहीं मान रहे हो !” प्रभु के इन बचनों से शकडाल ने 
अपना नियतिवाद छोड़कर प्रभु का मत स्वीकार किया । ऐसे श्रावक्कों को जब सही मार्गदर्शन 
करनेवाला मिल जाता तो बे जाग उठते हैं ।शकडाल राह पर आ गया और प्रभु चरणों में नत 
हो गया | गोशालक को जब यह सूंचना मिली कि मेरा श्रावक बदल गया तो वह वहाँ 
आया+ यह वार्ता तो बहुत लंबी और सुंदर है। परन्तु शकडाल ने गोशालक से कह दिया कि 
“अब मेरे जीवनस्थ के सारथी सच्चे भगवान मिल गये हैं - अब तुम्हारे मत्त में मुझे नहीं 
आना है।” साथ ही यह भी कहा, “आप मेरे गुरु थे इस नाते से मैं आपको स्थान या गोचरी 
का लाभ नहीं दे रहा हूँ बल्कि अनुकंपा भाव से दे रहा हूँ। अनुकंपा मानव का कर्तव्य है।” 
कितनी अटूट श्रद्धा ! ह॒ 
आज दुनियां में भगवान कहलाने वाले अनेक घूम रहे हैं। पर आपको अपने भगवान 

महावीर पर श्रद्धा है कि नहीं ? मेरे भगवान ने भगवान बनने के लिए असीम संपत्ति 
का त्याग किया । सब कुछ छोड़कर ही भगवान बना जा सकता है। भगवान के प्रति 
श्रद्धा हो तो तुलना कोजिए, अपने भगवान और आज के भगवान नाम रखने वाले 
भगवानों से । 55२ 

* 'कुमारपाल की बहन अपने पति से कहती है कि “यदि आप हमारे गुरु को मुंडिया 
कहेंगे तो मेरा भाई चुप नहीं चैठेगा ।” राजा क्रेधित होकर कहते है, “क्या कर लेगा तुम्हारा 
भाई ? गहदी पर तो उसे मैंने बैठाया ।” सनी चोली, “आपको देखना है कि क्या कर 
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सकता है, तो देखिए ।” साधू की मजाक बनाना रानी को सहन नहीं हुआ तो बह प 
उठकर भाई के पास पहुँची और भाई से सारी बातें बताई । उस समय उसने यह भी खा 
नहीं किया कि भाई को कहने से पति और भाई में लड़ाई होगी और लड़ाई में कद्मचित 
पति की मृत्यु हो तो मैं विधवा हो जाऊँगी । बस, गुरु को अपशब्द कहा जाये - यह 
सहन नहीं करूँगी । गुरु के प्रति कैसा भक्तिभाव और धर्म का कैसा जनून ! मीजाई 
की गुरु के प्रतिःकैसी गही भक्ति थी ! राणाजी ने भीया को दुःखी करंबाने का कोई 
उपाय नहीं छोड़ा । उन्होंने जहर का प्याला भेजा, ठोक में फूलों के स्थान पर सा 
मभिजवाया । परन्तु मीश की प्रभु-श्रद्धा अगाध थी । रातर-दिल प्रभु भक्ति में लीन रही 
थी । इसी श्रद्धा के बल से जहर अमृत बन गया और सर्प पुष्पमाला में बदल गया। 
मेरे महावीर के श्रावक कैसे होते है ? दृढ धर्मो और प्रिय धर्मी । जिन्हें धर्म अपने प्राण 
से भी प्रिय होता है । अर्दन्षुक आवक को थर्म-श्रद्धां से डिगाने के लिए देंव ने 
ऊँचे उछाला और योला कि "कहो तुम्हारा धर्म झूठा है” तब अईन्नक ने. क्या कं, 
“तेरी काय्रा जाये तो उसे कुर्बान कर दूँगा पर तीनों. काले में कभी नहीं कहूँगा कि मे 
धर्मझूठाहै।.. ओर: का  ची 

, हूँ कह छूं प्रतिज्ञायी, धर्म खोटो नहिं नोदूँ, . .- - 
आधे कष्टो गमे तेवा, मारी शआद्धा ने.नदि त्यागुं, .... . ..- ५ 
तमे -कश्टोनी ज्वालामां, मारा तनने. तपावी लो...-विनती करूँ... , 

'जब धर्म का अपभान होता दिखे और धर्म खतरे में जान पड़े तो सच्चा धर्मप्रेमी जोश 
से उछल उठता है और धर्म की रक्षा तथा सम्मान के लिए-बड़ी कुर्बानी देने के लिए तैया' 
हो जाता है । 'मैं विधवा भले ही बनूँ पर धर्म का अपमान सहन नहीं-करूँगी ।' ऐश 
खुमारी है। रानी कुमारयाल के यास जाने लगी कि अर्गोराज ने, समझ लिया कि ऑई 

खैर नहीं है । उसने भी अपने बचाव के लिए दिमाग दौड़ाना शुरू कर दिया । कुमासात 
के बड़े मंत्रियों, ओहदेदारों, सरदारों और सेनापति को अपनी ओर फोड़ लिया । गज 
कुमारपाल सेना लेकर चले और आक्रमण का आदेश दिया, पर सेना में कोई हलचर्ते 
नहीं । यदि जीव धर्म का मर्म समझा हुआ न हो तो ऐसे वक्त पर खेद में डूब जा 
है। राजा: धर्म समझते थे कि जहाँ कपाय है वहाँ कर्म अवश्य बँधते है. पस्तु-धर्म की 
जनून था कि मेरे गुरु को मुंडिया कहने वाले को कैसे सहन किया जाय ) हाथी पर बे 
हुए राजा कुमारपाल महाबत से पूछते हैं कि "ऐसा क्यों हो रहा है ?” महावत्र जवा। 
देता है कि “सेना फूटी हुईं लगती है इसलिए आपकी आज्ञा का पालन नहीं कर श्र 
५" “फिर अब हमाय कौन है ?” "मैं और हाथी दोनों आपके हैं।'' कुमारपाल सब समर 
गये । बिना घबराये; हिम्मत से पुरुषार्थ करने की सोचने ,लगे । “ की 
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राजा कुमारपाल रणक्षेत्र में पहुँचकर, स्थिति देखकर सोचते हैं कि 'युद्ध करूँगा 
तो अनेक जीवों का संहार होगा । मुझे तो अर्गोराज से ही लड़ना है । राजा सेनापत्ति, 
सरदार किसीको मनाने नहीं जाते क्योंकि जो स्वयं बिक चुके हैं वो मेरी नहीं सुनेंगे, 
उल्टे मुझे दुश्मन को सौंप देंगे । जिंदगी भर के लिए वह अपमान सहने से अच्छा है 
सामने-सामने दो हाथ कर लें । राजा कुमारपाल महावत से कहते हैं, “भले है सब 
बदल जाएँ, कोई चिंता नहीं । हमें तो धर्म की जय करवानी है धर्म के प्रताप से 
हमारी विजय अवश्य होगी । तुम सीधे अर्गोराज के हाथी पर आक्रमण करो ।' महावत 
ने हाथी “को. उस' ओर बढ़ाया । परन्तु अर्गोराज चेत गया और उसने सिंहनाद 
करवाया । सिंहनाद सुनकर कुमारपाल का हाथी पीछे हटने लगा । तीत्र और बिलक्षण 
बुद्धिशाली कुमारपाल ने महावत से पछेड़ी (उत्तरीय, वस्त्र) हाथी के कान में भरने 
कहा ।इससे हाथी को सिंहगर्जना सुनाई पड़नी रुक गयी । वह राजहस्ती मदोन््मत्त 
बनकर तेजी से अर्गोराज के हाथी के नजदीक जाकर खड़ा हो गया । कुमारपाल तुरंत 
उछलकर अर्णगोसाज के हाथी के हौद में पहुँच गया । अर्गोऱाज को तो स्वण में भी 
ख्याल नहीं आया था कि कुमारपाल एकाएक छलांग लगाकर मेरी अंबाडी में आ 
जायेगा । वह बुरी तरह घबरा गया । कुमारपाल तलवार हाथ में लेकर कहने लगा, 
“मुंडिया कहने चाले अब बोल, क्या कहना चाहता है ?” 

' अर्णोराज ने जान लिया कि अब अंत आ गया । बचने का एक ही उपाय है - माफी 
माँगना । झट बोला, “मुझसे भूल हो गई, मुझे क्षमा करो ।” यह सब इतने कम समय 
में इतनी जल्दी से घट गया कि सेना को अर्णोराज की रक्षा करने का अवसर ही नहीं 
मिला । उल्टे राजा कुमारपाल की हिम्मत और शूरता सभी चकित-से देखते रह गये । 
अंत में सेना ने कुमारपाल की जय जयकार से आसमान गुंजा दिया, जिससे अर्गोराज 
को अभयदान मिले । + 

राजा कुमारपाल की उदारता और लोभनिग्रह $ अर्गोणज ने एक तो गुरु का 
अपमान किया था, दूसरे सेना में फूट डाली थी । ये दोनों अपराध ऐसे थे कि भले ही 
उस्ते अभयदान दें पर जिंदगी-भर कैद में तो रखा जा सकता था और उसका राज्य छीना 
जा सकता था । कुमारपाल ने ऐसा नहीं किया, उसे अभयदान देकर राज्य भी लौटा 
दिया । क्या राजा ने यह अपनी बहन के स्नेह के कारण किया होगा ? यदि बहन का 
स्नेह कारण होता तो नजरबंद करके हर तरह की सुख-सुविधा प्रदान कर सकते थे । यह 
बहन के स्नेह की वजह से नहीं बल्कि लोभ के निग्रह के कारण किया ! 

सप्राट कुमारपाल की दृष्टि कितनी विशाल ! अपनी सेना में फूठ डालने वाले अर्गोराज 
पर दया की, जीवन-दान दिया और राज्य भी लौटा दिया । अपनी सेना के अधिकारियों 
को भी कोई सजा नहीं दी, नहीं कोई ताना या उलाहना दिया । उन्होंने सोचा कि “मुझे 

््य्य्य्ध्य्कारःर स्का 



तो धर्म को विजयी बनाना था, वह हो गया अब बर-विरोधं की क्या आवश्यक 
है ? राजा कुमारपाल का दृष्टांत अपने समक्ष रखकर देखिए कि वह ऐसे बड़े अफार्ष 
को क्षमा कर सके तो हम मामूली भूल करनेवाले को भी क्या माफ नहीं.क 
सकते ? जिसकी दृष्टि सम्यक्् है, वह देव-गुरु-धर्म की निंदा, सहन नहीं.करगा। जब 
तक चीतराग धर्म का जनून नहीं आता तबतक कर्म का -जाल भस्म नहीं हो सका। 
सांसारिक मायाजाल, राग-द्वेष जैसे-जैसे घटेगा-वैसे-वैसे धर्म, के प्रति जोश-जागेगा। 
शासत्रकार भगवान,की वाणी है- ,. - «०. «४» | -|« 

दुक्खे हय॑ जस्स न होड़ ग्येहों, मोहो हडओ जस्स ने.होड़ तण्ह। 
'तण्हा हया नस्स न होड़ लोहो, लोहो हआओ नसस््स न.किंचणाई ॥ 

| ४ ५ ? , - उत्त, सू, आइए, गाह 
चुःख को दूर करने के लिए जीव को पहले मोह को जीतना पड़ेगा । मोह से कह बखिए 

कि मैंने तुझमें फँसकर बहुत वुःख भुगता है। तूने मुझे बहुत बिगाड़ा, बहुत भटकायाह झा 
मोहनीय कर्म पर बिजय प्राप्त न करें और दर्शन संप्तक (अरन॑तानुबंधी कषाय की चोकड़ी। 

सम्यक्त्व मोहनीय; मिथ्यात्व मोहनीय और मिश्र मोहनीय) दूर न'हो तब-तके सम्बकष 
प्राप्त नहीं हो सकता । मोहनीय कर्म टूटने पर दूसरे चार कर्म भी टूटते है। चार घनघाती करे 
डूटने पर जीव तेरहवें गुणस्थान में पहुँच जाता है । तेरहवाँ गुणस्थआन संयोगी केक 
गुणस्थान है, वहाँ मन-बचन-काया का योग है । इस योग से कर्म बँधते हैं। #6र 
समये बद्ध, बिड़य समए वेडय, तडयं संगए गिग्नरियं? परंतु वे पहले सन 
में बांधे; दूसरे में वेदे और तीसरे में निर्जरा हो जाती है। भगवान फुरमाते हैं कि !'जब संयोग 
अवस्था में तबतक रहना पड़ता है ।” अयोगी गुणस्थानक में पहुँचने पर मन-वचन-कर्व 
के व्यापार नहीं रहते । चौदहवें गुणस्थान तक पहुँचने के लिए सबसे पहले मोह को जीतग 
पड़ेगा | जिसका मोह गया, उसका दुःख गया । दुःख गया तो तृष्णा गई । जहाँ वृष्णा हैं वे 
लोभसंज्ञा प्रबल होती है। तृष्णा मोह को मजबूत करती है । ये सब मोह के सगे-संबंधी ह। 
लोभ गया तो तृष्णा भी मर जाती है। तृष्णा मरने पर मोह भी नहीं-रहता । मोह गया हो सर | 
चुःखे दूरहुआ । सर्व पाप का जनक लोभ है जो सर्व अंग में बसा हुआ है। यह सारे गुणों को 
खा जाता है। धन प्राप्ति के लिए जीव कितने पाप करते हैं फिर भी तृष्णा का गढा कभी 
भरता नहीं । 2 

# (_ द्वीपदी का अधिकार, ).... . :. 
: -भागेश्री का कइ्वी तुंनी पर मनोमंथन : नागेश्री ब्राह्मणी कहती है कि मैं अन 
हूँ, दु्भांगी हूँ, पुण्यहीन हूँ । ये शब्द वह अपने लिए क्यों कहती है ? क्योंकि इतनी वि 
मात्रा में सारे स्वादि मसाले और घी आदि से उत्तम साग बनाया पर कड़वा 

“पर जा > * 



कारण सब व्यर्थ हो गया । लोभ और मोह उसे रुलाते हैं । मोह में लोभ और मान-कपाय 
आ गया है । दुःखी है कि मेरी देवरानियाँ जान जायेंगी तो मेरी हँसी उड़ायेंगी, निंदा 
करेंगी । मान कितना भयंकर है ! केवल ज्ञान पाने की योग्यता वाले को भी मान के 
कारंण केवल ज्ञान नहीं प्राप्त हुआ । मान मीठा जहर है । “मेरी देवरानियाँ कहेंगी कि 
बड़ी फूली-फ़ूली फिरती हैं और एक साग बनाना त्तो आता नहीं ।' अपने को कोसव्ी 

हुई वह रोती रही । सूखे पेड़ की तरह एक कोने में वैठकर आर्तध्यान करती रही । अंत 
में सोचा कि इस साग का क्या किया जाए ? बंधुओं ! देखिए, मान के पोषण के लिए 
कैसा विचार करती हैं, परन्तु अंत में क्या परिणाम आयेगा ? 

जन्म मरण करतां करतां केटलो काल ते काढूयो, 
छेवटमां शून्यत्तणो सरवाछो, 
मनुष्य जन्म पामीने करवो अं गुणनो सरवाछो, 

“ क्रोध कपाय ने जीती गशाक़्यो ना, हर नाग तूं कालो... छेवट... 
. आप व्यापार के समय को काम करके रोज यहाँ आते हैं, प्रवचन सुनते हैं । यहाँ आने 

के पश्चात् यदि आपको चीतराग धर्म से परिचय न हो, वीतराग के बचनों के प्रत्ति श्रद्धा 

न हो, जीवन में परिवर्तन न आये तो आखिर में यहाँ बिताये समय का मूल्य शून्य ही 
होगा । अन॑त्तानुबंधी क्रोध-मान-माया-लोभ समकित के दुश्मन हैं । जबतक यह चंडाल- 
चौकड़ी हमारे अंदर है समकित पाना संभव नहीं । समकित का जो शत्रु है चह मोक्ष का 
भी शत्रु है अर्थात् मोक्ष में नहीं जा सकता । तीव्र कपाय में फूंफकारता जीव मरे तो उसीमें 
उत्पन होता हैं। साधक आत्मा असावधान हुआ और कोध आ गया तो विरधक 
हुआ | विशधक होने से अग्नि देव में गया । वहाँ से मरकर सन्यासी बना और फिर मरकर 
चंडकौशिक नाग हुआ । अत: समझिए कपाय बहुत खराब है। अनंतानुबंधी कपाय नरक 
में ले जायेंगे. और सम्यक्त्व प्राप्त नहीं करने देंगे । अप्रत्याख्यानी कपाय होगा तो 
श्रावकत्व नहीं लेने देगा । प्रत्याख्यानी कपाय जबतक रहेगा साधूपन नहीं संभव होगा 
और संज्ज्वलन का कपाय केवल ज्ञान को रोक देगा । इसलिए कपाय का त्याग अत्यन्त 
आवश्यक है और:धर्म को अपनाना जरूरी है। 

ज्ञानी कहते हैं कि “दूसरों को धर्म का स्वरूप समझाते हुए, सत्य धर्म को स्वीकार करवाते 
हुए, भूले हुए को सह दिखाते हुए, बहुत ध्यान रखना कि तुम्हारा अपना ही लूट न जाए । 
“सूचगडांग सूत्र' में पुष्करणी बावडी का दृष्टांत देकर समझाया गया है कि तुम किंनारे खड़े 
रहकर प्रयत्न करना, परन्तु समझाने के लिए अंदर मत जाना । कमल के समान आत्मा त्तो 
ऊपर आ जायेगी; जिसे जन्म-मरण खटका है वे तो इसमें डूबेंगे नहीं । कदाचित कर्मोदय से 
सत्य को समझ न आ सके त्तो फिर तुम उसे छोड़ देना । भगवान ने जमालि को बहुत 
0 कट स्पपपपममन्न्स स्ख्च्टाहाः व्म्ज्द्टछ 



' 

समझावा, परन्तु उसको परिणति नहीं सुधरो।ती कह दिया कि जैसा तेरा भाव | नागेश 
क्या विचार कि 'मेरा यह साग सामने आया तो मेरी हँसाई होगी, मैं निंदा की पात्र बनूँगी।' 
अत; कड़वी तुंबी की सब्जी को कहीं छिपाकर रख दूँ और दूसरी मीठी सरस तुंबी से साग 
तैयार कर लूँ । “अन्न सालइय॑-महुरालाउय॑ नाव: नेहावगाढ़े 
उचक््खडेतए ।” जिससे किसीको कुछ ज्ञात नहीं होगा और मेरा.दोष ढक जायेगा | अब 
नया साग बनायेगी फिर क्या घटेगा आदि भाव अवसर पर। -:४ .. - 

श्रावण का महीना धर्म का प्रमुख महीना माना जाता-है। अपने-अपने ,धर्म के अनु 
सभी इस मास में तपश्चर्या, वांचन, स्वाध्याय आदि करते .हैं,। हमें भी इस महीने से 
त्तप की आराधना प्रारंभ करनी है । मंगलम॒य दिवसों को जाते.देर नहीं /लगती । मिस 
जैसी भावना हो, आराधना शुरू कर दीजिए. । विशेष भाव अवसर पर, । 

(सली ऋऋणषिदता का चसित्रि ) 5 

कृतगब्रह्मा का प्रधान रेथमर्दनपुर गये ४ राजा कृतब्रह्म ने प्रधान को बुलाकर 
'कहा : “प्रधानजी ! अपनी रुक्मणी कुंवरी अब युवांवस्था में पदार्पण कर चुकी है, आः 
आप उसके योग्य कुंवरी की तलाश कीजिए ।” प्रधानजी अपनी मुहिम पर निकले । पहले 
के प्रधान बहुत होशियार, धर्मप्रेमी और राजा के विश्वासपात्र होते थे । सीय राज-काज 
संभालते थे । प्रधान राजा की आँख के समान होते थे ! प्रधान ने आकर कहा, 
"महाराज ! ग्यारह राज्यों में घूमते हुएं मुझे-एक स्थल उचित प्रतीत हुआ है । र्थमर्दनपु 
में हेमरथ राजा है। सुयशा उनकी रानी हैं, जो बहुत गुणवती, प्रेमल और दृढ जैनमतावलंबी 
हैं । उनके एक राजकुमार और दो राजकुमारियाँ हैं । उनका पुत्र कनकरथ अपनी कुंचा 
के लिए हर प्रकार से योग्य है । वह बहत्तर कलाओं में निपुण है; साथ ही 'धर्म कला 
भी जानता है। जिस घर में धर्म है वहाँ अपनी कुँवरी दुःखी.नहीं रहेगी । कनकरथ कुमार 
गत वर्ष जीतशत्रु भी बने हैं । उनका रूप-गुण सौंदर्य भी अलौकिक है राजा ने 

प्रधानजी से राजकुमार कहो तस्वीर माँगी । तस्वीर में सुंदर चेहर, विशाल नयन और अपूर्व 

तेज देख दोनों प्रसन् हो.गये । तत्पश्चात् रुवमणी को बुलाकर राजकुमार की तस्वीर 
दिखाई और पूछा कि तुम्हारी क्या इच्छा है ? माता के प्रश्न के उत्तर में रूकमणी 'को 
औन रही तो-वे उसको संमति मानकर प्रसन्न हो गयी । प्रधान ने फिर से.कनकरथ- कुमार 
के विनय, विवेक और नप्नता की प्रशंसा की । पहले के प्रधान दर प्रामाणिक और 
छेस्वार्थी होते थे, अतः राजा भी उनकी कर ध 
(“सबकी संगति से रुक्मणी की सगाई बरसे"... जब हुआ। 
अंहमंत्री, गजपुरोहित आदि क्को साथ लकर अ्यपुर - हुए और 

इंदह दिन में वहाँ पहुँच * + हम ५ ३॥- कप 
५ दे फ्रै 



' किया | उनका परिचय तथा आने का कारण जानना चाहा । प्रधान ने अपने राजा और 
! राजकन्या का परिचय देते हुए राजा की यह इच्छा भी जाहिर की कि वे अपनी राजकुमारी 
| को आपके राजकुमार के साथ संबंध करना चाहते हैं। यह जानकर राजा प्रसन्न होकर 
। बोले, “ऐसे उत्तम कुल की कन्या को कौन स्वीकार नहीं करेगा ? मेरा पुत्र माता-पिता 
' की आज्ञानुसार चलता'है, फिर भी उसकी संमति लेकर मैं अपना निर्णय आपको कल 
, बतांऊँगा ।” अब राजा कनकरथ कुमार से यह बात कहेंगे, कुमार क्या उत्तर देंगे आदि 
, भाव अवसर पर । 
कर ॥ ऊँ शान्ति: ॥ 

व्याख्यान ज्न्याणल्थीनिक 
लि न् 

है हे 
सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 

अनंत करुणानिधि, शास्त्रकार भगवान त्रिलोकीनाथ ने केवल ज्ञान और केवल 
दर्शन में जो जाना, देखा वह आपके समक्ष प्रस्तुत कर दिया । उनके श्रीमुख से 
अमृतवाणी की धारा का प्रपात बहा । उस वाणी को गणधरों भे ग्रहण किया । 
इसीका न्ञाम है सिद्धान्त, जिसके लिए यह निश्चित है कि केवली के वचन तीनों 
काल में अटल रहते हैं । ऐसा बचनामृत हमें प्राप्त हो गया है । जिस प्रकार आपलोग 
संसार में खाते (चोपड़े) को सोने की खान कहते हैं और मानते है कि खाता होगा 
तो सब बोलेंगे । उसी प्रकार आत्म-उत्थान के लिए सिद्धान्त सोने की खान हैं । 
आपकी खान त्तो आपको दुर्गति में ले जायेगी, परन्तु सिद्धान्त रूपी सोने की खान 
मुक्ति दिलवायेगी । केवली का एक वचन भी यदि जीवन में उतर जाये तो भवपार 
हुए बिना नहीं रहे और एक बचन उत्थापने से दुर्गति भी दूर नहीं रहे । ' 

किसी व्यक्ति ने लाख रुपये उधार लिए हैं । दानवीर, दयालु सेठ उससे कहते 
है कि “भाई ! तुम्हारा सारा उधार में माफ करता हूँ सिर्फ एक अधेली उधार रखता 
हूं ।” उस समय उस व्यक्ति को कितना हर्ष होगा । इसी प्रकार केवली के वचनों 
पर श्रद्धा हो जाए तो इतना देना कट जाता है और अधेला चुकाने चारित्र-मार्ग 
पर आने के लिए पुरुषार्थ करता है । श्रद्धा होने पर सम्यकज्ञान आयेगा और फिर 
चारित्र आ जाये तो बस कल्याण है | अतः पुरुषार्थ करने की आवश्यकता है । 
[&02:: प्य्क्श्य्श्क्कु्लरयडत प््स्स्ल्क 
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भगवान फरमाते हैं कि “हम मोक्षमार्ग बताने वाले हैं, किसीको मोक्ष में हु 
देने वाले नहीं ।” समस्त विश्व पर प्रभु का अर्नेत्त उपकार है:। गस्ता सह्दी न मिले 
तो कितनी ही तेजी से चलने बाला-पथ्िक हो, अपने गंतव्य स्थान तक कैसे पु 
सकेगा? मार्ग भूले हुए व्यक्ति को ,कोई सही रास्ता बता दे तो वह उप्तका किता 
उपकार मानता है ? यह तो (द्वव्यमार्ग की बात है,। तो ,मो क्षपार्ग रूपी भावमाा 
बताने वाले का तो कितना उपकार मानना चाहिए 2:इसीलिए 'तीर्थकरों का 
पर असीम उपकार है । तीर्थंकर कर्म क्षय करने का मार्ग बता देते हैं। पर्तु अर! 
शक्ति के स्वामी होने पर भी किसी दूसरे का कर्म क्षय नहीं कर सकते । कर्म हर 
करना हो तो तीर्थकर द्वारा बताये रास्ते पर स्वयं चलकर, पुरुषार्थ द्वारा कर्म व 
करना पड़ेगा ।.., 0 कक 50 2 की है 

महावीर प्रभु ने कर्म क्षय करने के लिए तप की तलवार और क्षमा की बतत ते 
थी । संगम देव ने असीम कष्ट व उपसर्ग दिये; पर प्रभु ने उस घर किंचित् भी क्रोध 
किया । प्रभु की शक्ति क्या कम थी ? जिस मेरु पर्वत को तो क्या, उसके शिखा के 
भी प्रलयकाल की झंझावात तके हिला नहीं सकती, प्रभु ने उस पर्वत को एक अं 
के स्पर्श से हिला दिया था । *- बी इआ * १ 

अंगूठे डुंगर डोलाब्यो, संगम प्र रोष जरा;न.आव्यो, :-- - , 
इंका शुभ धर्म सनातन का, झजवांया, वीर महावीर ने... . - 

संगम भे इतने उपसर्ग प्रदान किये तो क्या भगवान उसे कुछ नहीं कर सकते थे! 
कया उनमें शक्ति नहीं थी ? रे असीम शक्ति थी, पस्नतु-उनका. सर्ब;जीवों के प्रति मैन" 
भाव था । हम बोलते हैं ना - 3. ५ बह 3 क 2 585 
“मैच - भावनुं प्रविद्ष झरणुं, -सुज- हैयामां , बह्या करे १ 
शूभ थाओ आ सकहरू विद्वनुं, एवी भावना: नित्य रहे । 5 

प्रतिक्रमण में भी रोज बोलते है -.' : ५ अन्त ४५ ,  , पैन रे ४ 
- ' खामेमि सत्वे जीचा, सत्चे जीवादि खमंतु में, .. 

; मित्तीमे , सब्वभूएसु चेर मन्हर, ८ .कोणइ ... 
चाणी से यह बोलते हैं, पस्तु अभी तक यह भाव आया नहीं है । जब ऐसे भाव आर्य 

तो. भवचक्र चकनाचूर हो जाएगा । जिस प्रकार दही का मंथन करने से मक्खन 
है उसी प्रकार हृदय में भावमंथन पूर्वक जो चाणी मिकलेगी तो पाप मथ जायेगा 
संबर-निर्जग रूप मबखन प्राप्त होगा । संगम ने छ: महीने त्तक भगवान को उपसर्ग 
पर उस पर जरा भी रोष,न किया, उल्टे करुणा का स्रोत बहाया । है संगम ! तेय वी 
होगा ? तेरी कौन-सी गति होगी ? मारने वाले च्यक्ति-के प्रति मैत्रीभाव रखना कट 
आसान नहीं है। जिससे मित्रता है उसे तो बाहों में भर/लेंगे पर जिसने घाव दिये हैं 
१३६ 22 ््जास्यहकप्टड / 



खाहों में भगे तब सच्चा मैत्री भाव समझा जायेगा । भगवान कहते हैं कि “कोई तेरा 
“दुश्मन नहीं है ।" ; 

“न ते अरीकंठ छेत्ता करेड़ ।” तू अपने स्वभाव में स्थिर रहे तो गला काटने 
' वाला भी तेरा शत्रु नहीं । दुश्मन आये और प्रकृति में हल्का-सा आवेश भी आया तो 
'वहाँ आर्तध्यान हुआ । घर में संतान गलत राह पर न जाये, इस उद्देश्य से यदि आप डॉटते- 
फटकारते है तो ठीक है क्योंकि इससे संस्कार सुधारने का काम होता है । पर्तु यदि आप 
घर पहुँचे और सब अपने-अपने मिजाज में आर्तध्यान करने लग जाते है और दूसरों से 

, भी करवाते है। सिरदर्द हो या पेटदर्द होता हो तो कहेंगे, 'मेरी कोई खबर तक नहीं लेता, 
डॉक्टर को भी नहीं बुलवाते, कोई मेरा सिर नहीं दबाता' यहाँ आप दूसरों के लिए 

। कर्मबँधन के निमित्त वन जाते है। रोग आया, यह अपने अशाता बेदनीय कर्म का उदय 
, है। यदि यहाँ गुस्से में भड़केंगे तो स्वयं आर्तध्यान करेंगे और दूसरों को करवाने में निम्मित्त 
बनेंगे । यहाँ आपके पुरुष रूप की प्रधानता नहीं है । एक समय में पुरुष एक सौ आठ 
सिद्ध हो सकते हैं, इसमें यदि आप अपना नंबर लगा लो तो आपका पुरुषत्व सच्चा 
है। इस पुरुषत्व का भाव भूलकर, विषयों में डूबकर जो महा-आरंभ, महा-परिग्रह में 
रचा-पचा रहे, वह सातवीं नरक में चला जाता है । इसलिए सावधान रहने की जरूरत 

है। आत्मा को समझाइए कि हे चेतन ! यह मनुष्य भव किसलिए मिला है ? कर्म के 
काजल को धोने और कर्मबँधन से छूटने के लिए । मोक्षमार्ग में गमन करना है तो 
अनुकूल-प्रतिकूल हर प्रकार के संयोगों में सबके प्रति संमान दृष्टि रखनी होगी । भगवान 
के पास कितनी शक्ति थी ! परन्तु शक्ति का उपयोग कर्म तोड़ने के लिए किया, कर्म 
बाँधने के लिए नहीं । दुश्मन के प्रति करुणाभाव आने पर बैरभाव का मूल नष्ट होगा 
ओर. मैन्नी भाव आ जायेगा । मैत्नीभाव आने पर माध्यस्थ भावना और प्रमोद भावना 
भो आ जायेगी । भाव में रहे त्तो मोक्ष और भाव को भूले तो दुर्गति । 
' भरत चक्रवर्ती भे अरिसाभुवन में केवल ज्ञान पाया । कैसे ? भरत चक्रवर्ती को 
अरिसाभुवन में अंगूठी गिर जाने से अंगुली सूनी लगी । जिससे विचार आया कि देख 
तो जरा सारे अलंकार उतारने पर काया की शोभा कैसी लगती है ? सारे आभूषण उतारने 

पर देखा तो काया बिल्कुल फीकी, असुंदर लगी । मन में भावना उपजी की 'अहो ! 
इस काया की शोभां मेरी आत्मा से है या बाह्य अलंकारों से ? काया से आत्मा निकल 
जाने के पश्चात्, इस काया को कितने हो आभूषणों से सजा दें पर उसका मूल्य कुछ 

भी नहीं | वह शोभाविहीन और जलाने योग्य हो जाती है। अतः इसकी सही शोभा तो 
आत्मा से ही मानी जायेगी । मैं कैसे अज्ञान, अंधकार में भूला हुआ हूँ कि प्रतिदिन इस 



शरीर को सुंदर आभूषणों से सजा रहा-हूँ। तथा इन खोखली शोभा बाले अलंकां जे 
अपना मानकर उनकी संभाल रखने में लगा हुआ हूँ । वास्तव में जिससे देह की शोध 
है उस आत्मा की चिंता या ममता नहीं है। यह कैंसा मोह का.नशा है ! मेरी शोभा काय 
से है या काया की शोभां मुझसे ? मैं जबतक जीवित हूँ तभी तक इस शरर का पद 
है, आत्मा के चले जाने के पश्चात् शरीर की कोई शोभा नहीं रहने वाली है ।! इस प्रका 

अनित्य भावना में आगे बढ़ते हुए शरीर से उनकी, आसंक्ति समाप्त हो गयी । अनाप्त्र 
भाव में चढ़ते हुए मोहनीय आदि घाती कर्मों के बँधन टूटते ही केवल ज्ञान प्राप्त 
गया । भगवान ने कहा है कि यह शरीर कैसां है ? - | 

असासया वासमिणं, दुक्खं केसाणं भायण # 7 
-' उत्त, सू. १७ गाजर 

यह शरीर अनित्य है और अशुर्चि से भरा हुंआ है, अशाश्वत् है और दुःख-क्लेश का 
पात्र (भाजन) है। महान पुरुषों ने इस दुःख के भाजन रूप शरीर को आत्मसाधना मे 
सहायक बनाया । आज मानव ने मिट्टी से सोना और हरे की खोज की है, वैसे ही इम 
नाशवंत शरीर की इस तंरह देखभाल करनी है कि वह साधना में सहायक बने मोक्ष 

में जाने के लिए यह शरीर सीढ़ी के समान है । सिद्धान्तों में ऐसे कई दृष्टांत है कि संत 
सत्तीजी उग्र त्तपस्या करते थे ! जब लगने लगता कि यह शरीर कुछ काम नहीं कर पे 
रहा है तो भगवान के सम्मुख पहुँचकर आज्ञा माँगते तथा आज्ञा मिलने पर संथाग करे 

लेते ) जीते जी काया का त्याग.करते । जब शरीर द्वार आत्म-साधना 'का माल मिलना 
बंद हो जाता तो वे शरीर का त्याग कर देते । 

मानव जब मृत्युशय्या में है तब,उसे “नम्यो अरिहंताएं? बुलवाने के बदले वसीयत 

की चर्चा ले बैठते है। सास संसार स्वार्थ से भरा हुआ है । संसार पुण्य-पाप का अखाड़ी 
है। पुण्य से सुख और पाप से दुःख मिलता है। बंधुओं ! समझिए आपकी लाखों-अर्ब् 
की संपत्ति में वह पावर (शक्ति) नहीं है जो सम्यक्त्व की झलक़ में है। मिथ्यादृष्टि देवता 
जो सुख भोंगते है उनसे अधिक सुखी ,नरक की रौरब बेदना-सहने वाले सम्यकदृष्टि जीव 
होते हैं ! क्योंकि वे समझते है कि जो बाधा है वही भोग रहे है, जल्दी भोग लेंगे तो संप्तार 

से जल्दी छुटकारा मिलजायेगा. » जले न दुःख आये तो वह सोचती 
है कि मुझसे कर्म का बोझ ७. ५.  .. , को संगम-ने उपसर्ग दिये 
तब उन्होंने यही विचार किया मेरे - ».. -आया है।” लक 



नागेश्री' के यहाँ भोजन समारंभ १ नागेश्री ब्राह्मणी सेठानी है । उसका सरस 
मसालेदार तुंबी का साग कड़वा निकला तो मन में भान आया कि मेरी देवरानियों पं 
पेरी हीनता दिखेगी और निन््दा होगी । मान कषाय कितनी बुरी चीज है। में इस संबंध 
में एक दृष्टोत द्वारा स्पष्ट करती हूँ । मे 

. दो भाईयो का प्रसंग $ पल्ली ग्राम में काकु और पातक नामक दो सगे भाई रहते 
थे ।काकु बड़ा और पातक छोटा था । घर में विपुल संपत्ति थी । बैभव-विलास छलकत्ता 
था । मातां-पिता के आयुष्य पूर्ण करने पर दोनों भाईयों ने संपत्ति का चँँटवारा कर लिया 
और अलग-अलग रहने लगे । लक्ष्मी प्राप्त होना पुण्य के अधीन है । बड़े भाई के पाप 
का उदय आया । जो भी व्यवसाय करे, नुकसान उठाना पड़ा । कर्मयोग से ऐसा दिन 
आ गया कि खाने के लाले पड़ गये । पत्नी और बालक के साथ छोटा-सा परिवार 
है। बालक भूख से विलखने लगा तब पली ने कहा, “हे स्वामीनाथ ! आप छोटे भाई 
के नौकरी कर लीजिए । किसी दूसरे के यहाँ नौकरी करने से अच्छा है भाई के यहाँ नौकरी 
करना ।” कोकु पातक के घर पहुँचता है और कहता है, "भाई मैं नौकरी के लिए आया 
हूँ।” धन के घमंड में चढ़ा छोटा भाई इतना भी नहीं पूछता कि ' भाई ! तेरा आना किस 
काम से हुआ ? तेरी दशा ऐसी कैसे हो गयी ?' बंधुओं ! लक्ष्मी पाना आसान है, पर 
उसे पचाना बहुत मुश्किल है । लक्ष्मी दो रूप में आती है दैवी कृपा रूप और आसुरी 
रूप में । जब देवी लक्ष्मी घर में आती है, घर में शान्ति और अपनत्व में वृद्धि होती 
है। धर्म की भावना बढ़ेगी, धर्म विमुखता मिट्ती है । जिस प्रकार आग्रवृक्ष में फल लगते 
हो झाड़ नमने लगता है उसी प्रकार देवी लक्ष्मी आयी होगी तो मान नहीं आयेगा, परन्तु 
देव-गुरु-धर्म के प्रति भावों में अभिवृद्धि होगी । आज भी ऐसे कई सुखी कुटुंच दिखाई 
पड़ते है, जो असीम संपत्ति के मालिक होने पर भी परिवार के प्रति प्रेममाव और धर्मगुरु 
के प्रति अनन्य श्रद्धा रखते है । आसुरी लक्ष्मी घर के वातावरण को क्लेशमय चनाती 

है और जीवों को धर्म से विभुख करती है । ऐसे लोगों को उपाश्रय आने के लिए कहें, 
तो उत्तर पिलेगा ठाईम नहीं है । जब काल आयेगा तब टाईम हो या न हो, जाना ही 

पड़ेगा । छोटे भाई के यहाँ बहुत नौकर-चाकर थे । उसी में अपने बड़े भाई काकु को 
गाय-भैंस चराने और खेती का काम सौंपा । खेती का काम कभी किया नहीं था, उसे 
भला कैसे आता ? मजदूरों जैसा काम देकर छोटे भाई का व्यवहार भी नौकरों जैसा 
था। ये तीनों प्राणी उसके मकान के पास झोंपड़ी बनाकर रहने लगे । बड़ा भाई अब 

छोटे भाई के यहाँ एक वेतन-भोगी नौकर था । दिन-भर गाय-भैंस चराकर खेती में 
और जो दो कौर मिलता उससे पेट पर लेता । 

स्साय्यश्शध्थयका 



एक दिन मूसलधार बरसात हुई । चारें ओर खेतों में सिंचन के लिए बनायी पु नालियाँ ,। दिन-रात की मेहनत से धका,हुआ काकु पातक केश 

टूट रही है और तू आराम-से सो रहा है 7?” तब बड़ा भाई काकु कहने लगा, “भा मैं बहुत थक गया हूँ, मुझे जरा सोने दो |” पातक बोला, "यदि सोना ही है वो न छोड़ दे ।” छोटे भाई के यह वचन सुनकर काकु के-मून-में आया कि इतना अप सहने से अच्छा है मर जाना। सोचने लगा कि * हे कर्मराजा ! तेरी कला खजब है।एए 

को भूल गये । धर्म न होने से धन भी न रहा । माता-पिता ने कहा,था कि 'किक्ी # 
अवस्था में सत्य, नीति और प्रामाणिकता को -न.छोड़ना.।', धर्म भूलने से अपनी क 
हालत हुई । अब तो हमें प्रभु को और धर्म को नहीं भूलना है। बंधुओं ! दुःख में भगवार 
याद आया, पर सुख में याद किया होता तो दुःख क्यों आता ! - . रे अप: 
पु है ः ख्में सुनिरन सन. करे, - सुखमें- करे ने, कोई: *- सुख में सुमिरन करे तो डुश्ख: काहे को होई ।!.. / - “ तोनों झोंपड़ी में रहते है और मजदूरी से अपनी आजीविका चलाते है । पहले लोग सात- 
सात दिन भूखे रह लेते थे, पर किसीके आगे हाथ नहीं पसारते थी । उन्हें जो कुछ मिलता 
उसका चौथा भाग गशीबों, अपंगों, अनाथों को देते थे । देते समय भी यह, भाव नहीं 
रखते कि मैं दे रहा हूँ.। काकु रोज की तरह चौथा भाग-देने के लिए किसीकी शोध में 
है। उसी समय एक अनेधूत्र योगी गिरनार की गुफा से एक तुंबडी'में सुवर्णसिद्धि का 
रस लेकर आ रहा था । काकु की झोंपड़ी में आने पर- तुंबडी में से 'काकुय तुंबड़ी' की 
अनाज बार-बार आने लगी, । तो योगी ने सोचा कि “अभी मुझे बहुत दूर जावा है; मै तुँबड़ी इसीके यहाँ रखकर चला जाऊँ, लौटते समय ले लूँगा ।” उसने -काकु से है 
“भाई ! मेरी यह सुंबड़ी कुछ दिनों के लिए रखोगे 27 काकु कहता है' /“महासज ! 



गे गरीब आदमी हूँ, मेरे पास रखने के लिए कोई अलमारी या बक्सा नहीं है । मेरी झोपड़ी 
तर कोई उठा ले जाये या दूट जाय तो, इसलिए मैं नहीं रख सकूँगा,”” यह समझता है 
के किसीकी थाती हड़प लीजिए तो व्याज सहित लौटाना पड़ेगा । योगी बोला, 
'भाई | इस तुंबड़ी को तुम कहों भी कैसे भी रख लो । मुझे तुम पर भरोसा है ।" इतना 

#हकर तुंबड़ी रखकर वह चलता बना । 
काकु ने तुंबड़ी एक कोने में रुख दी । उसके घर में पकाने के लिए एक लोहे की 

ड़ांही थी । एक दिन सफाई करते हुए तुंबड़ी को उठाया । उसमें एक पतली सी दरार 
डी थी । उठाकर रखते हुए उस कड़ाही में एक हल्की दूँद गिर पड़ी । बूँद के गिरते ही 
ड़ाही तुरंत सोने की बन गई । काकु समझ गयाकी तुंबड़ी में लोहे को सोना बनाने 
शी शक्ति है । पर वह सोचता है “चाहे कितनी कीमती हो, मुझे नहीं लेना है । मैने चोरी 
हीं को है, तुंबड़ी उठाते अपने आप बूँद गिरी । प्रभु ने आठ महापापी कहे है उसमें 
वश्वासघाती को महायापी कहा है । योगी ने मुझ पर विश्वास क्रिया है यदि मैं रख 

[तो विश्वासघाती बनूँगा । जो गुरु को छिपाता है, गुरु का उपकार भूल जाता है बह 
हापापी । अतः मैं चुंबड़ी क्रा मालिक नहीं, मात्र रक्षक हुँ । 
काकु के पुण्य का सितारा चमका | जिसे खाने के लाले थे, अब अमीर बन 

या ॥ सोने की कड़ाही बेचकर बहुत पैसा मिला । झोपड़ी छोड़ अब बँगले में आ 
या । तुंबड़ी को अब जहाँ-तहाँ नहीं रखते । एक लोहे का पट्टा लाकर उसके ऊपर 
बड़ी रख दी । दो-चार महीने में एक चूँद गिरती और लोहे का पद्टा सोने का हो 
गाता । इस तरह पैसा बढ़ता रहा पर उसकी नियत नहीं बिगड़ी । तुंबड़ी को हड़पने का 

बाल भी न आथा । अनीति के दस पैसे से नीति का एक पैसा भला । 
छोटे भाई ने काकु को लात मारकर बाहर निकाल दिया था, उसका क्या हुआ 

होगा ? काकु के मन में विचार आया कि मेरा भाई क्या कर रहा होगा ? पुण्य-पाप 
का खेल है जैसे नाटक में सजा, प्रधान, भिखारी आदि अलग-अलग भूमिका करते है 
वैसा ही कर्म का खेल है । भाई को स्थिति कैसी है यह जानने जाता है तो देखता है 
यहाँ सब उलट गया है । भगवान फ्रमाते है, “धन आये तो अभिमान न करो और दुःख 
आये तो दीन भत बनो ।” धन का आना-जाना तो पाप-पुण्य का खेल है । पुण्य का 
बद॒य था त्बतक चअक्रवर्ती के सुख भोगे और बाद में यदि संयम नहीं लिया तो नरक 
में चले गये | जीब नौ प्रकार से पृण्य बाँधवा है और बयालीस प्रकार से उसका फल 
भोगता है। य 

काकु पोतक के घर गया । अब वह झोंपड़ी में रह रहा था । जिस घर में पिता न हो, 

बड़े भाई को पिता समान मानना चाहिए । पिता समान चड़े भाई को छोटे भाई ने लात 



मारकर निकाल दिया था । लेकिन काकु इस समय कुंछ भी.याद नहीं काता । पके 
दिल में मानवता महक रही थी । 'मैं सुखी हो गया पर मेरे-छोटे भाई की स्थिति कैये 
है यह मुझे देखना चाहिए, यह मेरा कर्त्तव्य है ।'.काकु “को अपनी झोंपड़ी पें देख 
छोटा भाई रो पड़ा । अपनी भूलों की क्षमा:माँगते हुए, पाप का पश्चात्ताए को 
लगा । बड़े भाई ने उसे गले लगाते हुए कहा, “'तू-क्यों से रहा है ? बीती बातें भूत उ, 
जो कुछ तूने किया वह नासमझी में किया । तू मेरा छोड़ा भाई है, इसलिए तू पे 
समान है | तू जरा, भी घबरा नहीं, जरा भी दुःख न कर । अब तुम सब मेरे.घा घर, 
हम स॒ब मिलकर रहेंगे, क्योंकि जो मेरा है, बह तेरा भी है”. | 
इस समय यदि कहना चाहता तो बड़ा भाई कह सकता था कि 'तूने मुझे वा 

मारी थी, वह भूल गया ? अब अपने कर्म भोग, तू इसीके योग्य है।' बदि आ 
धर्म समझते हैं तो ऐसा कभी नहीं बोलेंगे । इस समय यह विचार करा है हि 
'इसमें भाई का क्या दोष, मेरे ही कर्मों का दोय है ।' भाई अपने साथ सबके 
चलने के' लिए कहता है, पर यदि भाभी की भावना न हो तो .? यहाँ तो भार 

ने ही भाई को देवर की खबर लेने भेजा था, यह कहकर कि सुखी हो तो झा 
है, अगर क़ोईं दुःख हो तो साथ लेते आइए । कितनी सुंदर भावना है। की 
आपको गुलाब के फूल जैसा बनना है ना ? गुलाब मुझां जाय, कुचला जाय, प४ 
जाय तब भी अपनी सुगंध नहीं छोड़ता ।-चंदन :को कोई कादे या जलाये पर 
तो सुगंध ही देता है । * 8 5 पड 28 0 

“बंदन मारे गनवूं छे प्रभुजी चंदन मारे बनवूं छे” 
. हमें अपना जीवन चंदन जैसा, गुलाब के फूल-जैसा बनाना है । साथ परिवार प्रेम 

रहने लगा । मेरे कहने का आशय यह है कि छोटा भाई मान में चढा तो बड़े भाई १ 
कैसी हालत कर दी । अतः क्रोध-मान-माया-लोभ चारों छोड़ने योग्य है ।, * हे 

- जागेश्री ने अपना मान रखने के लिए ऐसा विचार किया, 'कड़वी तुंबी का साग ९ 
ओर छिप्राकर रख दूँ और दूसरी सरस, मीठी तुंबी का सोग बना लूँ।'.. |... हा 

. (एवं .रपेहेड, संपेहितच्त,, त॑ सालईइंय जाूव गोवेड़, अर 

रांलइयं- महुर लाउयं उचक्खडेड 7? '' . 
इस प्रकार दूसरी तुंबी से चढ़िया सब्जी बनाकर उसने रखा, । इतने में तो त्तीनों हर 

स्नानादि से निवृत्त होकर भोजनशाला में आकर अपने आसमनों पर विराजमान हो ग 
तीनों को चारों प्रकार का उत्तम, स्वादिष्ट आहार परोसकर उसने भोजन करवाया ५५ 
भाई भोजन करके अपने-अपने काम पर लग गये । नागेश्री की छुपाई बात छर्प 
गयी । अब देवरानियाँ भोजन करने आयेंगी । भोजन के पश्चात् नागेश्री क्या विचार 
आदि भाव अवसर पर । समय अधिक हो जाने से आज चरित्र आगे नहीं बढ़ेगा |" 
्ः > ॥ 3 शान्ति: ॥ - ' 

सहन" 
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हें बंधुओं , सुशील माताओं और बहनों ! 
त्रिलोकीनाथ, जिन्होंने राग-द्वेषादि भावों को जड़ से नष्टकर अमृत रस का स्वाद 
नुभव किया है, ने जगत को चही उपदेश दिया है । 'ज्ञाताजी सूत्र' के १६वें अध्ययन 
! अधिकार चल रहा है | वही आज चांचन रूप में, अर्थ रूप में ग्रहण करने के लिए 
; तैयार है । व्याख्यान भी स्वाध्याय है। श्रद्धापूर्वक सिद्धान्त का एक शब्द भी जो 
तर में प्रवेश कर जाये तो काम बन जाए । परन्तु अबतक हमें इसके प्रति उतनी रुचि 

शी हुईं है, जितनी होनी चाहिए । कोई व्यक्ति एक स्थान पर मकान बनवाने के लिए 
व खुदवाता है । पहली ही खुदाई में धरती से रत्नों का ढेर निकल आये तो उसे कितना 
'नन्द होगा ? ये रत्न तो शाश्वत नहीं हैं। या तो यह खो जायेगा या आपको उसे छोड़कर 
ना पड़ेगा । मानव जन्म रूपी भूमि में से सम्यकत्व रूपी रत्न प्राप्त करने के लिए कैसा 
वन जीना है ? इस पर विचार कीजिए । कैसा पुरुपार्थ करूँ, कैसी साधना करूँ, 
ससे मुझे इस भूमि में सम्यक् दर्शन-ज्ञान-चारित्र रूपी रत्न मिल जाए ? 
सम्यकदृष्टि आने पर जीव की झलक ही कुछ और होगी । सम्यक्त्व रहित क्रिया देवलोक 
सुख प्रदान करवायेगी, परन्तु मोक्ष का सुख नहीं । भगवान के भवों की गिनती 

म्यक्त््व प्राप्ति के बाद से होती है । उसके पहले उनकी आत्मा बहुत भटको 
। सम्यक्त्व पाने के पहले के भव में वे कौन थे, यह कोई नहीं देखता, क्योंकि उसका 

ईं मूल्य नहीं है । परन्तु सम्यकत्व पाने के पश्चात् ही जीवात्मा की क्रीमत हुई । प्राण 
बिना देह की कीमत नहीं होती ।सम्यक्त्व के बिना जीव की कोई कीमत नहीं आंको 
ती । मिथ्यात्व की ग्रंथि. टूटे बिना सम्यकत्व नहीं आ सकता । मिथ्यात्व महारोग 
। भगवान ने ' आचारांग सूत्र' में सोलह महारोग बताये हैं, यूँ तो शरीर के एक-एक रोम 
पाने दो-दो रोग हैं। अपना असाताबेदनीय कर्म मंद होगा और सातावेदनीय कर्म का 
दय होगा तो सोलह महागेग नष्ट हो जायेंगे । पस्तु मिथ्यात्व का रोग ऐसे नष्ट नहीं होता 
श्रोताओं में से आवाज : ' इसके लिए प्रबल पुरुषार्थ करना पड़ेगा ।) इसके लिए आत्मा 
गै निर्णय करा पड़ेगा कि 'तमेव सच्चे निःथंक॑ ज॑ गिणेहि पवेडयं ।? है 
भु ! तेरा चचन सत्य है निःशंक है। पाँचवें ' भ्रमण सूत्र' में क्या बोलते हैं “तं धम्गं 
गा / पे 2] त्स्न्भ््श्ख्यप्ट्ड्ड् 24 ध४३, 



सदुदहामि प्चियामि, येएमि, फासेमि, पालेमि, अगुषालेमि कैफ 
पर श्रद्धा करता हुँ, प्रतीति (विश्वास) करता हूँ, स्पर्श करता हूँ, पालन कसा हूँ - ए 
दृढ़ श्रद्धा हो तो मिथ्यात्व जाये और समकित आये । ये शब्द बोलते हुए अंतर के भा 
से शरीर में झनझनाहट होनी चाहिए । है मेरे नाथ | आपका चह शाप्तत और चांणी ढ- 
बार नहीं मिलेगी । प्रबल पुण्योदय से विशसत में जैन धर्म प्राप्त हों गया है। हथ में जप 
हुआ खज़ाना गंवा देंगे तो फिर से कहाँ मिलेगा ? 'प्रभु ! मैं आपके बचनों पर यधाव अद 
करता हूँ और दूसरों को भी श्रद्धा करवाऊँगा ।' परन्तु यह कैसे संभव हो सकता है? गिक 
ग्ेम-रोम में, अणु-अणु में यह बात पूरे तरह भर चुकी है.कि भगवान की-वाणी सौ प्रति 
शुद्ध सोना; है, वही दूसरों में श्रद्धा उत्पन कर सकता है । .. ,..: . पि 
-आज बहुत से लोग कहते है कि ' भगवान ने कहाँ सिद्धान्त लिखे थे ? यह तो आग 

ने लिखा है, क्या पता सत्य है या झूठ ? ' बैधुओं ! आचार्योजें भगवान की वाणी है लिए 
है। यदि-आपको भगवान के बचनों पर अद्धा नहीं है.तो मिथ्यात्व अभी हट नहीं ह।आा 
आमगम को प्रभु की वाणी नहीं मान रहे है पर आपके पूर्व (बाप-दोदा) जो खत्ते- 
लिख गये है उन्हें कैसे मान लेते हैं ? इसमें आपका विश्वास है पर उसमें नहीं । जो आप 
दूसरों का सम्यक्त्व तुड़ाबे, धर्म की निंदा करके धर्म से विमुख होता है,और दूसरों को 
बिमुख करता है वह महामोहनीय कर्म बाँधता है,।.विप को.हम॑ विष ही कहते है, पल 

४ उप्तकी विशेषता बताने के लिए उसका नाम तालकूट विप दिया है।। यह ज़हर हथेली 
रखने से कुछ ही देर में तल फंद जाता है और व्यक्ति मरण के शेस्ण में पहुंच जाता! 
जो स्वयं भी राह भूलता है तंथा औरों को भी भटकाता है, स्वर्य भी उल्टी राह पर का 
है और दूसरों को भी गलत राह बताता है तथा सत् और धर्म से विमुख बनाता है वहतातई' 
विष के समान है | वह महामोहनीय कर्म का बँध करता है। ...__ ...# 
,. इसलिए शास्त्रों का बांचन कोजिए । नरक, तिर्य॑च के दुःख आँखों, के सामने 
तो जीव पाप करने से रुकेगा । पौषध किया हो, कड़ी गर्मी में भूख-प्यास लगी ए 

उस समय यदि समभाव रहे तो कर्म चूर-चूर हो जाते है। आपकी प्यास नाती जे 

की प्यास के आगे कुछ भी नहीं है। 'सूयगडांग सूत्र" में नरक का वर्णन पढ़ें हुए है 

काँप उठता है । संसार में कोई एक गुनाह करे या हजार, एके वार फाँसी का दंडर्ही दि 
जा सकता है। पल्तु कर्म का कहना है क्रि इतने से बांत समाप्त नहीं हो जाएगी, मे. 
गुनाहों की सजा अभी और भुगतनी पड़ेगी । अंत: यदि चाहते है कि नरक के इ. 

भोगनो पड़े तो चीतराग चाणी को ह॒दय में उततारिए । सामने पका हुआ आम्रफल हे 

देखकर ही कह देंगे कि यह आम अत्यन्त स्वादिष्ट और मीठे रसवाला है । पस्तु आर 
स्वाद कब आयेगा ? उसका दुकड़ा जीभ में डालकर चबायेंगे तभी ना ? जिनेए5 
'भगवान की घाणी भी ऐसी है | उसे श्रवण करने के बाद अंतर में उतारिए खितन-्म 

कीजिए तभी उस वाणी का स्वाद मिलेगा । 0 3 
अषख्जा 



सोने पर यदि पारा रखा जाए तो पारे के अणु-अणु सोने के आर-पार उतर जाते हैं, 

सोने के पीले रंग को सफेद बना देते है, सोने में छेद कर देते है और सोना रत्न या मोती 
की भांति चमकता शुभ्र बन जात्ता है । इसी प्रकार यदि चीतराग वाणी के प्रति श्रद्धा 
हो और वह चाणी हृदय के आर-पार उतर जाए तो मिथ्यात्व रूपी ग्रंथि का छेदन हो और 
आत्मा मोती की तरह चमकने लग जाए । अर्थात् सम्यक्त्व प्राप्त कर ले । इसलिए 
समझकर पाप' से पीछे हटिए । आत्मा पापभीरू बनेगा तो संसार के स्वर्ग जैसे लगने 
वाले सुख भी क्षणमात्र में त्याग देगा | श्रावक धर्म प्राप्त करने के बाद, वीवराग वाणी 
का श्रवण करने के पश्चात्, चतुर्गति के दुःखों से परिचित होने के बाद भी यदि संसार 
की ओर,दौड़ जारी रहेगी तो आप कहाँ पहुँचेंगे ? दौड़ जारी है, परन्तु उलटी दिशा में । 
जाना है राजकोट और पूना की गाड़ी में बैठेंगे, तो केसे राजकोद पहुँच सकेंगे ? इसी 
प्रकार, चाहिए मोक्ष के सुख और गति संसार की ओर है तो सुख कैसे प्राप्त होगा ? 

ज्ञानी कहते हैं कि 'चाहे जितनी कलाएँ सीख लीजिए, परन्तु जबतक धर्म-कला का 
ज्ञान नहीं है तबतक सारी कलाएँ व्यर्थ है । (सव्दं कला धम्मकला जाणड़” सब 
कलाओं में धर्मकला श्रेष्ठ है । धर्मकला क्या है ? धर्म के प्रति अगाध श्रद्धा, धर्म का 
विवेक और धर्म की तारक क्रिया । श्रद्धा, विवेक और क्रिया जिसमें होती है चह श्रावक 
कहलाता है । जिसमें ये तीनों होती है उसे धर्मकला का ज्ञाता माना जाता है । जगत में 
अनेक प्रकार के हुनर तथा कलाएँ ऐसी होती हैं जो लोगों को चकित कर देती हैं, परन्तु 
धर्मकला.के सम्मुख उनकी भी कोई विसात नहीं । जगत में सर्वोपरि धर्म है । इसकी 
कीमत नहीं आंकी जा सकती । इसका महत्त्व और दर्जा अजोड़-अस्ाधारण और अनुपम 
है। धर्म दुर्गति से बचाता है, सद्गति में ले जाता है और अंत में मुक्ति के समान सर्वोच्च 
सुख के स्थान पर हमेशा के लिए स्थिर करवा देता है । धर्म से आत्मा सच्चे सुख की 
प्राप्ति कर सकता है। धर्म से आत्मा अपने दबे, छिपे खजाने को प्रकट करता है । रोग, 
शोक, दुःख और दारिद्रय भी धर्म.दूर कर सकता है। सच्ची शान्ति और आजादी धर्म 
से ही मिलतो है | धर्म की शक्ति अस्रीम है | इसका प्रभाव अनोखा, अपूर्व है । 
एक पांखडी का प्रसंग : एक पाखंडी विद्वान, जो वाकचातुरी की कला में बहुत 

निपुण था । परन्तु आत्मा, स्वर्ग-नरक, धर्म, पुण्य-पाप, सोक्ष आदि में विश्वास नहीं 
रखता था । इन सब चांतों से असंहमत होने के कारण सभी उसे नास्तिक-असंमत कहते 
थे । उस नगर में एक बार एक विद्वान आचार्य का आगमन हुआ । उस पाखंडी से बाद- 
विवाद करने के बदले आचार्य नगर के बाहर ही तप और ज्ञान-साधना में जुटे रहे । 
ज्ञानियों ने कहा है कि “वाद करना हो तो विवेकी के साथ करो, झूठे और अविवेकी 

, से नहीं ।” इसलिए मुनि इस झमेले में नहीं पड़े । असंमत स्वयं मुनि के पास गया और 
बोला कि “आप स्वर्ग-नरक कहो बातें करते हैं, मुझे प्रमाण द्वारा सिद्ध करके बताइए 



तो मानूँ ।" मुनि ध्यान में रत थे, दस प्रकार के यतिधर्म का पालन करे वाले थे । वर 
यतिधर्म में न हों तो द्रव्य से साधू दिखाई देते हैं, परन्तु भाव से साधूपन नहीं हा है। 
मुनि तो क्षमा धारण करके ध्यान मुद्रा में खड़े थे । मुनि एक शब्द भी न बोले, उड्ेे 
सोचा मैं अपने भाव में रूँ और वह अपने । अतः असंमत याँव में चाय ओर उनकी हि 
करते हुए कहने लगा कि “एक ढोंगी साधू आया है जो -धर्म का छोंग कर हो 
है। जो कुछ कहता है उसे सिद्ध नहीं कर सकता, इसलिए बेचारा मुझसे वाद किये बिता 
नगर के बाहर बैठ गया है ।” इस प्रकार निंदा का प्रचार जानकर भी मुनि अपनी धर्मकता 
में लीन रहे । है कक अब 3 कट 2. 

गुरुदेव की निंदा होते सुनकर बहुतों का दिल दुःखा । कई भोले जीव असंमत की बंत 
सही मानकर उसके साथ हो गये, तो कई मुनि से आग्रह करने लंगें कि 'अपना धर्म असंगा 
के समक्ष सिद्ध कर दीजिए ।' कुछ ऐसा भी कहने लंगे कि 'यदि आप में शक्ति नहीं थी ते 
इस नगर में आये ही क्यों ?” पस्तु मुनि को निंदा या प्रशंसा से कोई मतलब न था, वे ते 
कालभाव देखकर स्थिर व मौन रहे | उनके मौन ने असंमत को और उकसाया और लोगें 
के मन में शंका होने लगी । बंधुओं ! अब देखिए, धर्मकला बड़ी है था वाद कला !. हे 

मुनि के तप का प्रभाव $ तभी .छः दिन तक,मूसलधार बस्सात हुईं-। नदी के दोनों 
किनारे छलछलाकर नगर के बाहर बाढ का पानी भर गया । पस्नतु मुनि के तप के प्रभाव 
से उनके आसपास तीन फूट की जगह ब्रिल्कुल कोरी रही । नगर में चारें ओर पारी" 
पानी, पस्नु मुनि के आसपास पानी की बूँद तक नहीं - लोग चकित हो गये ! मु 
का गुणगान करते हुए लोग असंमत,से कहने लगे कि 'सेरे घर में घुटने तक यानी है 
और मुनि के यहाँ बिल्कुल कोरा स्थल । तुझमें शक्ति है तो अपने घंर से पानी झा 
दिखा । देखें प्रभाव किसका है ? मुनि का या तेरा ?' अब तो धर्म ४५5 प्रभाव प्रत३ 
दिखाई दे रहां है। लोग मुनि के चरणों में गिरकर क्षमां माँगते हुए उनकी प्रशंसा के 
लेंगे, पर मुनि को न तो प्रशंसा से प्रेम हे, न निंदा से द्वेष । असंमत से यह सहन हे 
हुआ कि उसकी वादकला को धर्मकला हरा दे । उसने सोचा 'जबतक यह सींधू 
अपयश बना रहेगा और इसे सम्मान मिलेगा | इसलिए इसे नष्टकर देना ही ठीक 
होगा । अपनी प्रशंसा के लिए साधू का नाश करने की तैयारी करने लगा 
एक रात्रि में जब सब विश्राम कर रहे थे, असंमत मुनि.के पास महुँचा । मुनि तो ६7 

में मग्न है, ध्यान भी ऐसा कि कर्मो-की जाल जलकर भस्म हो जाए । अर्समत ट्व्व 
बुद्धि से ध्यानस्थ मुनि के आसपास लकंड़ियाँ सुंलगा दी और चुपके से घर आका 
परिणाम को प्रतीक्षा करने लगा । खराब विचारों से पोषितं द्वेष का अध्वम भावें मे 
को कितना नीच बनाता है ! निरपाधी महामुनि को जलाकर भस्म करने के विचार है: 
प्रवृत्ति तक असंमत पंच गया .। वे जलेंगे या नहीं यह परिणाम तो उनके पुण्यं-्पा 
के उदय पर आधारित है, पसतु उसने तो जलाने के कृत्य से अशुभ लेश्यो में नरक के 
लिए पांथेय जमे कर लिया । दूसरों के प्रेत अधम भांव रखेंने से दूसरें का पुकताँ 
थे या नहीं पर अपना पाप बंध निश्चित है। , अं 3 व अर 
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'असंमत तो मुनि के चारों ओर चिता सुलगा कर चला गया । परन्तु मुनि के तप- 
त्याग, चारित्र और ब्रह्मचर्य के प्रभाव से क्षेत्रदेव प्रसन्न हुए । देव ने उस लकड़ियों को 
जलने दिया पर,उसकी जरा भी आँच मुनि के करीव न आने दी और मुनि की रक्षा 
की । असंमत ने.सोचा जाकर देखूँ अबतक तो मुनि राख में बदल गये होंगे । परन्तु अब 
इसके चकित होने की बारी थी, क्योंकि मुनि तो जीते-जागते स्वस्थ थे । 
असंमत का पहचात्ञाप और पश्चाज्नाप से प्रकटता केवल ज्ञान ४ मुनि को 

जीवित देखकर असंमत के मन में आया कि 'इनके बचने का मुख्य कारण धर्म 
का प्रभाव ही है क्योंकि ऐसी कोई चीज नजर नहीं आतीः जो उन्हें चाचा 
प्कती । अवश्य ही इनके धर्म ने इन्हें बचाया है । कहाँ ये पवित्र आत्मा और कहाँ 
में पापी "? सारी लकड़ियाँ जलीं पर मुनि का वस्त्र त्तक अप्रभावित रहा, ऐसे 
वरमत्कारिक और धर्म की रक्षा करने वाले मुनि का मैने विरोध किया । धिक्कार है 
पैरी मिथ्या मत्ति को । अब हे प्रभु । मेश क्या होगा ? में झूठा, पाखंडी हूँ, ये 
मुनि सच्चे है । मेरी कितनी दुष्टता ?' नास्तिक के मन में ऊहापोह जगा और जीवन 
मं को गई भूलों का पश्चात्ताप होने लगा । मुनि के पास जाकर क्षमा मांगता 
[। अब उसे यह विचार नहीं आती कि लोग मुझे देख लेंगे तो क्या कहेंगे ? सच 
क्रै सामने सिर झुकाने के लिए सैयार हो गया । “मेरे अभिमान ने मुझे सच की 
प्मझ न होने दी । हे गुरुदेव ! मैंने आपका अपमान किया, निंदा की, मजाक 
ड़ाया/ आशिातना की । मेस यह पाप में कैसे भोगूँगा ?” पाप का पश्चात्ताप करते 
[ए सम्यक्त्व भाव, सर्वविरति भाव और उससे भी आगे बढ़कर अप्रमत्त भाव आ 
या । अपने शरीर आदि समस्त बाह्य भाव से आसक्ति छूट गई । आत्मा के शुद्ध 
ग्ञनादि स्वरूप में लीनंता और स्थिरता आते ही समस्त मोहनीय कर्म नष्ट हो गये 
और वीतराग दशा आ गईं । बीततरागता के चल पर ज्ञानावरणीय आदि घातीकर्मों 
का नाशकर केवल ज्ञान की ज्योति प्रकट की । भूल के गहरे पश्चात्ताप से 
गास्तिक भी किस ऊँची अवस्था तक पहुँच गया ! 
केवल ज्ञान मद्दोत्सव के लिए देवों का आगमन $ मुनि तो छद्मस्थ रूप में धरती 

न्र खड़े है और एक समय 'का पक्का नास्तिक असंमत वीतरागता और सर्वज्ञता के 
आस्तमान की उँचाई पर पहुँच गया । केवल ज्ञान के प्रभाव से देव नीचे उतरे । केवल- 
शानी मुनि को साधू का वेश प्रदान कर उसे वंदन करते हैं । दिव्य वाद्य (देवदुन्दुभी) 
बजने लगी। जय-जयकार से वातावरण गूँजने लगा । नगर की जनता यह सुनकर इधर 
रैड़े पड़ी । चहाँ केवल ज्ञानी असंमत मुनि धर्म देशना दे रहे हैं । मुनि तक भी यह खबर 
पहुँची तो वे भी चहाँ पंधारे । उन्हें देख असंमत केवली ने कहा, “मुझे केवल ज्ञान प्राप्त 
फखाने में निर्मित्त बनने और मेरा भार्ग शुद्ध कराने वाले यही मुनिश्रेष्ठ हैं । 
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बंधुओं ! मुनि ने अपनी क्षमा न छोड़ी तो परिणाम कितना सुंदर हुआ. कैसा एूंए 
योग ! मुनि के तप के प्रभाव से नास्तिक 'आस्तिक ही नहीं बना, केवल जातक 

गया । सार प्रताप धर्मकला का है । इसलिए कहा गया है कि 'सर्व कलाओं में घांदल 
श्रेष्ठ है ।' धर्मकला न हो तो हल्का सां निर्मिच्त मिलते ही आर्तध्यान भड़क उठेगा, के 

आत्मा को समझने की जरूरत है। , "० हक 

नागेश्री ब्राह्मणी की कथा : नागेश्री ब्राह्मणी में धर्मकिला नहीं थीं । यदि धर्मझत 

होती तो वह विचार करती कि कदाचित मेरी देवरानियाँ हंसी उड़ायें तो कह दूँगी कि पुदे 
भूल हो गयी । साधक दशा में यदि भूल,हो जाए और गुरु के समक्ष स्वीकार का ते 
तो वह पाप धुल जाता है। “साधक हो, या संसारी, हर छद्मस्थ भूल का पार है।पलु 
धर्मकला होगी वो पाप छिपाने के लिए तैयार नहीं होगा । चागेश्री ने फिर से नया ता] 

बनाया । पल्नु बनाये हुए उस साग के लिए दूसरा रास्ता .न ढूँढा होता तो अक 
होता । इस रास्ते में अंत में कया बचेगा, यह ख्याल उसने नहीं रखा । 

दीक्षा लीधी प्रभु पासे, पण .उल्टो चाल्यो गोशाहो, .. 
अंत समये सवब्गे थातां, सुधरी गयो सरवालो... छेवटमां... . . ' 

गोशालक को भगवान महावीर जैसे प्रभु मिले । उनके साथ, रूकर भी नहीं हु 
और भगवान के मार्ग से विपशत चलता रहा । अँत् में भगवान पर तेजोलेश्या शेड 
तब भगवान ने कहा, “हे गोशालक ! मैं अभी मरने वाला नहीं, पल्तु-आज से सात 

दिन तेरा आयुष्य पूर्ण होने वाला है ।” जब मरण की.दो घड़ी,शेष रही तब गोशाह 
को भान हुआ कि प्रभु सच्चे है और मैं गलत हूँ ॥ उस समय पाप का ऐसा पश्चात 
किया कि हिसाब सुधर गया । सम्यकद्ूष्टि प्राप्त कर-देवलोक पहुँच गया.। इसीलिए 
कहते है कि (समझने का अवसर मिला है उस अवसर का लाभ ले लो,नहीं तो अं 
में शून्य हाथ आयेगा ॥' 4 5 पु परत डी: के, 5 

इधर तीनों ब्राह्मण भोजन करके गए ।: (५83 26 0 हो. 
'तएण॑ ताओ गाहणींओ ण्हायाओ गाव विभूसिमाओं ते वि 

असर & आहारिच्या /? तत्पश्चात् ब्राह्मणियों ने जो स्नान आदि के पश्चात् स्व 

बस्त्ालंकागें से सज्जित थीं, बिपुल मा में बनाए गये आहार का सेवन किया । ख् 
सुंदर और स्वादिष्ट थी । भोजन करते समय यदि जीव यह विचार करे कि जो कु: 
खा रहा हूँ इसे तैयार करने में कितने ही जीवों की हिंसा हुईं है तो खाते हुए भी * 
कर्म तोड़ता हूँ। बहुत स्वाद और रसपूर्वक खाने से-कर्म वाँधकर उठता है। गौतम 
ने भगवान से पूछा कि “आपका कहना है कि चलते, खाते-पीते, उठते-बेठते, सोते 
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समय पाप लगता है तो हमें किस प्रकार रहना चाहिए, जिससे पाप न बँधे ?” भगवान 
ने कहा, “समस्त क्रियाएँ यत्नपूर्वक करेंगे तो पाप नहि चँधेगा ।'' एक श्वासोच्छूबास 
जितनी क्रिया भी यदि सम्यकत्व सहित की हो तो बेड़ापार हो जाएगा । सम्यक्त्वी संसार 
में रहते हुए भी निर्मल रहता है । 

, दोनों देवरानियाँ भोजन के पश्चात् अपने-अपने भवनों में जाकर अपने-अपने कार्यो 
पें लग गयी । नागेश्री को लगा मेरी इज्जत रह गई । अब उस कड़वी तुंबी के साग से 

भरा बर्तन कोने में पड़ा है । योगानुयोग से वहाँ क्या घटेगा आदि भाव अवसर पर कहे 
जायेंगे । 

(सली ऋणषिदतता का चरित्र ) 
कनकरथ की बारात कभेरीनगरी की और ४ राजा हेमरथ ने कनकरथ कुमार की 

प्गाई रुक्मणी के साथ करने का निर्णय किया । जब राजा ने कनकरथ को बुलाकर 
इस बारे में उसकी राय पूछी तो राजकुमार ने कहा, “पिताजी ! किसी राजा के प्रधान 

ने आकर बात कही और आप स्वीकार कर लें, यह कैसे उचित है ? प्रस्ताव आया है, 
पस्तु पात्र को परखे बिना, उसके गुण-दोष जाने बिना, संबंध कैसे बनाया जा सकता 

है?" कनकरथ कुमार को विवाह की हड़वड़ी नहीं है, क्योंकि उसके लिए जड़ का महत्त्व 
नहीं है । कन्या के गुण और योग्यता जाने बिना रूप में आकर्षित होकर, विषय-राग 
पें अंध बनकर संबंध करने के लिए वह तैयार नहीं । कुमार के मन में आत्मा का महत्त्व 
अधिक है । ब्रह बिचार करता है कि 'विषयलंपटता के अंधेषन में यदि कुपाज के साथ 
जीवन-संबंध जुड़ गया तो आत्मा को प्रतिदिन आर्त्रध्यान, असमाधि में बिताना होगा 
तथा अच्छे सहयोग से आत्महित साधने की अनुकूलता भी नष्ट हो जायेगी ।' उसे तो ऐसी 
कन्या चाहिए थी जो जैन धर्म के संस्कारों से सजी हो, अपनी हृदय-व्यथा पिता से कहने 
पर राजा उसे समझाते हुए बोले, “यह अच्छे खानदान की संस्कार कन्या है । इसमें तू 
जया भी शंका मत कर | दुनिया में राजकुमार तो बहुत है, पस्तु इन्हें अपनी कुंवरी के 
योग्य सजकुमारं की तलाश करने की चिंता हुई, यही बतात्ता है कि स्रजकुमारी विशिष्ट 
योग्यता से संपन है । अत: मन से शंका निकालकर विवाह कर ले ।" 
' दूसरे दिन कऋंबेरीनगरी से आये प्रतिनिधिमंडल को बुलवाकर अपनी सहमति 
दर्शायी । कंबेरीनगरी के मंत्री ने विनती करते हुए कहा कि “हमारे महाराजा की भावना 
यह है कि आप हम पर इतनी कृपा करें कि स्वयं युवराज कुंवरी रुक््मणी का पाणिग्रहण 
करे कंचेरीनगरी में पधारें ।” हेमरथ राजा ने प्रसन्नता से स्वीकार किया । पिता के बच्चन 
की खातिर कुमार विवाह के लिए राजी हुआ था । रामचंद्रजी पिता के वचन पालमे के 

लिए बनवास्त की राह पर निकल पड़े थे । वचन को कीमत होती थी । पिताजी के बचनों 
(४) स्प्स्म्त्न हे 



पर कनकरथ को संतोष तो नहीं है, परन्तु दाक्षिण्य गुण के कारण विचार के हैं 

"पिताजी के सामने दलील देना ठीक नहीं,! अतः अब :कर्म और भवितव्यतो के आरा 

जो होना है उसे होने दें । राजा हेमरथ लग्न की तैयागी में ;लगे । .'. :-., 

कुछ समय पश्चात्, माता-पिता का आशीर्वाद लेकर रिसाले के साथ युवा 

कनकरथ कंबेरीनगरी क्री ओर विदा हुए । रथमर्दनपुर से कंबेरीनगर्ी जाने का राजा वह 

चीहड़ था, इसलिए महायज ने युवराज.के साथ सेना, हाथी, घोड़े, रथ, दास-दसी भरे 

भेजे थे ।-इन सब से सजी कनकरथ की बारात ऐसी प्रतीत होती थी, मागे को 
शक्तिशाली क्षत्रिय पुत्र विजय-यात्रा के लिए निकला है। हाथी को सुंदर तरीके पे हब 

कर कनकरथ को उस-पर बैठाकर सेना सहित विदाई देते हैं। रिसाला बड़े अतद मे 

आगे-आगे प्रवाण करने लगा । रोज सुबह प्रवास प्रारंभ करते हैं और संध्या समय छ 
स्थान पर पड़ाव डालते । कनकरथ रोज संध्या समय प्रतिक्रमण करते । सूर्यास्त के पे 
पूरा दल भोजन समाप्त कर लेतां । इस प्रकार रिसाला आगे बढ़े रहा है.। रासे में का 
होगा आदि भाव अवसर पर । "3270 2220 "2007 पहन ह 

ह _वाईशानिः॥ 

- व्याख्यान क्रमावक घे८ -- 
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दे मासरचमण चठञ घर हि है 

सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! -- ,, ,<. 0228 
अनंतज्ञानी महापुरुषों का कहना है कि 'हे भव्य जीवों ! यदि आपको मुर््ति की.को 

है तो धर्म की आराधवा कीजिए ।' मुक्ति प्राप्ति के योग्य धर्म की आगधना करे से * 
मुक्ति प्राप्त करता है। तबतक उसे जो भव करने पढ़ते हैं, उनमें भी उसे सुख की बंप 
सामग्री मिलती हैं। भव भी अच्छी गति की मिलती. है । इस जीव की जबतक 0 
में रहना पड़ता है तबतक उसे सांसारिक राग से अधिक -धर्मकथा. का राग रहता ु  
घर्मकथा के आनन्द से उस आत्मा को अनुभव होता है कि मोह रूपी विष की मां 
शक्ति एकमात्र आत्मस्वरूप की पहचान में है । अतः आत्मा में सुंदर तत्त्व दें पहँ 

की जिज्ञासा जागती है जिससे संवेग का रस-रूपी अपृत्त आत्मा में ग्रकट होता है3 
« मोह-रूपी महाविष विलीन हो जाता है । उस समय, भौतिक सुख की सामग्री प्राप्त ्  



पर यह चिवेक जागंता है कि यह तो मेरे पुण्य-पाप का फल है । परन्तु यह उपादेय भहीों 
'है और मोक्ष का ख्याल आने पर आत्मा ऐसा आनन्द अनुभव करता है, मानो साक्षात् 

मोक्ष का सुख प्राप्त कर रहा हो । 
बंधुओं ।चारें पुरुषार्थ में से जब धर्म और मोक्ष में रुचि जागेगी तब मोक्ष को अनुभूति 

होगी । जब आपके अंदर भरा हुआ मोह का जहर निकल जायेगा तब आपको यह संसार 
कैसा लगेगा ? जो संसार सुख का सागर लगता था, वह दुःख से भरा प्रतीत होगा । 
अनित्य और अपूर्ण सुख बाला लगेगा । जब आपके मन में यह भाव जगे कि संसार 
का सुख मुझे नहीं चाहिए, तब समझिए कि आपकमें संवेग प्रकट हुआ है और भोक्ष की 
जबरदस्त इच्छा जागी है । 

'ज्ञाताजी सूत्र' के १६वें अध्ययन के अधिकार का वाचन चल रहा है, जिसे सुधर्मा- 
स्वामी ने अपने प्रिय शिष्य जंबुस्वामी से कहा, “महान पुरुषों ने मानव जन्म की महत्ता, 
विशेषता किसलिए चताई है ? जन्म-जन्म की जंजीर तोड़ने के लिए न कि इसकी कड़ियों 
को मजबूत करने के लिए । जंजीर को पूर्णतः तोड़ न भी सकें तो थोड़ा ढीला तो कर 
सकते है ।” गौतमस्वामी ने प्रभु को बंदन-नमस्कार करके पूछा, “हे प्रभु ! 

“चंदणएणं भंते जीवे कि जणयडड ? वंदणएणं नीयागोय॑ कम्मं 
खतबेड़, उच्चागोय॑ कम्मं निबन्धड़ 7 

उत्त, सू, अ-९९ 
चंदन करने से जीव को क्या लाभ होता है ? बंदन रुरने से जीव नीच गोत्र कर्म का 

क्षय करता है और उच्च गोन्न बाँधता है । आत्मा का पुरुषार्थ, आत्या की क्रियाएँ, सभी 
सम्यक्त्व के आधार पर होनी चाहिए, न कि संसार के आधार पर । पुरुपार्थ प्रत्येक मानव 

करता है। एक का पुरुषार्थ उसे दुर्गति में ले जाता है तो दूसरे का पुरुपार्थ मोक्षगतति प्रदान 
'करवाता है । एक का पुरुषार्थ विपरीत दिशा में है त्तो दूसरे का सही दिशा में । दो-तीन 

महीने का छोटा बच्चा भी अपने हाथ-पैर हिलाने का पुरुषार्थ करता है। आप भी रात- 
दिन पुरुपार्थ कर रहे है । किसलिए ? (श्रोताओं में से आवाज : 'धन के लिए ) “अहो 
य राओ परिताममाणे?” रात-दिन यही चिंता कि कहाँ से प्राप्त करूँ ? रात्रि में नींद 
में भी यही ख्याल रहता है | जहाँ संसार की वासना है, संसार की प्रवृत्ति है, वहाँ संसार 
का मूल मजबूत होता जाता है । थदि संसार से परे होना है, जन्म, जरा और मरण की शृंखला 

तोड़नी है तो सबसे पहले आत्मा का निरखना होगा । कभी त्तो आत्मा से पूछिए कि 'हे 
चेतन देव । तू कौम है ? त्तेश स्वभाव कैसा है ?” आपका पुत्र यदि एक वर्ष फेल हो जाए 
उसे आप क्या कहेंगे ? 'तुझे मन लगाकर पढ़ना है या भटकना है ?' पुत्र को आप डॉटते 



है, ललकराते हैं, उस्तका हिसाव लेते हैं। अपनी आत्मा से भी तो कहिए कि पुर स़फ़ 
न हो सका तो एक वर्ष बेकार हो गया, परन्तु तू तो अनंतकाल से भटक रहा है। अब पर 
तुझे भटकते रहना है या अपने स्वभाव में स्थिर होना है ? युद्गल पणावर्तन का धोकड़ 
पढ़िए तो आपको ख्याल आयेगा कि हमारी आत्मा अनंत्काल से कितनी भटक री हैः 

सम्यक्त्व एक बार आकर, फिर चला जाये तो भी जीव अर्धपुद्गल परवर्तन काल में गेह 
पहुँचता है। यह अर्धपुद्गल परावर्तन काल भी कोई थोड़ा-सा समय नहीं है। इतने कात 
में तो अनंत चौबीसी हो जाती है। परन्तु जीव अनंतकाल से भटक रहा है, उस अनंतकात 
के समक्ष यह काल भी अल्प ही कहा जायेगा । चेतन जागृत हो जाये तो इतना समय मे 
कठिन लगता है । हैक दी 3 अि, 

केवली अवस्था में विचरने वाला आत्मा अनेक जीवों को तारेगा, फिर भी उसे लगता. 

है कि अधाती कर्मों का उदय है इसलिए संसार में रूना पड़ रहा है । हम तो आते का ; 
से घिरे हुए हैं । ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, मोहनीय और अंत्रराय-चा्ँं, घाती कर 
है । घाती कर्म डाल या पत्ते पर आधात नहीं करते बल्कि आत्मा के मूल गुणों पए आग 
करते हैं। जिन्होंने घाती कर्मों रूपी दुश्मन को दूर कर दिया है ऐसे केवली भगवान भी 
कया कहते हैं ? अघाती कर्मो का उदय है इसलिए सयोगी अवस्था है। अयोगी, ले 
अवस्था नहीं है और कंपन दशा है । केवली भगवान को भी अधाती कर्म खट्कों 
हैं। कहिए आठ कर्मों का खटका आपको लगता है ? जब आत्मा जागेगा त्न्ब 

कि 'पुझे भौतिक सुख को आकांक्षा नहीं है पर अपना कल्याण. कैसे.हो .? वह मा 
ूँडेणा । जिस प्रकार दर्द सहकर परेशान मरीज डॉक्टर के पास जाक़र कहेगा कि डोव्दर 
साहब ! आप जो कहेंगे, में करूँगा, पस्तु मुंझे दर्द से बचाइएं । यह दर्द तो अवधि तक 
सीमित है । जन्म-जरा-मरण का रोग अनंतकाल से लगा हुआ हैं, पर्तु यह रेग अर्भ 
तक खटकता नहीं है। जिसे सम्यकद॒र्शन प्राप्त हुआ है, बीतराग बचनों पर श्रद्धा 82] 
बह इन रोगों को दूर करे के उपाय तलाशेगा | ४ 

बँधुंओं ! सम्बकदशन की शक्ति को कम मत समझिए, सम्पकादर्शन की शर्ति इतर 
अधिक है कि उसके समक्ष धन-वैभव का भंडार भी आकर्षणहीन लगता है, जे की 

बहका नहीं सकता, उन्मादी नहीं होने देता । साथ ही, कदाचित पूर्व के अशुभ कर्मो की 
उदय से दुःख का पहाड़ टूट पड़े तो भी चित्त की संमता बनी रहती है। मन-दीन और 

इुःखी नहीं बनता । यह शक्ति सम्यकदर्शन की है। बीतराग शासन और बीतगंग वार 
के प्रति अगाध रागभाव और जीव-अजीव आदि नौ त्तत्त्व के प्रति दृढ़ श्रद्धा की शर्कि 
है । देवानुप्रियों ! भरत चक्रवर्ती के पास चौदह रत्न, नौ निधांग और छः खंड की विश 

संपत्ति थी, पस्तु इन सब के प्रति उनके अंतर में कोई अनुयग नहीं था । पूर्वभव में सुंदः 



' धर्म की आराधना करके आये थे । इसी सुसंस्कार के बल पर छः खंड का साम्राज्य 
| पर भी सम्यकदर्शन और आत्मसमाधि का अनुभव कर सकते थे । विचार त्तो 
ए, भरत महाराजा के आत्मस्मण का बेग दिन-प्रतिदिन कितना बढ़ता गया होगा 
रिसाभुवन में केवल ज्ञान प्राप्त कर सके । 
$ दूसरी बात कहंती हूँ । श्रेणिक और कृष्ण महाराजा नरक में भयंक्तर दुःख भोगं 
। नरक में कितने भीषण और प्रचंड दुःख होते है ! ये दोनों आत्माएँ समकिती होने 
रण नरक के भीषण दुःखों में भी मिथ्यादृष्टि जीवीं के समान दूसरों को मारूँ, कार्टूँ, 
दूँ, ऐसी दुष्ट बुद्धि नहीं रखते । वे वहाँ भी यही सोचते है कि 'यह सब हमारे किये 
कर्मों 'का उदय है ।' किये हुए कर्म तो जीव को भोगने ही पड़ते हैं। इस प्रकार 

कर्मो का उदय समझकर, अपने चित्त को असमाधि में नहीं जाने देते । दूसरों के 
त सह लेते है, परन्तु किसीको मारना और छेदन-भेदन करने से परहेज करते है । 
पयंकर दुःख के समय चित्त की समाधि बनाये रखना आसान काम नहीं है । 
ऋंदर्शन के प्रभाव से ही वे अपने किये अशुभ कर्म का ख्याल करते हैं और 
त्ताप करते हैं । उन्हें नरक के भयंकर दुःखों का उतना दुःख नहीं होता जितना अपने 
त अशुभ कर्मों का होता है | श्रेणिक और कृष्ण महाराजा समकित के प्रभाव से 
के भयंकर दुःखों को सहते हुए भी अपनो समाधि-भाव नहीं छोड़ते । वे अभी. 
ग नहीं बने हैं, इसलिए बाहर का दुःख मन को प्रभावित तो करता है, परन्तु दुःख 
ले के प्रति जरा भी द्वेष या तिरस्कार का भाव नहीं । सम्यकदर्शन की यह शक्ति 
धुओं ! कदाचित आप सोचते हों कि विपुल वैभव-विलासी सुख में और विपत्ति 
पय में आत्म-समाधि कैसे रह सकती है ? इसके उत्तर के लिए भरत महाराजा, 
के राजा और कृष्ण महाराजा के उदाहरण नजरों के समक्ष रखिए,। ताकि हम भी 
त्त और संपत्ति में, सुख और दुःख में समाधिभाव-रख सकें । 
-यकत्वी आत्पा को आपके भौतिक सुख मिल जाएँ तो वह मन में क्या 
र करता है ? मुझे कहाँ चारों ओर का सुख मिला है कि विष्टा के कीड़े की 
' उसमें -सुख भानूँ । कहाँ शालिभद्र और भरत महाराजा का अपार सुख और 
मेरा सुख । इसी प्रकार जब उस पर बुःख आता है तब सोचता है ऐसे क्या 
के पहाड़ मुझ पर टूट पड़े है कि मैं इतना दीन और चु:खी बन जाऊँ ! कहाँ 
क-कृष्ण का नरक का भर्यंकर दुःख । कहाँ जंगल में अकेले त्वागे जाने का 
का दुःख और कहाँ मेरा दुःख ! यदि ऐसे विचार आते हों तो समझना चाहिए 
प्यक्त्व का स्पर्श हमें भी हुआ है । सम्यकदर्शन का यह प्रभाव है कि भौतिक 

के समय इस सुख के पीछे आने वाले रागादि पापों से उसका अंतर दुःखी 



रहता है । समकिती बाहर से सुखी, परन्तु अंदर से दुःखी होता है जबकि एफ 
साधक बाहर से दुःखी परन्तु अंदर से सुखी होता हैं । 7. / . 5 !: 

संयमी साधक को बाहर से, बाइस ,परिषह आदि के कारण कष्टभा जीवन छल, 

परन्तु अंतर में संयम स्वाध्याय, शास्त्र-वांचन, निष्पापता, वीतराम देव का शासन है| 

उनकी वाणी ग्राप्त-.होने का असीम आनन्द होता है । आप सोचेंगे-कि ठीक है मापू रे 
बाहर से दुःखी और अंदर से सुखी कहा, वह सही लगता है, परन्तु समकिती को झा 

से सुखी और अंदर से दुःखी क्यों कहा-ग॒यां ? चलिए बताती हूँ । देव-गुह, बेड 
का शासन और केवली का धर्म मिलने के कारण समकिती बाहर से सुछो है, पसलु ऐर 
उत्तम वीतराग शासन पाने के बाद -भी संसार में-रहकर आरंभ-समारंभ कला पट 

अठारह पापी का सेवन करना पड़ता है, व्यापार करना पड़ता -है - इन सब पर्पी दे 

भयंकरता देखकर उसका हृदय दुःखी हो जाता है । मुनियों ने तो इन सब पापों काह। 
कर दिया है, इसलिए उनके अंतर में यह दुःख नहीं है । मोक्षमार्ग के पथ्िक बा 
मोक्ष तक पहुँचाने वाले संयम आंदि की प्राप्ति का असीम सुख उनके अंक में है! 

, चँधुओं ! दूसरे देवलोक तक के देव, जो विपुंल विलास और ठाठ-बाद भोगते है 
तिर्यच में भी सुअर आदि की जाति में जायें तो उनकी वहाँ कैंसी दशा हुई होगी ? वर 
की स्वादिष्ट सब्जी बनाकर बड़े शौक से खाते हों । इस वनस्पति में भी जीव दें 
से च्यवन करके आते है । आपको साग-भाजी बहुत प्रिय है पर एक क्षण के तु 
खातिर अनंत॒काल का दुःख बाँध लेते हैं । इसलिए त्याग के सुख जैसा कोई सु: 
और बैयग्य के आनन्द जैसा कोई आनन्द नहीं ।.आप जिसे सुख मान रहे हैं, वह 8 
चस्तु के कारण नहीं घरन् वस्तु के प्रति राग के कारण अंनुभव होता है जहाँ गा 
चहाँ सुख का अनुभव हुआ और जहाँ रोग हुआ वहाँ दुःख का ! उदाहरणख़लूप 

, खीर-पूड़ी कां भोजन कर रहे है तो खीर के प्रति राग हुआ और आप खुश हो गये। ८ 
के बाद श्रीखण्ड परोसा गया को श्रीखण्ड पर राग आ गया और खीर पर कम हि 
इसलिएं खीर से आप नाखुश हो गये । एक अन्य उदाहरण से समझिए, कि ५४४ 
से आपने लाख रुपये कमाएं और उसमें सुख महसूसा । परन्तु इसी पैसे के का 
में बलेश हुआ, दूकान बँट गया, भाई अलग हो गया, तो सुख होगा या दुःख ? (भार 
में से आवाज ५-दुःख होगा () अथवा आपने लाख रुपया कमाया और हर 
ने पाँच लाख कमाया तो आपके मन के भाव क्या होंगे ? मन में ईर्प्या क्री आग 7 
उठेगी; अत: दुःख होगा । क्या आपके लाख रुपये कहीं चले गये ? नहीं, बे तो आ' 
पास ही है । फिर सुख के बदले दुःख क्यों हुआ ? चह सुख लाख रुपये से नहीं पर 3 
प्रति सग के कारण था, इसलिए सुख लगा और दूसरे का पाँच लाख देखकर अपनेल 

रुपये पर से राग हट गया और ईर्ष्या के कारण मन दुःखी हो गया । संप्तार के 

4४ 222 प््ज्धह्य्च्श्टः5 ये 



| सुख राग और विषाद से भरे हुए हैं । घड़ी में उस पर राग तो अगली घड़ी में द्वेष-विषाद 
होता है । ऐसे राग-द्वेष से भरे संसार में सच्चा सुख कहीं दिखता है, भला ? राग और 

 द्वेष सच्चे सुख को नष्ठ करते हैं । सच्चा सुख राग के त्याग में है । राग और द्वेष तो जहर 
। है। जहाँ सुंख का भ्रम और सुख की कल्पना मात्र है वहाँ सच्चा सुख कैसे मिलेगा ? 
। आत्मा से कहिए कि हे आत्पन ! तू दुनिया के विषय-भोग, पैसा-प्रतिष्ठा, पुत्र परिवार 
। और खाने-पीने में सुख क्यों मान रहा है ? यह सुख सुख नहीं है । जबतक उस पर राग 
भाव हैं वह सुख लगेगा । अतः इस राग का त्याग कर । 
इस संसार का सुख कैसा है । जैसे घोर अंधेरी रात में बिजली की चमकार । बिजली 

की झलक कितनी देर रहती है ? उसी प्रकार बिजली की झलक के समान यह सुख भी 
| क्षणिक है और पीछे दुःख की लंबी अंधेरी रात है । संसार सुख के राग में रंगकर महान 
 आरंभ-समारंभ के पाप, कितनी हिंसा, क्रोध-मान-माया-लोभ आदि कपायों में रत 
' है। इसीलिए जीव अनंतकाल से इस विराट विश्व में भटकता रहा है। अतः अब शांत 
हो जाइए, अपने स्वभाव में स्थिर होकर राग-विषाद की अकुलाहट बंद करने पर ही सच्चे 
आत्मिक सुख का आनन्द प्राप्त होगा । लेकिन संसार की विडम्बना यदि विडम्बना रूप 

लगे हो नहीं तो संसार में भटकने की थकान भी कैसे महसूस होगी ? ४ 
जब सम्यक्त्व का दिया दिल में जगेगा, तब मन मैं आयेगा कि में ऐसा निष्ठुर और 

विषयों का लोभी कबतक बना रूँगा ? पुत्र-परिवार के भरण-पोषण के लिए ढेरों पाप 
के कार्य करने पड़ते हैं और इसीमें अपनी पूर्व की पुण्याई गँवा रहा हूँ, तो इस आरंभ- 
समारंभ से कब निवृत्ति लूँगा ? कर्मबँधन से मुक्त करनेवाली बीतराग भगवान की बाणी 
सदगुरु का योग और धर्माराधना करने का अनुपम अवसर प्राप्त हुआ है फिर भी संसारी 
सुखों के राग में अंधा बनकर इस अवसर को खो रहा हूँ। प्रभु ! मेरा उद्धार कैसे होगा 
? सम्यकत्वी को संसार में रहना पड़ता हे इसलिए रहता है, परन्तु अंतर में पाप का 
पश्चात्ताप चलता रहता है । 

राजा श्रेणिक का पुत्र कोणिक, भगवान महावोर का परम भक्त था । श्रेणिक राजा 
के समान ही कोणिक भी भगवान का भक्त था। भगवान कहाँ विचर रहे हैं यह समाचार 
लाने के लिए उसने लोगों को नियुक्त किया था । जबतक उनके अनुचरों द्वार भगवान 
महावीर का समाचार नहीं मिलता तबतक भोजन ग्रहण नहीं करते थे । आज तो क्यों 

यहाँ संत्त स्वयं ही आ जाएँ को उठकर बंदन करने की भी फुरसत नहीं 
है।यह जैनकुल यों ही नहीं मिल गया है। भगवान महावीर कह गये हैं कि “मैंने जाति 
का भद् किया तो मुझे भी नीच गोत्र में उत्पन्न होना पड़ा ।” हरिकेशीयुनि ने घृणा की 
त्तो चांडालकुल में जन्म लेना पड़ा । चांडालकुल में जन्मे हुए को कोई दीक्षा नहीं 
देता । उसे जातिस्मरण ज्ञान हो तो दीक्षा लेता है। आपका तो जबरदस्त पुण्योदय है। 

हटा! 



जैनकुल, वीतराग वाणी का अ्रवण, सुपात्र दान का अवसर आदि मिल गया है। एन 
भाग्यशाली ही इन सब का लाभ उठा सकता है। ० कह व 

शुक्क देव गरीब आदमी पर-प्रसन्न हुआ । उसकी देवी ने कहा, “इस गरीब आदी ए 

आपको दया आईं है तो उसका दुःख दूर कर दीजिए ।” देव बोले, "उसे में चहेवृग 
भी दूँ पर वह-सुखी नहीं होगा ।" देवी ने पूछा, “'भला क्यों नहीं होगा ?” देव ने कह, 

“उसकी किस्मत ही ऐसी है ।” यह-बताने के लिए उस आदमी के रास्ते में उद्हेंने एक 
कलश रख दिया । गरीब आदमी के मन में विचार आया कि “कदाचित मैं अंधा हे जड़े 

तो कैसे चलूँगा ?' .यह-सोचकर आँखों में पदटी बाँधकर चलने लगा और उसे कह 

दिखाई नहीं दिया । वह गरीब ही रह गया ॥:देव- बोले, “देख देवी, जब हमने दिये 
आँखों में पट्टी बाँध ली ।" इसी :प्रकार जैनशासन, उत्तम कुल और उत्तम जे पा 

प्राप्त हुआ है लेकिन (श्रोताओ में से आवाज : आँखों पर.पद्ठी बाँध दी है।) 
मेरे श्रमणोघासकों ! आपसे कोई पूछे कि आप कौन हैं ? दो ऐसा जवाब दीजिए हि 

वह भी. आपको जान सके । मेरे महावीर के श्रावक खोटे रुपये जैसे नहीं होते, मर 
झनकार तो रानी छाप चाँदी के सिक्के जैसी होती है । पूछने वाले से कह दौजिए दि 
में शासनपति भगवान महावीर का भ्रमणोपासक हूँ, जैन हूँ । इन्द्रियों पर विजय प्रा 

करनेबाला हूँ ।' आत्पा के सप्राट के समक्ष अन्य सभी सम्राट दुर्बल है । ऐसे बचनों है 
शासन की शोभा बढ़ेगी ।०.. / .: -'... 5: ४७४, , 2 | 

शजा कोणिक ने भगवान का समाचार देने के लिए लोग नियुक्त किये थे हार 
भगवान किस क्षेत्र में विचरण कर रहे है, उसकी जानकारी मिले: प्रभु के प्रति ऐप 
भक्ति थी । आचार्य मानतुंग भगवान की स्तुति करते हुए कहते हैं कि - हे प्रभु! 

रे त्वत्संस्तवेग भवरंतति- साम्निवद्धं, कह उ 
- बाएं क्षणात॒ दायमुपैति शरीर थानामू: : 

आक्रान्त लोक मलिनीलम थेष्मशु ..' * 
* सुर्याशु मिल्लमव शार्वर्मंधकारम् ॥ ५” 

« ब्ज ५ ५ + ५. 56, / -/+-भक्तागर स्पोत्र - श्मीक 
. अर्थात् हृदय के शुद्ध भाव से तेश नाम स्मरण करें तो एक भव के नहीं भव 
के पाप क्षणभर नष्ट हो जाते हैं! जिस प्रकार रात्रि, के गहन अंधकार में सूर्य की ए' 
किरण भी आये तो अंधेरा नष्ट हुए बिना नहीं रहता है, उसी प्रकार अ्रद्धापूर्वक तेरे भर्ि 
करने ते पाप नष्ट हुए बिना नहीं रहते । |, - ५ ४ 7 5 आम 
“ऐसे नियम धारण करेवाले राजा कोणिक एक चार भगवान -के-दर्शन के लि 
चधारे। भगवान परियद में धर्मकथा कह रहे थे । धर्मकथा पूर्ण होने के सश्चातू कोर्णि 
ने चंदन, नमस्कार कस्के अपनी जिज्ञासा प्रभु के समक्ष रखी कि “हे व्रिलोकीयाथ ! 



यहाँ से मरकर कहाँ जाऊँगा ?” भगवान ने कहा, ''कोणिक ! तू धर्मकथा श्रवण करता 
है। अपने कर्तृत्व के आधार पर विचार कर ले कि तू यहाँ से मरकर कहाँ जायेगा ?” 
हमने जैसे कर्म किये हैं वह तो हमारी आत्मा जानती है । बाहर से सफेद पोश बने फिर 
रहे हो पर अंदर से कितने काले कर्म किये है, यह हमारी आत्मा को तो ज्ञात है । सामान्य- 
सी बात में आर्त्रध्यान आ जाता है । अपनी आत्मा में राग-द्वेष तथा आर्तध्यान कितना 
भरा है, इसकी साक्षी आत्मा स्वयं ही है । एक बार मिथ्यात्व दूर होगा तभी जीव को 
विचार आयेगा कि इस भव में पाप की पोटली को झाड़ने के लिए आया हूँ फिर पाप 
का बोझ सिर पर क्यों रख .रहा हूँ ? पाप का इकरार करने लगेगा । जैसे मुँह में पानी 
भरा हो तो बोलना संभव नहीं होता, वैसे ही अंतर में यदि पाप का पानी भरा होगा तबक 
शुद्ध आराधना संभव नहीं होगी । 
'कोणिक ने पूछा, “भगवन् ! मैं मरकर कहाँ जाऊँगा ? प्रभु ने कहा, ''तू स्वयं निर्णय 

करले कि तू मरकर कहाँ जायेगा ?” आत्मा क्षण-क्षण का विचार करेगा कि मैंने कैसे- 
कैसे पांप किये है तो मरक-तिर्यच गति सामने दिखने लगेगा ! 'सूयगडांग सूत्र' का पाठ 
है कि मरंण का भय ध्यान में रखकर तू पाप से पीछे हट । कुछ आत्माएँ जब विदा लेती 
है तो लोग कहते है कि हमारा प्राण गया । भगवान मोक्ष में जाने वाले थे, उस समय 
ऱजा-महाराजा, साधू-श्रावक तो क्या इन्द्र त्त आकर उनके चरणों में गिरकर विनती 
करते है, “हे प्रभु ! आप दो घड़ी रुक जाइए ।” लेकिन भगवान कहते है, “न भ्रूतरो 
न भविष्यति” न कभी हुआ है न होगा । जिसके जाने पर सब दुःखी हो, वे जीवन 
३५ गये और हम भी जीवन जी रहे है । वर्द्धभान भगवान कब बने ? उम्र साधना 

तब । 
राजकुमार वर्द्धमान असीम संपत्ति और राज-वैभव त्वागकर संयमी बने । वे उसी भव 

में मोक्ष जांने चाले चरमशरीरी जीव थे । फिर भी साढ़े बारह वर्ष और एक पक्ष तक घोर 
तपस्या करने के बाद केवल ज्ञान रूपी लक्ष्मी को प्राप्त कर सके । मोक्ष में प्रयाण करते 
समंय केवली को त्प करने की आवश्यकता नहीं होती , परन्तु सोलह प्रहर तक अखंड देशना 
(प्रवचन) करने से स्वतः ही बेला हो गया । तप के बिना कर्म कुँद नहीं 
होते । 'उत्तराध्ययन सूत्र' के २९वें अध्ययन में भगवान से पूछा गया कि “हे मेरे नात् ! 
व्ेणं भन्ते जीचे किंजणयड़ ? तवेणं दोदाणं जप्पयड्ड । तप से जीव को 
कौन-सा गुण प्राप्त होता है ? तप से पूर्व में बंधे कर्मों का नाश होता है । तप आत्मा को 
पदची दिलाने का इकरार है। जैसे कर्जदार स्वयं आकर पैसे चुकाये और आप उसके पास 
भाँगने जाएँ, दोनों में अंतर है था नहीं ? देनदार खुद आकर कर्ज चुकायेगा तो आप क्या 
कहेंगे ? भाई, ऐसी जल्दी क्या थी ? तेरी तिजोशी में है या मेरी तिजोरी में क्या फर्क है। 
यदि कर्जदार चुकाने वाला नहीं है तो आप उसे तगादा करेंगे और जबतक पैसा नहीं देग 



फेरे लगाते रुँगे । वैसे ही कर्म भी देनदार है | संत्ता में पड़े हुए है । यदि तप द्वारा कर्म 
करेंगे, तो देनदारं के स्वयं आकर कर्ज चुका देने जैसे उदय में पड़े कर्म उदीरेणा के काए 
शीघ्र भुगत लिये जायेंगे | कर्म सत्ता में पड़े हुए है। जबतक विपाक उदय नहीं हुआ। 
तबतक सत्ता में पड़े हुए कर्म को साफ करने के लिए तप महान औषधि है, जड्डी-बूः 
है। तप से आत्मशुद्धि के साथ शारीरिक शुद्धि भी होती है। रोग का प्रकोप होने पर हेड 
के कहने से परहेज करते है, पर यहाँ परहेज करने, त्याग करने से भी पाप नहीं पल 
जबकि स्वेच्छा से छोड़ने पर लाभ होता है । भगवान ने परिग्रह की मर्यादा करे को व 
कही है । आज जीवन में यदि यह परिग्रह द्वत ही आ गया होता तो समाजवाद, सामवः 

'कोई चाद नहीं रहता । सिर्फ एक आत्मवाद रहता । लेकिन. अभी तक जीव समझा" 
है इसलिए भटक रहा है। 

भगवान ने कहा, “कोणिक ! तू स्वयं विचार कर ले,। तेरे पिता श्रेणिक तुझे एः 
सौंपने वाले ही थे, उन्हें राज्य नहीं चाहिए था । फिर भी इस राज्य सुख की खातिर 
भविष्य में तीर्थंकर बनने वाले पवित्र पिता को कैद करवाया | कैद करके भी तेत 
न भरा तो रोज ५०० चायुक उनपर चलवाता रहा । तेरे इस पिता का तुझ प्र प्रेम सामा 

रूप का नहीं था । तुझे घूरे में फेंक, दिया गया था, वहाँ कुत्ते ने तेरी अंगुली कंघर ड 

थी, और उससे मवाद बहने लगा था “उस समय तेरे यही पिता तुझे घूरे से उठाका 
लाये थे और तेरी अंगुली का मवाद चूसकर तुझे बुःखमुक्त किया था -। ऐसे पिता ' 
तूने लोहे की बेड़ियों से जकड़ा और चाबुक लगवाई, फ़िर भी उनके मन में यह वि' 
नहीं आया कि कहाँ मेरा अभयकुमार जैसा पवित्र पुत्र और कहाँ यह कोणिक ? 5 
उन्होंने सोचा कि अहो ! अभयकुमार और नंदा आदि रानियों ने दीक्षा लेकर आत्मा: 
की और मैं'राज्य में पड़ा रहा; इसीलिए यह- स्थिति आई । हे-आत्मा तू दीन | 
बनना । तेरे किये कर्म ही उदय-में आये.है । अतः खुशी से भोग ले,। इस प्रकार ४ 
जरा भी तेरा दोष 'नहीं देखा । * 
० पद्मावती के एक चचन को-खातिर मामा के साथ युद्ध छेड़ दिया । चेला ग़रजी 

- नियप था कि सामने चाला जबतक हथियार न उठाये तबतक शस्त्र न चलाना 
' शरणागत की रक्षा.करना । ऐसे चेला जा के साथ लड़ने चला.। युद्ध मैं कितने के 
'का नाश हो गया.। तेरे ये-कर्म तुझे कहाँ ले जायेंगे-? “प्रभु, ! मुझे बचाइए । 

/  »अचाव कैसे कर सकता हूँ? तेरे आयुष्य का बँध पंड़ चुका है अर्थात् छठी नरक मेंज 
निश्चित है । नरक-में जाने से अब तुझे कोई नहीं बंचा सकता ।" ''भगवन् ! कोई 
तो-बताइए । मैं आपका परम भक्त /” भगवान ने कहां, “जो बँध पड़े गया है उसमें 
भी.,परियर्तन नहीं हो सकता ।!(न्पाप का पश्चात्ताप करने लगा । “प्रभु |! मेरी 



(ए क्षमा माँगता हूँ ।'' इस समय अंतर का पश्चात्ताप इतना गहरा था कि यदि आयुष्य 
। बँध न पड़ा होता तो वह तिर जाता । अपने आयुष्य का बँध कब होगा, यह ज्ञात 
है; इसलिए हर क्षण जागृत्त रहने की जरूरत है। यहाँ कोर्ट के मुकदमे में घूस-रिश्वत 
_र फैसला बदलवा सकते है | पर कर्म का कायदा अटल है, इसमें कुछ नहीं बदल 
ता । इसलिए कर्म करते समय ही सावधान रहना आवश्यक है। आज आराधना का 
ने है, आज मासखमण का धर है । आप निश्चित कीजिए कि क्या करना है ? 

शेसवूँ होय तो बोसी जाजो, गाड़ी उपड़ी जाय छे, 

* घेतवुं होय तो चेती जाजो, गाड़ी उपड़ी जाय छे । - 
सत्संगरूपी सिग्नल बातावी, लाइन फ़्लियर थाय छे, 

| धर्म नीतिना पादा उपर गाड़ी दोड़ी जाय छे । 
भोक्ष नगर में जाने की गाड़ी मादुंगा सेन्ट्रल से छूटने वाली है। इस गाड़ी में चार क्लास 
। पहला एअरकंडिशन फर्स्ट क्लास, दूसरा फर्स्ट क्लास, तीसरा सेकन्ड क्लास और 

था थर्ड ब्लास । जो आजीवन ब्रह्मचर्य व्रत स्वीकार करेंगे उन्हें एअस्कंडिशन फर्स्ट 

गस की टिक्कट मिलेगी, क्योंकि इसमें जीवन-भर का प्रत्याख्यान लिया जाता है | 

ति-पीते हुए भी यह व्रत सरलता से पाला जा सकता है | ब्रह्मचर्य के समान कोई 

[नहीं है। “तवेसु वा उचम दंभचेरं” ब्रहमचर्य ब्रतों में श्रेष्ठ है । न्रह्मचारी के चरणों 
देवता तक झुकते है । 

देवदानव गंधज्वा, जक़्ख रक़्खस्स कि ज्ञारा । 
बंभयारि नंमंसंति, दुकरं जे करंति ते ॥ 

गन - उ, सू. अ-१६, गा-१६ 

ब्रह्मचर्य जैसे चुष्कर च्रत पालने वाले के चरणों में देव, दानव, गंधर्व, यक्ष, राक्षस, 
न्नर सभी नमन करते हैं। चार मुनि, सिंह की गुफा, नाग के बिल और वेश्या के यहाँ 
तुर्मास करके लौटे तो गुरु ने बेश्या के यहाँ चातुर्मास करके आने चाले शिष्य को 
न बार दुष्कर कहा जबकि अन्य को एक बार । तीन बार चुष्कर कहने का कारण यह 
कि वेश्या के घर में रहकर ब्रह्मचर्य पालन करना आसान काम नहीं है। भगवान ने 

इस परिपहों में स्त्री परिषह भी बताया है । वेश्या ने मुनि को चलायमान करने के लिए 
'संभव उपाय किये, पर वे अपने चारित्र से जरा भी नहीं डिगे । उनके चारित्र के प्रभाव 
चेश्या सच्ची भ्राविका बन गयी । श्राविका तो बनी और डिगने वालों को सही मार्ग 
! भी लाने लगी । जो आजीवन ब्रह्मचर्य द्रत लेंगे उन्हें एअरकंडिशन फर्स्ट क्लास की 
केट मिलेगी । जो मासखमण करेंगे उनका तीस दिन के बाद पारणा होगा । इसलिए 



गे नो 3५७3... “म देनदार है। सत्ता में 'यड़े हुए है । यदि तप द्वाग कर करेंगे, तो देनदार के स्वयं आकर कर्ज चुका देने जैसे उदय में पड़े कर्म उददीएणा के३ शीघ्र भुगत लिये जायेंगे । कर्म सत्ता में पेड़े हुए है) 'जबतेक विपाक उदय नही हू तबतक सत्ता में पड़े हुए कर्म 'को साफ करने के लिए:तंप महान औषधि है, जहँ- है। तप से आत्मशुर्द्रि के साथ शारीरिक शुद्धि भी होती हैं। रोग का प्रकोप होने पा के कहने से परहेज करते है, पर यहाँ परहेज कंरने, त्याग करे से भो पाप॑ नही ए 
कही है। आज जीवन में यदि यह परिग्रह ब्रत ही आ गया होता तो संमाजवीद, साख कोई बाद नहीं रहता । सिर्फ एक आत्मवाद रहता । लेकिन.अभी तक जीव समझ्लाः है इसलिए भटक रहा है।... की नकल पद भगवान ने कहा, ' 'कोणिक ! तू स्वयं विचार कर ले.। तेरे पिता श्रेणिक तुझे ए 

सौंयने वाले ही थे, उन्हें राज्य नहीं चाहिए था,। फिर भी इस राज्य सुख की खात्तिए भविष्य में तीर्थंकर बनने वाले पवित्र पिता को कैंद करवाया । कैद करके भी के। र न भरा तो रोज ५०० चाबुक उनपर चलवाता, रहा. तेरे इस पित्ता का तुझ पर प्रेम सामार 
का नहीं था । तुझे घूरे में फेंक दिया या था, वहाँ कुत्ते ने तेरी अंगुली -कचाड थी और उससे मवाद बहने जग था। उस्त समय तेरे यही पिता तुझे पूरे से उठका' लाये थे और तेशी अंगुली का मवाद चूसकर तुझे दुःखमुक्त किया था ॥ ऐसे पिता. तूने लोहे की बेड़ियों से 'जकड़ा और चाबुक लगवाई, फिर भी उनके मन में यह वि 

नहीं आया कि कहाँ मेरा अभयकुमार जैसा पवित्र पुत्र और कहाँ यह कोणिक ? उखे उन्होंने सोचा कि अहो ! अभयकुमार और नंदा आदि-रानियों ने दीक्षा लेकर आत्म्ताक 
की और मैं-राज्य में पड़ा- रहा, इसीलिए यह स्थिति आई -। है आत्मा तू दीव 
बनना तेरे किये कर्म ही उदय में आये है ! अतः खुशी से भोग ले-। इस प्रकार उहों 
जय भी.तेरा दोष नहीं देखा । --. 2 कर आजक रा ऑफर पा डक टी ८४ ' पदूषावती के एक वचन 'की खातिर मामा के साथ युद्ध छेड़ दिया । चेला ग़जा हे 
नियम था कि सामने वाला अबतक हथियार न उठाये तबतक शस्त्र न चलाता के 
> पणागत की रक्षा करना । ऐसे चेला राजा के साथ लड़ने चला । युद्ध में कितने पं 
का नाश हो गया । त्तेरे थे कर्म तुझे कहाँ ले जायेंगे. ? “प्रभु । मुझे बचाइए । का 
बचाव कैसे कर सकता हूँ ? तेरे आयुध्य का वँध पड़ चुका है अंर्थात् छट्ठी नरक में जाग 
निश्चित है ।भरक में जाने से अब तुझे कोई नहीं बचा सकता ।? !'भगवन् ! कोई &] | '_ आपका परम भक्त ।” भगवान ने कहा, “जो बँध पड़ गया है उसमें 
भी नहीं हो सकता ।” पाप का पश्चात्ताप करने लगा / “प्रभु ! मेरी भूलों ह््य 
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ए क्षमा माँगता हूँ ।' इस समय अंतर का पश्चात्ताप इतना गहरा था कि यदि आयुधष्य 
भ बँध न पड़ा होता त्तो वह तिर जाता । अपने आयुध्य का बँध कब होगा, यह ज्ञात 

जै/है, इसलिए हर क्षण जागृत रहने की जरूरत है। यहाँ कोर्ट के मुकदमे में घूस-रिश्वत 
ऋर फैसला बदलवा सकते है । पर कर्म का कायदा अटल है, इसमें कुछ नहीं बदल 
कता । इसलिए कर्म करते समय ही सावधान रहना आवश्यक है । आज आराधना का 
(न है, आज मासखमण का धर है । आप निश्चित कीजिए कि क्या करना है ? 

शेसवूं होय तो नोसी जाजो, गाड़ी उपड़ी जाय छे, 
. चेंत्बु होय तो चेती जाजो, गाड़ी उपड़ी जाय छे । - 

सत्संगरूपी सिग्नल बातावी, लाइन क़िलियर थाय छे, 

,... धर्म नीतिना पाठा उपर गाड़ी दोड़ी जाय छे । 
मोक्ष नगर में जाने की गाड़ी मादुंगा सेन्ट्रल से छूटने वाली है । इस गाड़ी में चार क्लास 
। पहला एअरकंडिशन फर्स्ट क्लास, दूसरा फर्स्ट क्लास, त्तीसरा सेकन्ड क्लास और 
था थर्ड क्लास । जो आजीवन ब्रह्मचर्य व्रत स्वीकार करेंगे उन्हें एअस्क॑डिशन फर्स्ट 
लास की टिकट मिलेगी, क्योंकि इसमें जीवन-भर का प्रत्याख्यान लिया जाता है । 
गति-पीते हुए भी यह द्रत सरलता से पाला जा सकता है। ब्रह्मचर्य के समान कोई 

पनहीं है।“तवेसु वा उत्तम बंभवचेरं? ब्रह्मचर्य ब्रतों में श्रेष्ठ है । ब्रह्मचारी के चरणों 
देवता तक झुकते है । 

ह देवदानव गंधव्वा, जक़ख रफ़्खस्स किन्चारा । 
बंभयारि नंमंसंति, दुररं जे करंति ते ॥ 

- उ. सू. अ-१६, गा-१६ 
ब्रह्मचर्य जैसे दुष्कर व्रत पालने वाले के चरणों में देव, दानव, गंधर्व, यक्ष, राक्षस, 

कन्नर सभी नमन करते हैं। चार मुनि, सिंह की गुफा, नाग के बिल और वेश्या के यहाँ 
तुर्मास् करके लौटे तो गुरु ने वेश्या के यहाँ चातुर्मास करके आने चाले शिष्य को 
न बार दुष्कर कहा जबकि अन्य को एक बार। तीन बार दुष्कर कहने का कारण यह 

कि वेश्या के घर में रहकर ब्रह्मचर्य पालन करना आसान काम नहीं है । भगवान ने 
इस परिषहों में स्त्री परिषह भी बताया है । वेश्या ने मुनि को चलायमान करने के लिए 
र संभव.उपाय किये, पर वे अपने चारित्र से जरा भी नहीं डिगे । उनके चारित्र के प्रभाव 
वेश्या सच्ची भ्राविकों बन गयी १-आ्राविका तो बनी और डिगने वालों को सही मार्ग 

र भी लाने लगी । जो आजोवन ब्रह्मचर्य व्रत लेंगे उन्हें एअरकंडिशन फर्स्ट बलास॑ की 
टकट मिलेगी । जो मासखमण करेंगे उनका त्तीस दिन के बाद पारणा होगा; . 7 
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उन्हें फर्स्ट क्लास की टिकट मिलेगी । सोलह उपचास करनेवाले को सेकड काप हे 
और अट्ढाई कंरेवालों को धर्ड क्लास की टिकट मिलेगी । इससे नीचे छक्ाय, पके 
(पचोला) आदि करनेवालों का नंबर लोकलगांड़ी 'में होगा ! अतः आप सब तप की गई 
से जुड़ जाइए । यह गाड़ी सत्संग रूपी सिग्वल और धर्मनीतिं की पद्मीयों पर ड़ 
है। संतों को चातुर्मास में कब आनन्द आता है ? जितनी अधिक धर्माग्रधना हे, 6, 
त्याग और ब्रह्मचर्य की महक से संघ गूँजता हो तब'। हट! 

नागेश्री की देचरानियाँ भोजन करके अपने-अपने घर गयी । कड़यी तुंबी की पब्दे 
थड़ी हुई है । योगानुयोग से उस समय कौन -पधारेगा और आगे क्या घटेगा आदिख़ 
भाव अबसर पर | ता । हक 

' [सती ऋषिदता का चस्त्रि) 
कनकरथ अरिमर्दन के बनप्रदेश में ४ कनकरथ कुमार रिसाले के साथ प्रवास के 

हुए राजा असिमर्दन के वन-प्रदेश में पड़ाव डालते हैं। उन्हें कल्पना तक न थी कि इस्त के 
का कोई राजा है और वह भयंकर भी है। कनकरथ कुमार संध्या समय प्रतिक्रमण की 
बेठे है । एक आदमी आकर मंत्री से पूछता है, "आपका मालिक कौन है? “गा झा 
के राजकुमार कनकरथ हमारे मालिक है, वे ग्रतिक्रमण कर रहे हैं।" प्रतिक्रण क्या? 
आत्मा में लगे पाषों का प्राक्षालन करना । कुमार का प्रतिक्रमण पूरा होने पर; 
ने पूछा कि, ''महागज असिमर्दन क़ी इस भूमि पर पड़ाव लेने से पहले आपश्री ने उ॒रक 
अनुमति भंगवाई थी क्या ? हमारे राज्य की सीमा में, किसकी आज्ञा से वैठे हैं?" शझे 
पूछने की क्या बात है। हम तो यात्री है और यात्रियों,के लिए-ऐसा कोई नियम नहीं! 
सकता | देशांतर जाने के मार्ग पर कोई भी प्रवासी आ-जा सकता है ।/ परन्तु उस ् य्ि 
ने कहा, “आपने हमारे राजा का नियम भंग किया है, अतः वापस लौटिए /" कमकीई 

ने यहुत शान्ति से कहा, "महाशय ! हम इस प्रदेश तथा इसके मार्ग, से अपरिधित हैं। हि 
बस इतना ज्ञात है कि समग्र भारत में कोई भी, कहीं भी बिना किसी ग्रेक-दो्क दें 
स्वाधीनता से घूम-फिर सकता है, विश्राम कर सकता है । हमें इस प्रदेश से कुछ भी ते 

की मंशा नहीं है । आप अपने महाराजा से कहिए कि हम रात-भर के मुसाफिर है 
ग्रातःकाल यहाँ से चले जायेंगे । आपके शंजा को भी देशांतर में कहीं जाना हो तो व 
थे बीच में पड़ने वाले अन्य राज्ण ? ? ऑसे लिए उन सबसे अनुर्णी 
म्राँगेंगे ?” व्यक्ति के समझ में. ' हाँ. ., *_ , “तब की बाते दी 

देखेंगे । अभी तो आप बिना 2 7 हुए है, अतः अप 

है या तो अपने गनाह की ५६ युद्ध कै 20४ 
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! कनकरस्थ कुमार का मंत्री बोला, “आपके राजा भे किसी के साथ युद्ध किया है ?” 
“हाँ, बहुत संग्राम किये है ।” कनकरथ बोले, “संग्राम नहीं किये होंगे बरन् निर्बल 
यात्रियों के काफिले लूटे होंगे | अपने राजा से कह दो कि हम ऐसे निद्वमों को नहीं 
'मानते । यदि उल्हें युद्ध का मजा लेना ही हो तो हम यहाँ उनकी प्रतीक्षा में है। वे अपनी 
' सेना तैयार कर सकें इसलिए हम सुबह अपना पड़ाव नहीं उठायेंगे । एक रात और रुक 

जायेंगे ।” कनकरथ कुमार ने देखा कि यह राजा मिध्याभिमानी है इसलिए गलत तरीके 
'से लड़ना चाहता है और मेरे पिता तथा मेरे प्रति ओछी प्रवृत्ति रखता है । पिताजी की 
गौरब-रक्षा के लिए एक बार उसे उसका सही स्थान बताना जरूरी है। अब कनकरथ 
कुमार और अरिमर्दन राजा के बीच कैसे युद्ध होगा और कनकरथ कैसे विजयी होगा 
आदि भाव अवसर पर ) 

॥ है» शान्ति: ॥ 

ह ४ 
_व्यारव्यान क्रमांक १९. 

न नि ह 

श्रावण शुक्ल ६, बुधवार की दिनांक : २४-७-७४ 
३३९ ९३६२२ 

सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 
“शासनपति भ्रमण भगवान महावीरस्वामी के मुखारविन्द से निसुत वाणी का नाम है 

सिद्धान्त । 'ज्ञाताजी सूत्र' में जंचुस्वामी अत्यन्त चिनप्रतापूर्वक सुधर्मास्वामी से पूछते 
हैं।'ज्ञान कहाँ रहता है ?” “जहाँ विनय, विवेक, नपग्रता और सरलता हो वहीं ज्ञान टिकता 
है।” फिर यह तो शाश्वत ज्ञान है। सिंहनी का दूध रखने के लिए स्वर्ण-पात्र आवश्यक 
है। एक तो सिंहनी का दूध मिलना मुश्किल है, मिल जाये तो उसे संभालना कठिन 
है।इसी प्रकार आध्यात्मिक ज्ञान प्राप्त करना मुश्किल है और प्राप्त करने के पश्चात् टिकाये 
रखना भी कठिन है । बहुत-से लोग कहते हैं कि “हम बहुत मेहनत करते है फिर भो ज्ञान 
दिमाग में बैठता नहीं ।' यदि उनका पुरुषार्थ प्रबल होगा तो कुछ न कुछ ज्ञान मिलेगा ही 
। ज्ञानवरणीय कर्म के उदय से ज्ञान न प्राप्त कर सकते हों, परन्तु उससे अधिक जो कुछ 

सीखा है उसका स्वाध्याय - अनुप्रेक्षा आदि न करते रहने से सीखा हुआ भूलते है. और नये 
ज्ञानावरणीय कर्म बाँध लेते है। तवे पर येटी (पलटी) फेरे न जाए तो जल जाती है, पान 
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के पत्ते न फेरे से सड़ जाते है, वैसे ही ज्ञान को न फेरने से (दोहसते रहने से) ज्ञान भूत 
जाते है। इस काल में ज्ञान की स्मरणशक्ति पखबाड़े तक की है ! शिष्य गुरु से पूछता 
है कि 'मैं क्या करूँ ? स्वाध्याय करूँ,.वांचन करूँ, पृच्छना.करूँ, अनुप्रेक्षा कहो या धर्म- 
कथा करूँ ?' गुरु का उत्तर है कि 'सब करने योग्य हैं, कुछ भी छोड़ने जैसा नहीं है।' 
गौतमस्वामी ने भगवान से 'प्रश्न किया कि ' हे प्रभु ) 'सज्डशाएणं भंते जीचे कि 
जणयड़ ? सण्झाएणं नाणावरणिन्नजं कम्गं खदेड़ ,/!- अर्थात् स्वाध्याय 
करने से जीव को क्या लाभ होता है ?” प्रभु ने कहा, 'स्वाध्याय करने से ज्ञानावाणीय 

कर्म का क्षय होता है ।"' कर्मो का क्षय होते-होते एक दिन आत्मा पूर्णतः कर्ममुक्त हो 
जायेगा । सूर्य के प्रकाश को बादल घेर लेने पर भी, पवन के झोंके से धीरे-घीरे बादल 
बिखरते है और सूर्य का प्रकाश बाहर आ जाता है । इसी तरह स्वाध्याय-अनुप्रेक्षा आदि 
करे से कर्म क्षय होते जाते हैं और कर्म के बादल बिखरने पर सूर्य के तेज समान आत्मा 
का प्रकाश याहर दिखने लगता है, । जो पुरुषार्थ करता है वह अवष्टय प्राप्त कर सकता 

है । आपको यहाँ से राजकोट जाना है, अपनी गाड़ी में जायेंगे त्तो अमुक समय लगेगा। 

ट्रेन पकड़ेंगे तो उससे थोड़ा ज्यादा समय लगेगा और प्लेन में गये तो घँटे-डेढ़ घँटे में पहुँच 
जायेंगे । राजकोट जाने के लिए पुरुषार्थ करेंगे तो, जल्दी या देर से, पहुँच जायेंगे । पस्तु 
जो पुरुषार्थ (कोशिश) ही नहीं करता, बह कैसे पहुँच सकेगा ? जो-व्यक्ति पुस्तक के पन्ने 
तक नहीं खोलता, नहीं पढ़ता, याद नहीं करता, वह ज्ञान कैसे प्राप्त कर सकता है ? संताः 
का व्यावहारिक ज्ञान प्राप्त करने के लिए कितना पुरुषार्थ कर रहे हैं, परन्तु आध्यात्मिक ' 
ज्ञान प्राप्ति की ओर उसका जरा भी पुरुपार्थ नहीं है । दूध और दही की सत्ता में मक्खन 

होता ही है, परन्तु दही का गोरसी में डालकर बिलाने का पुरुषार्थ न करें तो मक्खन अपने 
आप ऊपर नहीं आ जाता । मबखन प्राप्त करने के लिए पुरुपार्थ करना पड़ेगा | जीव 
ज्ञानावरंणीय॑ कर्म ६ प्रकार से बाँधता है : (१) ज्ञानी की निंदा करे, (२) ज्ञानी का उपका 
भूले; (३) ज्ञान और ज्ञानी की अशातना करे, (४) स्वयं ज्ञान न सीखे और दूसरें को सीखने 
में अंतराय दे, (५) ज्ञानी पर द्वेप-भाव रखे, (६) ज्ञानी के साथ झूठा विवाद या झगड़ी 
करे | इन छः कारणों से जीव ज्ञानावरणीय कर्म बाँधता है । ज्ञानावरणीय कर्म तोड़ी का 
सुअवसर हमें प्राप्त हुआ है । कक 

' अँधुओं ! में आपसे पूछती हूँ कि जैन धर्म प्राप्त करेवाले जीव कितने है? सर्व जीवों 
की अपेक्षा से सिंधु में बिंदु जितने । जैनकुल में जन्मे, पर उसमें -अ्रद्धा हो ऐसे जीव 
कितने ? बहुत अल्प । जैनशासन, वीतराग बचनों पर श्रद्धा, बीतराग-मार्ग जानने को 
जिज्ञासा, चीतराग की आज्ञानुसार चलने चाले महात्रतथारी.निर्ग्रथ त्यागी गुरु, अहिसामय 

»,जैन धर्म, अनेक्ांतवाद, स्थादवाद दर्शन कितमों-को मिला है ? आप कहेंगे, अल्प से 



भी अल्प को । कुछ जीव ऐसे है जिनमें बीतराग-मार्ग जानने की जिज्ञासा है पर अपनी 
उपाधि के कारण कुछ नहीं कर पाते हैं। अब आपके ध्यान में आया कि जो जीव अल्प 
में भी अल्प है, उनमें हमारा नंचर आता है । मूल्य किसका होता है ? लकड़ी के वन तो 
सभी होते है, पर्तु मूल्य चंदन-वन का किया जाता है । पत्थर तो अनेक होते है, पर 
कीमत हरे की होती है । पत्थरों के खान बहुत होते हैं, पर हीरे के नहीं । हीरे की खान, 
चंदन के वन बहुत अल्प होते है फिर भी उनकी कीमत अधिक होती हैं । जिनकी संख्या 
दुनिया में अल्प से अल्प में है, उसमें अपना स्थान है, तो इसकी कितनी कद्र है ? अभी 

शार्गरिक शक्ति काफी है, सभी सुविधाएँ उपलब्ध हैं, इस समय कर्म तोड़ने का पुरुषार्थ 
नहीं करेंगे तो कब करेंगे ? कीजिए, करवाइए और अनुमोदना कीजिए | दुलाली करनी 
हो तो धर्म की दलाली कीजिए । व्यापार, घर, शादी-सगाई के दलाल त्तो बहुत दिखाई 

देते है। ये दुलाल स्वयं भी डूबते है और दूसरों को भी डुबाते है । संसार के दलाल तो 
बहुत ढूँढे, कभी आत्मा का दलाल भी ढूँढ़ा ? धर्म की दलाली करने से जीब तीर्थकर 
भाम कर्म उपार्जित करता है । सांसारिक दलाली दुर्गति में ले जायेगी और धर्म की दलाली 
भोक्ष में ले जायेगी । 

ज़िसे अपना नंबर अल्प में आ जाने की कद्र होती है उसे देव-गुरु-धर्म, शास्त्र-श्रवण 
प्राप्त होने का इतना अपूर्ब आनन्द होता है कि उसके समक्ष संसार की संपूर्ण अनुकूलताएँ 
तुच्छ लगती है। आज मानव जड़ वस्तुओं की अनुकूलता में आसक्त बन गया है। वह 
कही भी जाये उसका ध्यान इसीमें लगा रहता है । जड़ पदार्थ-सामग्री मुझे बराबर प्राप्त 
हो गई है ना ? जहाँ जड़ पदार्थों की आकांक्षा है वहाँ देव-गुरु-धर्म पाने का आनन्द कहाँ 
से होगा ? जड़ को जितनी कीमत दी है, उतनी देव-गुरु-धर्म को नहीं । बंधुओं । आत्मा 
से पूछिए कि तुझे चास्तविक और गहरा आनन्द जितना जड़ सामग्री व सुविधाओं, मान 
प्रतिष्ठा प्राप्त होने का है उतना बीतराग देवाधिदेव, उनकी वाणी और त्यागी, संयमी गुरु 
प्राप्त होने का है ? चाहर सब कुछ बहुत अच्छा मिला, पर यदि आपको सरागी देव मिले 
होते तो ? सगगी देब किसे कहते हैं ? जिस देव के साथ पत्नी हो, जिनके पास शस्त्र 
परेजाम हो, जो शुंगार सजत्ते हों, ऐसे देवों को ससगी देव कहते हैं । ऐसे देव मिलते 

आत्मा का कोई विचार ही कहाँ से आता ? फिर जो भगवान स्वयं सबकुछ रख 

सकते है, ऐसे 'सरागी देव से सर्व त्याग, बैराग्य, संयम का महान आदर्श भला कैसे 

? जबतक जड़ वस्तु की अनुकूलताएँ महत्त्वपूर्ण लगती हैं तबतक देव-गुरु-धर्म 
महत्त्वपूर्ण नहीं लगते -- जड़ अनुकूलताएँ यदि कम होने लगी तो मन में खेद 
शेगा । जब जड़ काया और काया के हिंतकर पैसा-परिवार आदि भौतिक पदार्थ आत्मा 
और चीतराग देवाधिदेव के.समक्ष कौड़ी जैसे लगने लगें तब जीवन में आध्यात्मिक भाव 

आयेगा और त्त-प्रत्याख्यान करेंगे । इन्हीं प्रवृत्तियों से आत्मा की उन्नति होगी 
श्ज्य्दाऊ 



धर्मघोष भुनि चंपानगरी में ; नागेश्री ब्राह्मणी ने भूल की । उपयोग में चूक हे 
गयी । कुम्हड़ा चखे बिना सब्जी-बना डाली । बह तो संसारी थी, उसे न परठने का कोई 
बँधन तो था नहीं । लेकिन अभिमान कैसी भयंकर चीज है। मानकषाय से भय व्यक्ति 
गुरु के पास जाकर भी कोर लौट आता है। अपने पाप खोल नहीं सकता । पाप प्रकट 
करने में अपना मानभंग होता प्रतीत होता है । कभी कोई भूल हो गई तो गुरु के समझ 
यह नहीं कहता कि 'मुझसे यह गलती हो गई है, इसका क्या प्रायश्चित्त होगा ?' बला 
वह पूछेगा कि ऐसी भूल होने पर क्या प्रायश्चित्त आयेगा ? ...... 

गुरु के कहे अनुसार अपने आप प्रायश्चित्त ले लेना, संच्चा प्रायश्चित्त नहीं होता, 
क्योंकि माया रखकर प्रायश्चित्त किया गया है। मन से काँटा उखड़ा नहीं है। भगवार, 
ने तीन प्रकार के शल्य बताये है - “यायासल्ेणं, नियाणसल्लेणं, मिच्छादंसण 
सल्लेणं” मिध्यादर्शन शल्य वाला अपने पाप छिपाकर, मन में माया-कपट रका 
प्रायश्चित्त लेता है जो सच्चा प्रायश्चित्त नहीं हो सकता |. ५3०7० 

नागेश्री के यहाँ बर्तन भग् हुआ कड़वा साग पड़ा है। देवरानियाँ भोज॑न करके ज चुकी 
हैं । अतः बह हल्की हो जाने की निश्चिंतता-में है कि,मेरा मान रह गया । 'उप्ती समय 

योगानुयोग से उस नगए में विशेष योग हो गंवा  “चेएं कालेणं तैण सयएर्ण धम्म 
घोस्प व्यग थेय नाव बहु परिवाय जेण्ेव :चंपए .नार्म बेयरी मेगेव 
यूभूमि भागे उन्गेणे वेणेव उद्यगच्छई /? उस काल.और उस समग्र में अर्थ 
चौथे आरे के काल में ! उस समय जीव भद्विक, सरल और कोमल थे | कुछ मायावी जीव 
भी. थे । भगवान ऋषभदेव स्वामी तीसरे आरे-में हुए तथा अन्य तेड़स तीर्थंकर चौथे आए 
में हुए । उस समय धर्मघोष नामक स्थविर अपने शिष्य परिवार के साथ अंपानगर के 
सुभूमिभाग:नामक उद्यान में पधारे | वहाँ आकर अपने आचार के अनुसार उद्यान में कहा 
की उन्होंने आज्ञा माँगी । स्थविर तीन प्रकार के होते है - ज्ञान स्थविर, बय स्थविर मै 
चारित्र स्थविर । स्थविर से तात्पर्य है बे, जो संयम में-इतने स्थिर हो गये है कि कितने है 
उपसर्ग आने पर भी विचलित नहीं होते । जिस वृक्ष की जड़ (मूल) मज़बूत नहीं होती, व 
डालियों और पत्तों से भर होने पर भी पवन के झोंको से उखड़ जाता है | पर्नु जिसकी 
जड़-मजबूत है वह पवन के झोंकों से चलित नहीं होता । भगवान ने 'फ्रमाधा है वि 
“नवदीक्षित शिष्य की छ: महीने वैयाबच्च कीजिए !” इसका अर्थ यह नहीं है कि उ्त 
हाथ-पैर दबाइए । कहने का तात्पर्य है कि छः महीने तक उसका. ध्यान रखना, 
चह संयम की क्रियाओं से अपरिचित और अनजान है। इतने समय में संयम की जड़े मर्जबर 
हो जाए और उसके संयम के परिणाम डोलायमान न हों । 

्केश्स्यस्श्कछ 



भगवान के चौदह हजार साधू और छत्तीस हजार साध्वियाँ थीं । केवल ज्ञान प्राप्त होने 
पर प्रधम देशना के समय मात्र देवी-देवता उपस्थित थे, अन्य कोई नहीं । इसलिए प्रभु 
की प्रथम देशना खाली गई । दूसरी देशना में सभी पहुँचे । भगवान के सानिध्य में 
कैसे जीव बोध प्राप्त कर चुके है ? ग्यारह गणधर कोई साधारण व्यक्ति नहीं थे । ब्राह्मण 
जाति में श्रेष्ठ, वेदों में पारंगत तथा बड़ों-बड़ों को हराने की क्षमता रखने वाले विद्वान 
थे । परन्तु भगवान ने उनके समस्त संशय दूर कर दिये । अतः चे प्रभु के घरणों में 
समर्पितहों गये । ग्यारह गणधर अपने चार हजार चार सौ शिप्यों के साथ प्रभु के पास 
दीक्षित हो गये । ऐसा यह काल और समय था कि सच्चा बताने वाला मिल जाए तो 
झूठे को छोड़ देते थे (श्रोताओं में से आवाज : “वे केचली थे () हम सब भी केबली 
के पास जाकर आये है | केवली के पास पहुँचकर भी उनकी आत्या को नहीं देखा । 
जड़ का संगी जड़ पुदूगल को ही देखता है | बंधुओं ! आत्मा से पूछिए कि उपाश्रय में 
आकर बैठा है तो हृदय की तिजोरी में ज्ञान का माल भरता है या रदूदी ? समझिए, संसार 
की प्रवृत्ति से निवृत्ति लेने की और आत्मा की प्रवृत्ति में जुड़ने की जरूरत है 

चंपानगरी में धर्मघोष स्थविर मुनि पधारे हैं । ये ज्ञान स्थविर है, साथ ही चारित्र में भी 
स्थविर है। ऐसे ज्ञानी मुनि को ज्ञान का अजीर्ण, अभिमान नहीं होता । बाणी में अहंभाव 
नहीं होता । आज थोड़ा-बहुत सीखा होगा तो प्रचार करेंगे कि मैं जानता हूँ, मुझे सब मालूम 
है। पसतु ज्ञान में अभिमान नहीं हो तो आत्म की बगिया खिल उठती है। 
आनंदघनजी का प्रसंग $ आनंद्घनजी महाराज विचरते-विचर्ते एक गाँव में 

पथारे। उस गाँव में ५०० ध्वजपताकाएँ फहरा रही थीं । यह देखकर आनंदधनजी ने पूछा, 

“यह ठाठ-बाट किस कारण से है ? किसी संत्र के शुभप्रवेश की तैयारी है क्या ?” उत्तर 
मिलता है, “प्रखर विद्वान यशोविजयजी पधार रहे है । उन्होंने ५०० विद्वानों पर विजय प्राप्त 
को है। इसलिए वे अपने विजय की प्रतीक रूप में ५०० ध्वजाएँ फहराते चलते हैं ।" 
आनंदघनजी के मन में आया कि ' भोग-बिलास को तिलांजलि देकर, संसार के समस्त 
सुख छोड़ संयम लेकर इतना ज्ञान प्राप्त किया है, परन्तु ज्ञान का अजीर्ण हो गया है । उनके 
होश ठिकाने लाना पड़ेगा नहीं तो प्रगति के बदले पतन के गड्ढे में मिरेंगे और आत्मा के 
उद्धार के बदले अधोगत्ति में चले जायेंगे । चलो मैं उनसे मिलता हूँ ।!' आनंदधनजी 
यशोविजयजी से कहते हैं, “बहुत समय से आपसे मिलने की उत्कंठा थी, आज वह पूरी 
हुई।है। आप प्रतिभा-शाली और प्रखर व्याख्याता हैं। वाद-विवाद में आपने अनेकों को 
हेगया है। अब मैं आपसे एक बात समझने आया हूँ ।'” आनंदघनजी की वाणी में कितनी 
पप्रता व सरलता है । यज्ञोविजयजी कहते हैं, ''आप कुछ भी पूछ सकते हैं ।'' उनके मन 

यह भाव था कि पाँच सौ को हस दिया तो यह कौन-सा विशेष है ? है 
ई[ ७६5 
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आनंदघनजी ने कहा: - व 208 हट 6 अंक इल 5 अ आत त 

“धम्मों मंगल मुदविक्धं, अहिंसा रंजमो तदो 
देवा दि ते नगंसंति,'जस्स घेम्मे सयागणो 77:7 . - 

7 ४ » ''  द्य, सू. आ-१, गा-१ 
“गुरुदेव ! मुझे इस गाथा का अर्थ-समझाइए । आनंदघनजी ज्ञान,'चासि्रि, श्रद्धा और 

उप्र में स्थविर थे । यशोविजयजी के मन में आया कि 'इस 'संरल-सी गाथा का अर्थ 

तो मेरा कोई साधारण-सा साधू भी बता सकता है। हो सकता है आनंदघनजी को मेरे 
ज्ञान के बारे में ज्ञात न हो, इसलिए उन्होंने इतनी सरल जिज्ञासा -सामने रखी है ।" 

यशोविजयजी ने अर्थ बताया.।'धर्म उत्कृष्ट मंगल है । अहिंसा सत्रह प्रकार का संयम 
और बारह प्रकार का तप रूपी धर्म जिसके मन में सदैव स्थिर रहता है उसे चक्रवर्ती तो 
क्या देवता भी नमस्कार करते है ।” इस प्रकारःगाथा का सुंदर अर्थ बताया । लेकिन 
आनंदघनजी : के चेहरे पर जरा भी. स्मित-रेखा नल आयी.। यशोविजयजी के पूछने पर 
आनंदघनजी ने कहा, “कुछ और विशेष समझाइए ।” यशोविजयजी ने अर्थ सही बताया 
था, झूठ तो नहीं कह सकंते थे कि समझ, में नहीं आया । इसीलिए कहा, विशेष 
समझाइए । उन्होनें फिर से अर्थ बताया और पूछा; ''अब संतुष्ट है?” आनंदघनजी बोले, 
“और अधिक विशेष विस्तार से बंताइए ।” यशोविजयजी ने पाँच बार,अलग-अलग 

शैली में, सुंदर तरीके से, हृदय को ,स्पर्श कर जाये, इस तरह समझाया और पूछा; “अब 
संतोष है ?” तो कहते हैं, “मुझे अभी और जानने, की इच्छा है । ग्रह तो .रत्रों की खान 
है। इसका अर्थ इस प्रकार कीजिए किं.मेरा हृदय-पट खुल जाए ।!” यशोविजयजी ने 
'पंद्रह बार इस गाथा का अर्थ बताया,-परन््तु आनंद्घनजी को/संतोष नहीं हुआ । आंत में 
चयशोविजयजी ने ,आनंदघनजी से कहा कि “आप ही इस गाथा,का भाव और अर्थ 
समझाइए” । तब आनंदघनजी बोले; “मैं तो आपसे समझने आया हूँ पर आपकी आशा 

हुई है इसलिए कहता हूँ "झा / 9 
आनंदघनजी महाराज बहुत विद्वान .थे । ज्ञान प्राप्त कर उसका खूब मंथन किया 

था, इसलिए किलट्ट अर्थ को स्पष्ट कर-सकते थे, बह भी एक नहीं अनेक तरीके 
से समझाकर। उन्होंने उपरोक्त गाथा का अर्थ और उसका, गूढ़ रहस्य त्तीन दिन और 
तीन रात त्तक समझाया, | यशोविजयजी म. सा.: तो सुनकर आश्चर्यचकित् हो 
गये । जिस गूढ़ रहस्य से वे अनजान थे, बह भाव आज जानने मिला,जिससे उनका 
मान नष्ट हो गया । वे आनंद्घनजी के चरणों में ५। /. + आनंदधनजी 
और कहाँ में ! उप्त समय आनंदघनजी ने -._. - हे है। भगवान 
महावीर के समक्ष गौतमस्वामी का ज्ञान कि ' में अगाध, ; 
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जल है, उसमें से चिड़िया की चोॉंच में जितना जल टिक सकता है, उतना ज्ञान 
गौतमस्वामी का था, भगवान महावीर के ज्ञान के सामने । जबकि गौतमस्वामी 
चार ज्ञान और चौदह पूर्व के धारक थे, त्तब भी उनका ज्ञान अल्प था तो उनके 
सामने हमास ज्ञान कितना अल्प है ! एक पूर्व यानी क्या ? तीन सौ हाथ ऊँचे हाथी 
पर चार सो हाथ का होद हो और उसे स्याही में डुबा दिया जाय, फिर उस स्थाही 
से लिखा जाए तव एक पूर्व का ज्ञान होता है ।" चुद्धिमान को इशारा काफी होता 
है ( यशोचिजयजी समझ गये । तुरंत सभी ध्वजाएँ उतरबा दी । “गुरुदेव ! आप 
महान है। मेरी आत्मा समझ नहीं पायो, इसलिए अभिमान का दास बनकर मैं 
पाँचसो पताकाएँ लेकर फिरता रहा । मेश अभिमान उतारने के लिए आपने मुझे 
मीठी गोली दी है ।” ज्ञानी को अभिमान नहीं होता । तत्त्वज्ञान पाना हो त्तो मान 
छोड़ना पड़ेगा । 

हमारे परम भाग्योदय से हमें दीतराग देव के सिद्धान्त मिल गये हैं । इन सिद्धान्तों 
पर भ्रद्धा विशेष लाभ प्रदान करती हैं। यह जैनशासन कितना अपूर्व और अलौक्तिक 
है समझने वाले महसूस कर सकते है । बँधुओं ! जैनशासन सिफ्फ धर्म ही नहीं बताता, 
सारी दुनिया का स्वरूप समझाता है। जगत में आत्मा की संख्या कितनी है। गति, योनि 

और कुल कितने है ? इनका यथार्थ दर्शन करवाने के साथ, ये जीव कहाँ रहते हैं? उनका 
आयुष्य कितना है ? प्राण कितने है ? इच्धियाँ कितनी हैं ? कम ज्यादा होने का कारण 

क्या है ? आत्मा क्षण में सुखी तो क्षण में दुःखी किस कारण से होता है ? एक धनवान 
तो दूसरा दाने-दाने को पोहताज, यह सब करनेवाला कौन है ? जगत क्या है ? जगत 
के कार्य व्यापार कौन चलाता है ? इसका कोई संचालक है या यह स्वाभाविक रूप 
से चलता है ? जड़-चेतन के भेद, द्रव्य, गुण और पर्याय आदि पदार्थों का तलस्पर्शी 
ज्ञान प्रदान करनेवाला एकमात्र जैनशासन है | जैनशासन के अतिरिक्त ड़तना सर्वज्ञान 
बुनिया का कोई भी दर्शन नहीं करा सकता । वर्तमान काल में भौतिक क्षेत्रों में बड़े- 
बड़ें डिग्रीधारी लोग दिखाई पड़ते है, परन्तु वे धार्मिक शिक्षा के क्षेत्र में पिछड़े होते 
है। इसका मूल कारण ढूँढने पर ज्ञात होता है कि आज के पढ़े-लिखे वर्ग की आत्मा- 
परसात्मा और कर्मों पर श्रद्धा नहीं है । सदगुरु का समागम कभी नहीं करते और सद्गुरू 
के सपागम के बिना, कितना भी बुद्धिमान, शिक्षित और होशियार व्यक्ति हो, पस्नतु धर्म 

के तत्त्व को नहीं जान पाता है । 
(विना गुरुश्यो गुणनीरधिभ्यो तच्द॑ न गानाति विचक्षणोपि । 

, >कर्णदाचौज्ज्वल लोचनोऊपि, दीप॑ विना पंश्याति नांधकारे (7 
पेत्त्वचेत्ता और गुणी गुरु के समागम के बगैर अत्यन्त होशियारं, विचक्षण व्यक्ति भी 

वेत्त नहीं जान सकता । आँखें चाहे जितनी बड़ी और तेजस्वी हों पर अंधकार में दीपक 
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के बिना दिखाई नहीं दे सकता ! अतः समझदार और बुद्धिमान व्यक्ति को भी सद्गुद 
समागम आवश्यक है । व्यवहार में मानव बहुत होशियार हो, ढेरें धन-संपत्ति जोड़ लिया: 
हो, फिर भी जन्म पूर्ण करके, सब कुछ यहीं छोड़कर चले जाना पड़ेंगा । आत्मा पे 
कर्मानुसार दूसरा जन्म लेता है, क्योंकि आत्मो अमर है।. हट. 

नैनं छिन्दान्ति शसाएणिं, नैनं दहाति पावकरं: 
न चैन कलदेयत्या च न शोौषयति मारुत 

तीक्षणतम शर्त्र भी आत्मा को छेद नहीं सकते । अग्नि उसे जला नहीं सकती । कोई 

भी महानतम समुद्र उसे डुबा नहीं सकता तथा प्रचंड पवन भी उसे सुखा नहीं सकता 
क्योंकि आत्मा अजर, अमर, अखंड, अविनाशी है । जब यहाँ से आत्मा परलोक में जाता 

है तो यहाँ के शरीर को छोड़कर नया शरीर धारण कंसता है। यहाँ की कोई वस्तु साथ 
नहीं जाती .। अरे ! भक्ष्य-अभक्ष्य का ख्याल भूलकर रात-दिन शरीर.को हृष्ट-पुष्ट वगा 
लीजिए फिर भी इस शरीर को तो यहीं छोड़कर जाना है और अंत में उप्तकी गख ही 
बनेगी । साथ जाने वाली वस्तु एकमात्र धर्म है। दुर्लभ मानव जीवन और प्राप्त दुंभ 
सामग्री निष्फल न चली जाये, अतः सद्गुरु का समागम करके, धर्म के यधार्थ स्वरूप 
को समझकर, -उसपर श्रद्धा रखकर धर्म आराधना -में मगन, होना चाहिए । " 

धर्मघोष नामक स्थविर मुनि अपने शिष्य. परिवार सहित चंपानगरी के सुभूमिभाग 
उद्यान में पधारे है.। भगवान के संत कैसे होते है? -. , 

एकेक भुनिवर- रसना. त्यागी, एकेक ज्ञान भंडार रे प्राणी; 
एकेक मुनिवर पैयावच्व वैरागी एना गुणनोंनावे. पार रे प्राणी 

* . -: सापूजीने वंदना नित-नित कीजे 
कितने ही ज्ञान सीखने में रत हैं, कितने ही तपस्वी है तो, कितने स्वाध्याय में लीन 

है; तो कितने वैयावच्च (सेवा) में लगे हुए हैं! आत्मा से कर्म की 'निर्जया के उद्देश्य से 
संयम पालन करते थे । धर्मघोषमुनि उद्यान में पधारे हैं ।॥ शिष्य परिवार के साथ अब 
भांविक जन भी उपस्थित हैं। संत धर्मकथा प्रारंभ करते हैं । धर्मकथा स्वाध्याय का ही 
अंग है ! अब गाँव से लोग आकर दर्शन-बंदन करेंगे, व्याख्यान वाणी का लाभ 

लेंगे । आगे का भाव अवसर पर । न | हट 

(सती -ऋषिदतला का चरित्य ). 
अरिमर्दन को पराजित किया : अरिमर्दन राजा सेना तैयार करके लड़ने के लिए आ 

रहे है । कनकरथ कुमार भी युद्ध के लिए तैयारी। कर रहे है । अधिकारी उनसे कहते है 
कि “राजकुमार, आप मत जाइए, आप हमारे ग्राण हैं - नेता रत्न हैं, और फिर आप 



विवाह कले के लिए निकले हैं, युद्ध के लिए नहीं । आप जैसे रत्न की रक्षा के लिए 
हम हैं, अतः हम लड़ेंगे, आप पीछे रहिए ।” कनकरथ बोले, ''आप लोग बड़े हैं, आपकी 
आज्ञा का उल्लंघन करना मेरे लिए शोभास्पद नहीं है, परन्तु क्षत्रियों का एक धर्म है, चाहे 
विवाह कले जा रहा हो या परिणीता को लेकर आ रहा हो, रणभेरी बजने पर वह चुप - 
नहीं बैठ सकता ॥” राजा अरिमर्दन की सेना विशाल थी, परन्तु उसके पास हाथी-घोड़े 
नहीं थे । कनकरथ कुमार की सेना छोटी होने पर भी तेजस्वी थी । युद्ध शुरू करने के 
पहले अर्मिर्दन राजा ने कहा, “तेरी धृष्टता के लिए क्षमा देने का एक मौका मैं तुझे दे 
सकता हूँ, परन्तु एक शर्त के साथ ।” कुमार ने कहा, “अपनी शर्त बताइए ।” राजा 
बोले, “मेरे आज्ञा-भंग करने का अपराध करने के बदले में तुझे त्तीन सौ जवान और 
तीन लाख स्वर्ण मुद्राएँ सॉपकर आज संध्या से पहले मेरा राज्य छोड़ देना होगा ।” 

कनकेस्थ ने कहा, “आपकी दया के लिए आभार ! परन्तु आपको समझना चाहिए 
कि वीरमाता का दूध पीने वाला क्षत्रिय ऐसी दया का भिखारी नहीं होता । क्षत्रियों के 
लिए मौत तो जीवन की महक है । आपको सूचित करना चाहता हूँ कि हम युद्ध करने 
नहीं निकले है बल्कि विवाह करने जा रहे है । परन्तु वीच मार्ग में यदि रणभूमि में चंदनवार 
बाँधने की नौचत आ गई है तो में इसे अपना सौभाग्य मानता हूँ । हम आपकी विराट 
सेना से भयभीत नहीं है, क्योंकि हमारा एक सैनिक इतना युद्धकुशल है जो सौ सैनिकों 
पर भारी पड़ेगा । आपकी सेना मुझे बकरों का झुंड प्रतीत हो रही है ।'' अरिमिर्दन राजा 
बोले, “मेरा पहाड़ जैसी सेना के पैरों तले आप सब पीस दिये जायेंगे । इसलिए मेरी 
शर्त मानने में ही आपका कल्याण हैं ।” कनकरथ ने तत्काल उत्तर दिया कि “क्षत्रिय 
कभी शर्त का मौखिक नहीं रहने देता, उसकी तलवार ही सब निर्णय करती है। मेरी 
हथी-घोड़ों से सजी सेना आपके सैनिकों को कुचल कर रख देगी ।” 

युद्ध शुरू हुआ । कनकरथ ने तेजस्वी बाण अरिमर्दन की ओर निशाना लगाकर फेंका 
कि तुरंत अरिमर्दन का मुकुट छिटकेकर दूर गिर पड़ा । कनकरथ कुमार ने अपने पराक्रम 

कुछ ही समय में राजा को जीत लिया । जहाँ राजा पराजित हो गया, बहाँ सेना की 
क्या औकात ? कनकरथ की विजय होते ही चारणों ने ललकार के साथ उसकी यशगाथा 
का गान प्रारंभ किया । इसी समय राजा अरिमर्दन की रानी अपने आठवर्षीय पुत्र के साथ 
मंडप में दाखिल हुई । युवसज ने उपका सत्कार किया और आसन दिया । कुमार के चेहरे 
को ओर देखकर रानी ने जाना कि उनके मुख पर किसी प्रकार का रोष या गर्व नहीं है, 
फिर बोलीं, “महाराज ! मेरे स्वामी का अपराध क्षमा कीजिए । उनका अभिमान टूट गया, 
यह उनके लिए चहुत बड़ा दंड है।”” कनकरथ कुमार ने कहा, “माता ! आपके स्वामी 

के प्रति मेरे मेन में कोई रोप नहीं है, परन्तु सह चलते यात्रियों पर जुल्म करना उचित 
नहीं है। राजा अरिपर्दन ने मानवता को कलंकित करने का अपराध किया है। मैंने 
गजसिहासन के लिए युद्ध नहीं किया है ।" कक । 

नि 
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'कनकर्थ कुमार ने चँदी राजा अरिमर्दन को चुलवाकर कहा,.'राजन् ! आपके बोस में 
मुझे बहुत सूचना मिली है। आपको इस प्रदेश में अनेक॑ काफिलों को लूटा है और स्वयं 
को बलवान मानते हैं। मेरे मंत्रियों की राय तो यह है कि आंपको- मृत्युदंड दिया जात ' 
चाहिए । परन्तु आपकी धर्मपत्नी दया की भीख माँगने आयी है और एक आव॑ सन्नी | 
की भावना को मैं तिंरस्कूंत नहीं केर सकता ! यदि मेरी एक शर्त आप मान्य को जे 
इसी क्षण आप संबको मुक्तकर दिया जायेगा ।" रानी बोली, "मैं वर्चेन देती हूँ कि 

आपकी एक नहीं, आप जितनी कहेंगे सभी शर्तें मानी जायेंगी ।" कनंकेरेंध ने कहा, 
"देवी ! आपके स्वामी के प्रति हमारा कोई बैर नहीं है । राजा अरिमर्दन राजगद्दी का त्याग 
करें और राजकुमार को सिंहासन पर बैठायें तथा भविष्य में कभी किसी यात्री को इस _ 
तरह परेशान न किया जाये । बस इतना करने का भरोसा दीजिए तो सभी कैदियों को 
सप्मान के साथ छोड़ दिया जायेगा ।'' राजा अरिमिर्दन ने कहा, “मुझे अपने कुकर्म का 
पश्चात्ाप हो रहा-है । आपकी. शर्त में शिरोधार्य करता हूँ (” संबने कनकरथ कुमार को 
जय जयकार की और सभी ने मुक्ति की साँस ली । अंब युवराज अपनी आगे की या 

प्रारंभ करेंगे, राह में क्या घटेगा आदि भाव.अवसर पर.3 / ..-.. , 
- ॥ * शान्ति; ॥ (8: ४5 

व्यारव्यान क्रमांक २०. 
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भाव का चमत्कार ,. 0. 

सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों [| " /" 
शास्त्रकार भगवंत जन्म-मरण की शृंखला तोड़कर अमर स्थान प्रोप्त कर चुके हैं। हैं 

सर्वज्ञ भगवंत की शाश्वत वाणी का नाम सिद्धान्त है । केवली भगवंत की वाणी में शंकी 
का कोई स्थान नहीं ।जिस वाणी का निरूपण जिनेश्वर भगवंतों द्वारा हुआ है, वह सत्य 
'निःशंक्म है। इस वाणी का श्रद्धापूर्वक पान करने से जीव महान सुख का भोक्ता बनती हा 
सांसारिक सुख, चाहे कितना उत्तम हो, परन्तु उस्तमें भूय का समावेश होता,ही, है जवककि 
महान पुरुषों द्वारा बताया गया सुख निर्भय होता है । आपको साथ में कीमती सामा# 

किसी मार्ग से जाना हो तो किसी परिचित से पूछ लेते है कि! भाई ! इस रास्ते में कोई मं 
नहीं है ?' आप पूरी चौकसी करके, फिर उस रास्ते।पर जाते हैं। भगवान कहते हैं, “ऐसे 



कदाचित लूट भी गये तो आपका माल ही जायेगा । बहुत गया तो आपकी जान जायेगी । 
पल्तु आत्मिक धन नहीं लुटेगा , वह तो आपके साथ ही साथ रहेगा ।”” जबकि इस संसारवर्धक 
मोह-माया और ममता के विषम-मार्ग में जाने से आपके भवों में वृद्धि हो जायेगी । मोहनीय 
कर्म की २८ प्रकृतियाँ है। उनमें सात प्रकृति मुख्य है। अनंतानुबंधी क्रोध-मान-माया- 
लोभ, सम्यक्त्व मोहनीय , मिथ्यात्व मोहनीय और मिश्र मोहनीय, इन सात प्रवृत्तियों पर 
विजय पाने वाले का संसार परित हो जाता है। भवभ्रमण घटता है । एक समकित के बीज 
में असीम शक्ति है।बरगद् का बीज बहुत छोटा होता है, परवीज विकसित होकर, समय के 
साथ-साथ विशाल बरगद के रूप में प्रत्यक्ष होता है। आम की छोटी-सी गुठली बोयें तो 
बड़े आप्रफल वाला वृक्ष बनता है । इसी प्रकार भगवान कहते है कि, “अपने हृदय रूपी 
भूषि पर सम्यक्त्व रूपी बीज का वपन कर दीजिए । उसके फल के रूप में अर्धपुदूगल 
परावर्तन काल का संसार नष्ट हो जायेगा और उतने ही समय में आपका उद्धार हो जायेगा ।'' 

आत्मा को जब समकित प्राप्त हो जाता है तव उसे संसार असार प्रतीत होता है। संसार के 
प्रमाप्र पदार्थों पर जो प्रेमभाव और आनन्द था, वह कम होने लगता है और देव-गुरु- धर्म के 
प्रति प्रीति चढ़ने लगती है । फिर वह आत्मा से कहेगा, 'हे आत्मन् ! तू आज तक भूला रहा, 

, चौग़सी के चक्कर में झूलता रहा, नरक-निगोद में रुलता (भटकत्ता) रहा, इसीलिए तुझे 
संसारसार रूप लगता था। अब देव-गुरु-धर्म ही सार रूप हैं। यही मेरे जीवन का आधार 
प्रथा डूबती नैया का सच्चा तारनहार है । आज तक भवसागर में डूबाने वाले साधनों पर तू 
रगी बना रहा । जर, जमीन और जोरु तुझे अच्छे लगते रहे, जिनके राग के कारण तू 
अनंतकाल से इस संसार में भटका, नरक-निगोद में अपार दुःख भोगे । अब मुझे यह सच 

समझ में आया कि यह सब तो धूँए को मुट्ठी में भरने जैसा है । ऐसे सुंदर विचार आएँ तो 
आसक्ति कम होती है, मोह ढीला पड़ता है। राग-द्वेप रिटायर होने लगते है और मान समाप्त हो 
जाता है। तब आत्मा को स्वस्वरूप की पहचान होती है। परभाव से हटकर निज स्वभाव में 

रण करता है। मैं कौन हूँ ? मेरा स्वरूप क्या है। मेस अपना कौन और पराया कौन है ? इन 
सबका भान होता है। भूतकाल में की गई भूलों का पश्चात्ताप होता है । स्व और पर की 
पहचान न होने के कारण देव-गुरु और धर्म की आराधना में प्रमाद किया और सांसारिक 
सुख की खातिर अपना जन्मोजन्म गंवाया । अतः है आत्मा | अब तू पर-वस्तु के प्रति 
गगभाव का सत्वर त्याग कर, क्योंकि चह वस्तु तेरी नहीं है, आत्मा को दगा देने वाली है। 
पीद्गलिक सभी चस्तुओं के राग को त्यागकर अपनी आत्मा रूपी बाग को गुण रूपी पुष्पों 

सेसजाइए इस संसार में देव अरिहंत, गुरु, निर्मथ और केवली प्ररूपित धर्म , यही तेरेहै और 
तेर हित करनेवाले हैं।बाकी कुछ भी तेरा नहीं है। आजतक तूने अपनी आत्मा के अलावा 
अन्य वस्तुओं को अपना माना और उस पर जन्मो-जन्म प्राण देता रहा, फिर भी वे तेरी न 
कप ्न्स्श्ध्य्च्ख्र्टाहः 424, 



थी ही नहीं तो. अला कैसे कहे हों? भात्रा-पिता, पुत्र-प 

सब में 'मेस-मेरार ९ हुए अनंतकाल थे 
कट अबे- 

समझदार: विवेकी- 
पुधार ले | देव-गुरु- नो कुछ सः 

चन, गूर्ख मत बनना । 
धर्म ही करे: आधार हैं, यह दृढ़ निःचंय व 

-पुंज प्रसारित जायेगा । 



सिद्धि में मुख्यतः मन की भावना और विचारका हाथ होता है। जैसी जिसकी भावना होती है 
वैसीही उसे सिद्ध्िप्राप्तहेती है यादूशी आवना यस्य तादृशी सिद्धिर्भवति” भावना 
सेविकास होता है और भावना से विनाश होता है। जैसे सीढ़ी एक ही होती है, पर आने-जाने के 
आधारपर रास्ता दो हो जाता है । ऊपर चढ़ने बाला ऊँचाई परजाता है और नीचे उतरने वाला 
नीचे । ऊँची भावना से उन्नति और नीची भावना से दुर्गति होती है। अग्नि और पानी जितना 
काम नहीं करते उतना भाष (बाष्प) करता है - इसी प्रकारजीबन में कार्य औरवाणी से अधिक 
भावना का जोररता है। आत्मा में शक्ति न हो, संयोग न हो , पुरुषार्थ न हो फिर भी दूसरों के 
प्रतिदुर्भावना से आत्मा का अधःपतन होता है। 

स्वयंभूरमण समुद्र में रहने वाले विशाल मगरमच्छों के आँख की पलकों में तांदुलिया 
मछली होती है, जो चवली जितनी छोटी होती है। सागर की उछलती लहरों में कितनी ही 
भछलियाँ मगरमच्छ के मुँह में पानी के साथ जाती हैं और बाहर निकल आती है । यह दृश्य 
देखकरत्तांदुलिक मच्छ भन में बिचार करता है कि ये मगरमच्छ कितने मूर्ख हैं ? उनके स्थान 
परमें होता तो एक छोटी-सी मछली भी मुँह से निकलने नहीं देता । खाया नहीं, किसीको 
गाण भी नहीं लेकिन दूसरे को मारने की दुर्भावना के कारण त्तांदुलिक मच्छ मरकर सातवीं 
नरक में जाता है । देखिए ! मन से कैसा अधःपतन हुआ ! 'भगवद् गीत्ता' में भी कहा है कि, 
“मन; एव मनुष्याणां कारणं वंध ग्योक्षयो: ।” मुक्ति और बँधन का कारण, 
सुख-दुःख का कारण, सद्गति और दुर्गति के वँधन का कारण, पतन और उत्थान का 
कारण, यही एक मन है । भन का शरीर और आत्मा पर बहुत प्रभाव पड़ता है। क्रोध, काम, 
भद, मोह, मत्सर और लोभ आदि आत्पा के सच्चे शत्रु हैं और सुंदर मनोभावना पर हमेशा 
आधिपत्व जमाते आये हैं। इसलिए उन्हें नियंत्रित करके भावना का संरक्षण करना जरूरी है 
जिससे भावना का प्रलय न संजजित हो । यदि भावना इन छहों के आवेग से त्तन जाये तो 
आत्पा स्थान, समय और कार्य के साथ स्वयं को भी भूल जाता है। 

प्रभु महावीर के शिष्य राजर्पि प्रसन्नचंद्रमुनि आत्मा के कल्याण के लिए नगर के बाहर 
एक पाँव पर खड़े, दोनों हाथ ऊँचे करके, सूर्य के सामने दृष्टि करके आतापना में ध्यानमग्न 
है। देखिए, कल्याण को कितनी सुंदर दृष्टि है ! फिर भी मानव कहाँ और कैसे पछाड़ खाता 
5? प्रसन्नचंद्र राजपि के पास से गुजरते हुए दुर्मुख नामक दूत के मुँह से राज्यतंत्र की बात 
उनके कानों से टकराई कि 'राज्य पर शत्रु ने घेश डाल रखा है, राज्य आपत्ति में है”! और मोह 
का आबेग आ गया । सजपुत्र तथा प्रजा की चिंता होने लगी । फिर क्या था ? मुनि अपना 
मुनिपन भी भूल गये । मैं कहाँ हूँ ? क्या कर रहा हूँ? क्या करना चाहिए ? सब भूल गये । मन 

सेशबु से संग्राम करने लगे । कर्मो को जीतने के लिए नहीं चरन् शत्रु को मारने के लिए । 
चुद्ध में क्या होता है ? महा आरंभ, संहार, आर्तध्यान और रौद्रध्यान । ओह ! यह जीव किस 



ज॑जाल में फँस गया । आर्तध्यान, रैद्रध्यान, महाआरंभ का प्रचंड झंझावात अवश्य दुर्गतिगे._ 
पहुँचाता है ।*' शक श 5 हा पाज के जद हा त6 0 फिा 0 

उसी समय श्रेणिक महाराज भगवान महावीर से पूछते हैं कि 'हे प्रभु ! यह प्रेसन्नचंदर 
राजपि अभी काल करें तो किस गति में जायेंगे.?' प्रभु ने उत्तरदिया कि इस समय पृल्ु हे 
तो सातवीं नरक में जायेंगे ।”” श्रेणिक के मन में आया कि 'ऐसे ध्यानस्थ, उच्च कोटि के 
उन्नत साधक सातवीं नरक में जायेंगे तो फिर मेरे जैसे वासना-के कीड़े कहाँ जायेंगे !' इम् 
ओर क्षणभर में राजरि प्रसन्नचंद्र मन में संग्राम लड़ते हुए हताश होने लगे.कि अब मेरी हा 
निश्चित है, मेरे पास कोई शस्त्र नहीं बचा । आखिरी दाँव के रूप में उन्हें एकाएक अपना 
मुकुट याद आया और सोचा, 'मेरे मुकुट से शत्रु राजा के सिर पर वारंकरके विजय प्राप्त का 
लूँ । यह ख्याल आते ही हाथ सिर पर रखा तो अरे, यह कया ?-माथे पर मुंकुट नहीं है, भेै 
बाल तक भी नहीं है । एक क्षण के लिए तो मुनि अचंभित रह गये । *: 02 

संत के जीवन में एक ही धक्का काफी है। राज को याद आ गया, अरर | यहाँ व ते 
युद्धक्षेत्र है, न कोई शस्त्र, न संग्राम, न कोई शत्रु । मैं तो मुनि के रूप में हूँ, संययमी हूँ।' बा 
इस एक आघात ने नवसर्जन का काम किया, जागृति आ गयी । यदि वे मुनि न होते तो क्या 
यह जागृति आती ? आज के विषम काल में भवसागर में गिरते प्राणियों के लिए, आता के 

संरक्षण के लिए, संयम ही समर्थ आलंबन है ! देखिए,-कभी>कभी साधन भी भावों है । 
परिवर्तन लाने का कार्य करते है । मुंडित सिर ने मुनि की भावना में जबरदस्त परिवर्तन ता 
दिया । पश्चात्ताप की पावक अग्नि ने धीमे-धीमे भावों में चुस्ध्धि की । उसी समय राजा 
श्रेणिक को भगवान के कंहे पर ठीक से भगेसा न होने के कारण फिर से प्रश्न किया। प्र 
ने कहा, "प्रसनचंद्र ग्जपि इस क्षण मृत्यु प्राप्त करें तो सर्वार्थसिद्ध विमान के देव बनेंगे।' 
तबतक में तो देवदुन्दुभी बजने लगी और प्रसन्नचंद्ग राजर्पि को केवल ज्ञान प्राप्त हुआ। 

राजर्पि की मुनि-भावना को, ध्यान दृष्टि की दुर्भावना ने नष्ट कर डाला था । सातवें नाक 
की ओर प्रयाण की तैयारी करवा दी थी । पश्चात्ताप की धारा से एक क्षण में उत्पन होने 
बाली सदूभावना की विद्युत शक्ति ने सर्वार्थसिद्ध विमान और अगले ही क्षण संसारके मा. 
बँधन छुड़वा दिये । दुर्भावना, दुर्गति और भववँधेन प्रदाता है तो सदूभावना सुगत्ति देने वाली 
और भवर्बँधन काटने वाली है ! सदुभावना त्याग, प्रेम, समर्पण, तृप्ति आदि प्राप्त करवा का 

आत्मा के शुद्ध दर्शन कराती है । दुर्भावना राग-द्वेष-स्वार्थ-तृष्णा-अशान्ति-अज्ञान आदि 
सर्जित करके आत्मा से विमुख करनेवाली है। किसीको खग़ब पसंद नहीं है। सुंदर और 
अच्छा चाहिए, तो भावना भी सुंदर रखिए। भावना के प्रयोग से जीवन की मिर्यलता पूरी 
जाती है ( जिस प्रकार सरिता अपने प्रवाह से कचरे को किनारे पर फेंक देती है, उसी प्रका 

जैसा बनजायेगा। 



स्वछ पानी द्वारा जीवन में जैसा प्रतिचिंब इच्छा करेंगे वैसा पाया जा सकेगा । सदूभावना 
जीवन का परमार्थ है। भावना सिद्धि के सोपान तक ले जाती है । भाव सहित किये हुए कार्य 
मोगरे के फूल जैसे होते है । भाव रहित आचार-विचार, धर्म आदि कागज के फूल के समान 
होते है जो दिखते सुंदर है पर सुगंधरहित होते है । 

संसारमें अनेकवार देव-गुरु-जैनशासन प्राप्त हुए, उन्हें पहचाना, आराधना के लिए दान- 
शील-तप-संयम का उत्तम प्रकार से पालन भी किया, फिर भी अबतक जन्म-मरण का 
चक्कर चल ही रहा है। इसका कारण है 'यस्मात् क्रिया प्रतिफलन्ति न भाव 
शून्या ।? कोई भी क्रिया था पुरुषार्थ भावरहित होने पर फल प्रदान नहीं करती । अतः 
जबसे जागे तबसे सवेर, जानकर आत्मकल्याण के लिए भाव जागृत कीजिए । माता 
परुदेवी भावना रूपी अणुबम से कर्म का किला तोड़कर क्षणभर में सिद्धि के द्वार पर पहुँच 
गयी । इलाची कुमार को नट के रूप में तार पर नाचते हुए भावना की प्रवलता के कारण 
केवल ज्ञान की प्राप्ति हुई । पृथ्वीचंद्र गुणसागर तो अभी संसार की सान पर चढ़ने विवाह- 
वेदी पर थे, तभी किसने मोहिनी डाली ? भावों के द्वारा ही अंतर का अंधकार उलीच दिया । 
भाव की व्यापकता से ही आत्मा परमात्मा बनता है।' उत्तराध्ययन सूत्र' में भगवान से प्रएन 
पूछा गया है कि - 
“भावसच्चेण भंते गीवे कि जणयड् ? भावसच्चेणं भावविसोहिं 

नगणयड़ |. भावविसोहिए चट्ठमाणे जीवे अरहंतपन्चत्तस्स धम्मस्स 
आरहणयाए अब्भुद्ठेड़, भरहंत पश्चत्तस्स धम्मस्स आरहणयाए 
अव्भुट्ठत्ता परलोग धम्मस्स आयहए भवड़ 77 
, है भगवान ! भाव सत्य से क्या लाभ मिलता है ? भाव सत्य से भावों की शुर्द्धि होती 
ह। शुद्ध भाव वाला जीव अरिहंत प्ररूपित धर्म को आराधना में तत्परहोकर पारलौकिक धर्म 
का आराधक बनता है। - १ 
' भाव कार्य का प्राण है। जीवन का सत्व है। आत्मा की उनति गढ़ने चाला है। भाव का 

झरना यदि हृदय में बहना बंद हो जाए तो जीवन जड़ के समान बन जाता है। अतः जीवन में 
भाव जगाइए । आम आम न हे पु हा न् हे 

- ..  ' [('दोपदी का अधिकार) 
पर्मघोषगुनि के शिष्य धर्मरुचि अणगार ; ज्ञाताजी सूत्र' में अधिकार का वर्णन चल 

'हाह।उस काल औरउस समय में धर्मघोष स्थविर मुनि अपने विशाल शिष्य परिवार के साथ 
अपानगणी के सुभूमिभाग नामक उद्यान में पधारे । नागरिकों को सूचना मिली कि तारणहार 
'च्ओ पधारेह। चंधुओं ! आपका पूर्ण भाग्योदय है कि आपको वीतरागी गुरु मिले है। अतः 

जागृत कीजिए और उससे कहिए कि तू अनंतशक्ति का स्वामी है, तू कर्मो से 
प्लस का <> ज्योल प्स्स्क 

हब 



डर मत । तेरे किये हुए कर्म तो तुझे ही भोगने है। परन्तु आत्मा पर अ्रद्धा और विए्वाप्त होगा 
तो कर्म उसके समक्ष रंक लगते है और आत्मा शूरवीर । आत्मा अगर कमजोर रहा तो कई 
शूरवीर बन जायेंगे । हम यदि बलवान तो कर्म बेचारे हैं.) आत्मा तो ध्रुव-नित्र 
है। उसे कोई छेद-भेद नहीं सकता, जला नहीं सकता । सिद्ध स्वरूप को प्राप्त कलेबाता 
हमारा आत्मा ही है। अनादि से बँधे कर्मो को दूर करने के लिए प्रवल पुरुषार्थ किया गये 
तो कर्म क्षय होते ही हैं। भवों का भय और थकान महसूस हुआ होगा तो पुरुषार्थ में कर्म 
नहींहोगी। , , हट की 8 पर ये है 

चंपानगरी के लोग गुरुदेवश्री के दर्शन, बंदन और वाणी श्रवण का लाभ लेने आये। 
गुरुदेव ने श्रुतचारित्र रूप, धर्म का उपदेश दिया ।घंपानगरी की पर्षदा धर्मकथा श्रवण के 
अपने घर की ओर रवाना हुईं | “वएप्यं तेसिंत 08005 किक: अंविवा्ी 
धम्मरुई नाम अणगारे उयले जांव तेउलेस्से मासमासेणं खममाष॑ 
विहरड़ ।” तत्पश्चात् धर्मधोष स्थविर के अंतेवासी, धर्मरुचि अणगार,थै, जो बहुत उ्या 
प्रकृति के थे और विशिष्ट तपस्या करते थे । तप के प्रभाव से उ्हें तेजोलेश्या की प्राप्लि हुई थे 
, जिसे उन्होंने अपने शरीर में धारण किया था । तेजोलेश्या का प्रभाव ऐसा होता है कि जद 
यह शरीर से बाहर निकलती है तब बहुत योजन तक के क्षेत्र में रखी वस्तुओं को भस्म की 
डालती है। धर्मरुचि अणगार उस समय मासखमण-तप करके विचर रहे थे। ,., पैवाी 

गुरुश्री जैसे पाचन-पवित्र है उनके शिष्य भी वैसे ही यवित्र हैं | धर्मघोष मुनि के अंतेवाप् 
शिष्य थे धर्मरुचि अणगार । अंतेवासी का अर्थ हैं समीप या नजदीक । शिष्यों के हवय मे 
गुरु का निवास होना तो स्वाभाविक है; पस्न्तु गुरुदेंव के हृदय में शिष्य का वास मुश्किल 
है। शुरु कठोर शब्दों का प्रयोग करें या कर्केश-कोमल भाषा कहें, शिष्य तो यही समझता 
कि “मम लाभ त्ति पेहाए” गुरु जो कुछ भी कह रहे है, मेरे हित और लाभ के लिए है 
वे शिष्य इंगियागार संपन्न होते हैं यानी गुरु के आँख के इशारे से समझ लेते है, पसतु व 
हृदय के भाव को जान ले, ऐसे शिष्य को भगवान ने अंतेवासी कहा है। गुरुआज्ञा में जीव 
जीने वाले अंतेवासी शिष्य धर्मरुचि अणगार घोर तपस्वी थे ।पराल तपस्वी अर्थात् जो रे 
तपस्या करता है ।.एक उपवास, दो उपवास, तोन-चार उपवास तो सदैव ही रहती है. 
धर्मरुचि अणगार का मासखमण तप का पारणा था । धर्मरुचि मुनि गौतमस्वामी की भी 
प्रथम प्रहर में स्वाध्याय, दूसरे प्रहर में ध्यान और तीसरे प्रहर में वरंत्र-पात्र का प्रमाजन के 
पात्र लेकर अपने गुरुदेव धर्मघोष स्थविर के पास आये । अब उनसे कैसे आज्ञा माँगेंगे 
आगे क्या होगा आदि भाव अवसर पर। _ आप रे 

, » [सती-ऋषिदता का चरिद्रच) -० 
कनकरथ ने जंगल में सुंदर कन्या को देखा ; राजकुमार कनकर्थ ने दूसरे दिन अप! 

प्रवास प्रारंभ किया । चलते -चलते काफिला जंगल के मध्य स्वच्छे मैदान में पहुँच गया 
््स्य्च्फ््झड ् 



मंत्री ने कुछ लोगों को जलाशय की तलाश में भेजा । संध्या का समय देख कुमार प्रतिक्रमण 
करके निवृत्त हुए । जलाशय को शोध में निकले लोग आ आये । मंत्री ने पूछा, “क्या 
जलाशय नजदीक में नहीं है ? आपलोगों को "इतनी देरक्यों लगी ?” ''कृपाबंत ) जलाशय 
वो बिल्कुल नजदीक है, पर उसी राह पर हमें एक चमत्कार भी दिखा, उसोमें इतना समय 
व्यतीत हो गया । एक सुंदर उपवन दिखाई दिया, जो अनेक फलों-फूलों से सजा बहुत 
व्यवस्थित था ।हमने सोचा, यहाँ कोई रहता होगा और जलाशय भी उधर ही हो सकता है, 
अतः हम उस ओर बढ़े । उपवन में पैर रखते ही चकित हो गये । 

कुंवरी एक झूल रही हाँ पे, गाधे अम्न के डोर, 
हुए अचंभित है पनदेवी, विदयाधरणी कोय...भ्रोत्ता तुम... 
एक घने आम के वृक्ष पर झूला बँधा था और उस झूले पर कोई देवकन्या झूल रही थीं । 

उ्त देवकन्या का जैसा रूप था - हमने कभी न देखा, न सुना । स्वप्न में भी कभी ऐसा 
भनोहर, पवित्र, आकर्षक रूप हमें नहीं दिखा । उसे देख हमें लगा, यदि यह कन्या कुंआरी हो 
तो आपके लिए सर्वथा योग्य है। जलाशय के वारे में उससे पूछने के उद्देश्य से पाँच-सात 
कदम आगे घड़े होंगे कि उप्त रूपवती की दृष्टि हम पर पड़ी और वह अदृश्य हो गई । इसीमें 
हमें देरहो गयी ।”” राजकुमार कमकरथ की भावना ऊँची है । वह विचार करता है कि संसारी 
जीव कौतुकप्रिय होते है, इसलिए इसमें खो जाते है। जीवन तो उच्च मानव का मिला, परन्तु 
बाहर देखने का मजा ऊँचे जीवन तो नष्ट करदेता है। कर्तव्य पालन भूलकर इन तुच्छ विषयों 
के पीछे जीव को घुमाता है। कुमार ऐसी उच्च भावना करता है । उसकी विचारधारा में 
अप्सरा के समान उस बाला के बारे में कोई विचार नहीं है । युवावस्था के गर्म खून में तो 
ऐसी बातें इतनी आकर्षित करती है कि दूसरा कुछ सूझता ही नहीं | झट ख्याल आता है कि 
वहकैसी होगी ? परन्तु कुमार के मन में ऐसा कोई विचार नहीं आता और न ही अप्सरा जैसी 
कन्या के देखने से वंचित रहने का कोई खेद होता है । दूसरे दिन सुबह वहाँ से प्रयाण 
किया, थोड़ा चलने परही वह उपवन आ गया। भूत्यों ने आगे जाकर वृक्ष की डाली से बँधा 
झूला दिखाते हुए कहा, ''कृपावतार ! इसी झूले पर हमने देवकन्या को झूलते हुए देखा 
था ।" कुमार ने मन में सोचा कि 'झूला है तो कोई मानव भी होना चाहिए । नहीं तो इस घने 
औरनिर्जन प्रदेश में झूला क्यों बाँधा जायेगा ?' थोड़ा आगे बढ़ने परएक अति सुंदर तरुणी 
हाथ में डोलची लिए फूल चुनती नजर आयी । सुभटों ने कहा, “यही वह देवकन्या है जिसे 
हमने झूलते हुए देखा था । कन्या की नजर कनकरथ पर पड़ते ही वह अदृश्य हो गई । 
कनकरथ सोचने लगे कि देवलोक की देवांगना यहाँ कैसे होगी ? ऐसी सुंदर स्त्री को देखकर 
भी कुमार के मन में उसके प्रति कोई विकार भाव नहीं आता । अब कनकरथ कुमार इस 
कन्या के लिए कैसे शुद्ध विचार करते है, आगे क्या घटता है, आदि भाव अवसर पर। 

; ॥ ऊ जान्तिः ॥ 2 
्स्ाय्य्य्ड्टलकारर: 



सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों । ० पा 2९0 850 8 
द्रौपदी का * शास्त्रकार भगवान ने, ज़गत के जीवों के कल्याण के 

लिए सिद्धान्तमय वाणी का ननिरूपण किया । चीतराग भगवान के -बचनापृत का 
रैक शब्द भी यदि आत्मा अपूर्व श्रद्धापूर्वक:अचण करे तो अंनंत्र कर्म के जंत्े ज्ञाताजी सत्र” 

*ग यालन नहीं करता बह वीतराग की आज्ञा का पालन भला कैसे का 
सकेगा ? धर्मरुचि अणगार प्रथम 4383 स्वाध्याय,' द्वितीय ग्रह में ध्यान काके 
तीसरे प्रहर में गौचस जाने के लिए गुरुआज्ञा प्राप्त करने आये । मासंखमण का 

हुआ । भगवान ने प्रारंध से इतने उपबास कया, कोई 
मौन लेकर गोचर के लिए निकलते थे । उस समय प्रजा बहुत सुखी थी, संयमी कोई 
नहीं था । इसलिए गोचर क्या है 2 दान क्या है ? क्या सूझता और असूझता है.आदि 
चातों से प्रजा अतृभिन्न थीं। भगवान जब गोचरी के लिए निकलते तो लोग विचार 
करते कि यह भगवान, हमारे महाराजा, अपना सिर छेत्र और सबकुछ छोड़कर निकले 
है। उल्हें रोटी कैसे दिया जो सकता है ! हम उनका सत्कार कैसे करें! अत; जब प्रभु 
पथारते तब लोग हुंत भावषपूर्वक उनके समक्ष हीर-माणिक-स्वर्ण, वस्त्र, कम्मा-रल 
आदि प्रस्तुत करते । प्रभु तो कुछ कहते न थे कि मुझे यह सब नहीं कल्पता। उनका 



फिर दूसरे दिन तीसरे प्रहर गोचरी की गवेषणा के लिए निकलते । परन्तु गोचरी न 
प्रिलने पर फिर से लौटकर ध्यान में खड़े हो जाते । इस प्रकार प्रभु का कितने दिन 
का तप हो गया ? फाल्गुन कृष्ण सप्तमी से उपचास शुरू किया । फाल्गुन कृष्ण अष्टमी 
को दीक्षा ग्रहण की और नवमी से भिक्षा लेने फिरते रहे । परन्तु निर्दोष गोचरी न 
मिली । दूसरे-वर्ष वैशाख शुक्ल द्वितीया तक यही स्थिति चलती रही । इसीलिए ततेरह 

महीने और ग्यारह दिन का चौविहार उपवास हो गया । वैशाख शुक्ल तीज के दिन 
श्रेयांसकुमार के हाथों निर्दोप-इक्षुसस से भगवान का पारणा हुआ । भगवान ने जैसे 
तप किया वैसी शक्ति हमारे पास नहीं है, परन्तु उनके अनुकरण के रूप में एकांतर 
उपवास से वर्षीतप करते हैं। 

: धर्मरुचि अणगार स्थविर मुनि धर्मघोष से गोचरी के लिए आज्ञा लेने गये । 
भगवान ने 'आचाणशांग सूत्र' में फुरमाया है कि “साधक को गोचरी, पडिलेहन, 
स्वाध्याथ आदि समस्त क्रियाएँ विवेकपूर्वक करनी चाहिए । 'उत्तराध्ययन सूत्र' के 
वें अध्ययन में साधू समाचारी का वर्णन है । वहाँ बताया गया है कि 'पडिलेहन 
करते हुए यदि उपयोग (ध्यान) चूकेंगे तो छःकाय के जीवों को हिंसा के अधिकारी 
बनेंगे और शुभ उपयोगपूर्वक क्रिया करेंगे तो छःकाय के जीवों के पालक 
बनेंगे ।' उपयोग-सहित क्रिया निर्जरा का कारण है । उपयोग-शून्य क्रिया पाप का 
कारण है। --: 

“से भिक्खू:कालन्ने, वलब्ले, ग्रायल्ले, खेयन््ने, खणयज्ने, विणयश्ने, 
ससमय . परसमयज्ञे, भावन्नोी परिग्गह॑ असमायमाणे 
फालाणुष्ठाई अपडिण्णे दुहओ छेचा नियाड़ /” 

की 0 न ४ - आचायंग यूत्र 

' इस सूत्र'में, साधू के लिए किन-किन बातों का ज्ञान आवश्यक है ? उसका 
वर्णन, लत हक पर श 

कालन्ने -.काकछज्ञ $ साधू कार्य करने के अनुकूल समय को जानने वाला 
होता है | इस,कार्य के लिए कौन-सा समय योग्य है, किस समय कैसा बर्तन करना 
चाहिए आदि बातों “को समझकर, समय (काल) को पहचानकर क्रिया करनी 
चाहिए । काल के अनुरूप क्रिया न करे तो दोष का अधिकारी बनता है । पडिलेहन 
प्रथम प्रहर में और दूसरी बार पिछले प्रहर में 'करने की सूचना है, परन्तु उस समय 
न करके , सोचे बाद में कर लूँगा तो दोष का अधिकारी है । भगवान ने मर्यादा 
पतायी है जो लाभ का कारण है । काल की ,मर्यादा तोड़ना, वीतराग की आज्ञा 
न भानने जैसा है र । ८ बडी 



वलन्ने - बल्नज्ञ ४ साधक अपनी शविति न छिपाये । शक्ति के अनुसार संयम । प्रवृत्ति करे। ज्ञानी कहते हैं कि 'अपनी शक्ति को गोपनीय न रेखो बल्कि-पुरुषा कीजिए ।! संसार में शक्ति के उपरांत बल-शवित खर्च करने का पुरुषार्थ कछ्ले हैं, घर संसार में लगाई गयी शक्ति से पाप में वृद्धि होने चाली है। अपनी शक्ति को तुप वा लगाओ जहाँ संसार के जाले साफ हो जाएँ। कर्म क्षय करने के लिए भगवान महदी ने छह-छह महीने के उपवास किये | अपनी शक्ति और बल का अंदाज लगाइए वि आपकी शक्ति कितनी है? जितनी भी शक्ति ही उसे छिपाइए मत । आपनी शक्ति तर करने की न हो और सेवा (बैयाचच्च) करने 'की हो तो जो आत्माएँ ज्ञान सीखते- ग्रीखार हों, तप करते हों, उनकी सेवा में लग जाइए । किसीके ज्ञान का क्षयौपशम कम हो तो अपनी शक्ति का उपयोग इतरों को ज्ञान देने-में कीजिए। ज्ञान देने से ज्ञ में चृद्धि होती है। ज्ञान समझाते-सिखाते हुए कई बार उत्कृष्ट भाव आने.से कम 'चकनाचूर हो जाते हैं। आय आय केशी भ्रमण और गौतमस्वामी एक साथ मिले तो ज्ञानमोष्ठी के लिए । कैशीस्वामी के चार महाव्रत को उस समय की प्रजा समझ नहीं पा-रही थी । थे शंक्तित थे कि कौन सच्चा है ? इससे वित्तंडाबाद उपस्थित हो सकता है, यह सोचकर गौतमस्वामी और केशीस्वामी को मिलकर जनता को समझाना चाहते थे । केशीस्वामी दो हुए हैं। यह केशी भ्रमण तीन ज्ञान के स्वामी थे और गौतमस्वामी चार ज्ञान के था थे । पर भौत्तमस्थामी को यह घमंड नहीं था कि मैं-चार ज्ञान का-स्वामी, मैं क्यों इनसे मिलने जाऊँ । उल्हे उन्होंने विचार किया कि “केशीस्वामी भगवान पाएववाध के संत्त है, अतः मुझसे बड़े है और मुझे ही उनके पास जाना चाहिए ।' कितने घिनयी है ! ज्ञान पूर्णतः पचाया हुआ है । आज त्नो थोड़ा-सा जानने वाला भा समझता है कि वह सब जानता है । यह ज्ञान नहीं बल्कि ज्ञान-का अजोर्ण है। केक्ली के समक्ष गणधरों का ज्ञान अल्प है तो अपने ज्ञान की क्या विस्तात ?, 'थुत्ता से प्रभुता मिहे, प्रभुता से प्रभु दूर, - कीड़ी साकर कण हहे, हाथी फाकत पूछ: लघुता, भग्नता, विनय, विवेक से प्रभुता प्राप्त होती है, परन्तु प्रभुता से प्रभु दूर खो है। बाहुबलि के पास ग्रभुता थी ! लघु भ्रात्ाओं को कैसे वंदन करूँ ?-तबतक केवल ज्ञान नहीं प्राप्त कर सके । साधना अति उम्र थी, पर्तु अभिमाद का जहर भव हुआ था । ताड़ के पेड़ चहुत लंथे होते है, परन्तु अपने अंगों को ढंक भी नहीं पाते । डा ३ तो क्या हुआ, जैसे ऐड खजूर, पंथी को छाया नहीं, फल हामे अति दूर 7: 
प््म्म््स्म्स्प्स्कल टला इ टलम 



उम्र से, धन-संपत्ति और सत्ता से बड़े होकर भी यदि आत्मा के गुण से बड़े नहीं 

है तो खजूर के पेड़ जैसे है । बाहुबलि के मन में मान था, परन्तु जैसे ही मान नष्ट हुआ 
और चंदन करने के लिए कदम बढ़ाया कि केवल ज्ञान की ज्योति प्रकट हो गयी । 

“उपाड्यों वंदस करवा पाय, अनुपम केवल ज्ञान सोहाय. ..मुनिवर... 
आत्पा गर्दभ या सूअर जैसा नहीं, बल्कि सिंह जैसा है । कर्मराजा से कहिए कि 

आना है तो आओ, यह सिंह सामना करने के लिए तैयार है । कर्म के सम्मुख आत्मा 
जब दहाड़ेगा तो कर्म थरथराने लगेगा । महावीर के श्रावक्त रोना रोने वाले नहीं 
होते । उन्हें तो इन्द्र भी विचलित करने आये तो मुँह की खाये । इन्द्र ने दशार्णभद्र 
राजा को हराया, परन्तु दशार्णभद्र राजा ने अपनी आत्मा को महावीर के चरणों 
में अपित कर दिया तो इन्द्र को झुकना पड़ा । महावीर के श्रावक खनखनाते रानी 
छाप चॉँदी के रूपये जैसे बनेंगे, तब जैनशासन जयबंत बनेगा । श्रावक कर्म से 
जूझने में सिंह जैसा और छःकाय जीवों की दया पालने में गुलाब की कली जैसा 
कोमल हो । पैसे की खुमारी या सत्ता के आधार पर दूसरों को दबाने, या कुचलने 
का काम नहीं करे । अपनी शक्ति और बल को पहचानकर गुरु के समक्ष जाकर 
आज्ञा माँगें और अपनी शक्ति को जाँचे । 

मायन्ने - माजज्ञ $ मात्रज्ञ अर्थात् कौन-सी वस्तु किस मात्रा में ली जाती 
है आदि का ज्ञान । साधू को गोचरी के लिए जाते समय गोचरी की मात्रा का ज्ञान 
होना चाहिए । यदि साधू अपनी मात्रा न जाने तो कभी आवश्यकता से अधिक 
या क्रम आहार आ जाने से दोषों की संभावना रहती है । अतः मात्रा के ज्ञान से 

इन दोषों से बच सकता है । उपयोगपूर्वक गोचरी करने से कर्म की निर्जरा होती 
हैं और उपयोग शून्य करने से कर्म बँधते हैं । गोचरी घर और भाव देखकर करना 

चाहिए । भरीब घर हो और भाव उत्तम हों तो अंश मात्र वस्तु लेकर उसकी उत्कृष्ठ 
भावना के 'निमित्त बने, पर तोड़ने में निमित्त नहीं बनते । गोचरी में उपयोग भ 

रखे और आधा कर्मी आहार ग्रहण करे तो , प्रभु 'सूयगडांग सूत्र ' में फ़रमाते है कि 

हालत 'वैत्तालिक मछली जैसी होगी ।” अतः साथू मात्रज्ञ हो, मात्रा का 
जानकार हो । ड्स्त प्रकार करने से कर्म की निर्जरा होती है | 

खेयन्ने - खेदंज्ञ : संसारी सुख-दुःख का ज्ञान हो । इसे दो प्रकार से कह सकते 
है - खेदज्ञ और क्षेत्र्ष । खेद शेब्द के दो अर्थ होते है : (१) अभ्यास (२) भ्रम । साधू 
पतेत अभ्यास और अनुभव द्वारा सारी बातों को जान लेता है | साधू विहार करते हुए 
वि में पहुँचे । दोपहर के बारह बज चुके है, सभी का भोजन समाप्त हो गया है | उस 



समय साधू गोचरी के लिए निकले 4 कुछ लोग ऐसी भावना वाले होते हैं कि 
महाराज इस समय आये हैं अब कहाँ जायेंगे 2, चलो थोड़ी सेवई ही पका दें । गाँव 
में चूल्हों में पानी गर्म चढ़ा ही रहता है, उसीमें सेवई डालकर तैयार कर देते है। महागन 
गोचरी के लिए पधारने पर चौकसी करते हैं कि “लगता है।सबने भोजन कर लिया है 
और पत्तीली भरकर सेवई हैं, तो बहन ) आपने किसके लिए बनाया है?! बहन मौन 
रह जाये या कहे कि "हम भी खायेंगे और आपको भी बहययेंगे ।” यह समझ में आने 
पर साधू उस घर से गोचरी नहीं लेते ! अरे, यदि'बहन ने वही सेवई बहन या पुत्री या 
पड़ोसी के घर भिजवा दी ओर साधू “समझ जायें तो वहाँ से भी वह वस्तु नहीं लेते! 
क्योंकि वस्तु आरंभिक है, इंसलिए नहीं कल्पंती । साधू को भूखा रहना स्वौकार है 
परतु आधाकर्मा आहार ग्रहण नहीं करे। जो संयम के पिपासु है, जिन्हें चारिह की लग 
लगी है, थे स्वयं को कुर्बात कर देंगे, परन्तु संयम में विचलित नहीं होंगे। भगवान 
ने श्रावकों के लिए भी ऐसा ही फरमाया है कि, “शरीर छूटे तो हर्ज नहीं, पर लिये हुए 

ब्रत को नहीं छोड़ते ।” 
अंबड सन्यासी के सात सो शिप्यों ने व्रत लिया था कि किंसीके द्वार न दि 

जाने पर ग्रहण नहीं करेंगे । ग्रीप्म काल है। भयंकर गर्मी है । प्योस से कंठ घूछ 
रहा है । ब्रीच में विशाल सरोवर आया । शिष्यों ने गुंरु से पूछा : “गुरुदेव | हा 
पानी पी लें?" गुरु ने कहा : “हमने ब्रत लिया है कि किसीकी आज्ञा बिना कु 
न लेना । अतः सरोवर का कोई मालिक दिखे तो उसकी आज्ञा लेकर पी सकते 
है ।” आज कई जीव व्रत लेकर फिर बदलाने आते है । लेकिन प्रविज्ञा शो प्राण 
के साथ जुड़ जाती है ! इन शिप्यों ने -गुरु से यह नहीं. कहा ,कि हमें तीसरे व्रत 
के स्थान पर चौथे ब्रत की प्रतिज्ञा प्रदान कीजिए !' अंतिम स्थिति यह आयी कि 
सभी ने.वहाँ संधारा कर लिया ।.सात सौ लोगों ने एुक प्रतिज्ञा के ,लिए-अपनी 
चलिदान दे दिया, परन्तु अपना व्रत, नहीं .छोड़ा . उनका निश्चय अडिंग था ! 

“सिर जावे तो भल्ते जावे पण लीपैला ब्रत-नदि जावे, 
भगवान का श्रावक क्या कहता है - हे 

“सिर जावे त्तो ;भले जावे, मेरा जैन घर्म नहि जावे.” 
धर्म जिनकी हाड़-हाड़ (रग-रग) में भरा हुआ है, वे तो यही कहेंगे कि ' सिर जाय तो फिर 

नहीं पर मेरा जैन धर्म न जाये ।' ऐसे हो रत्नों से जैनशासन सुशोभित होगा । अंत डे 
तेजस्त्री चनिए । हम यह कह रहे थे कि साधू अभ्यास और ज्ञान से गोचरी आदि की सा 
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बातों का जानेकार होता है । खेद का दूसरा अर्थ है, श्रम ।संसार चक्र में भटकने से जीव को 
जो थकाम लगती है, साधू उसे जानने वाला होता है। क्षेत्रज्ञ का अर्थ है कि साधू को भिन्न- 
पिन क्षेत्रों का अनुभव करना चाहिए । यह क्षेत्र किस प्रकार का है ? वहाँ जाने से राग-द्वेप 

तो पैदा नहीं होंगे ? गोचरी के लिए कौन-सा क्षेत्र या कौन-सा कुल योग्य है। इस प्रकार 
अलग-अलग क्षेत्रों का अनुभव साधू के लिए आवश्यक है। 
"खणयन्ने --क्षणज्ञ $ साधू समय का जानकार होता है । 

'काले-काल॑ समायरे ।? अमुक कार्य करने का अवसर यह है या नहीं, यह 
जानना भी जरूरी है । गोचरी जाने के लिए उचित समय का ज्ञान होना आवश्यक 
है। क्योंकि यदि यह ज्ञान नहीं होगा तो समय से पहले या बाद में जाने से, आहारादि 
की प्राप्ति न होने पर कदाचित चित्त में ग्लानि और असमाधि उत्पन्न हो । अत्त: समय 
को जानकर कालानुसार क्रिया करनी चाहिए । देश की परिस्थिति देखकर गोचरी के 
लिए जाना चाहिए । गोचरी के लिए जाते हुए मेरे निमित्त से किसीको खेद न हो 
यह ख्याल रखना जुरूरो है । 

विणयन्न्ने - विणयज्ञ $ ज्ञान, दर्शन और चारित्र को बिनय कहते है । साधू 
इस प्रकार के विनय के स्वरूप का जानकार होता है । ज्ञान, दर्शन और चारिद्न 

के स्वरूप को समझकर उसकी आराधना करनेवाला विनयज्ञ कहलाता है । साधक 
दशा हो था संसारी, विनय सर्वत्र आवश्यक है ! विनय बैरी को वश में कर लेता 
है। धर्मरुचि अणगार बहुत विनीत है । गुरुआज्ञा लेकर वे गोचरी के लिए कहाँ 
जायेंगे, आदि भाव अवसर पर । 

ड (सली ऋणषिदला का चरित्म ) 
फनकरथ मुनि से .मिले-$ कनकरथ ने देवांगना जैसो कन्या को फूल चुनते 

हुए देखा । उसके मन में विचार आया कि यह देवलोक की देवांगना यहाँ क्यों 

आयी होगी ? अवश्य ही आस-पास में कहीं संत विचरते हों गे , उन्हीं के दर्शन करने 

आयी होगी । यद्यपि कुमार विवाह करने जा रहे हैं, परन्तु उनका ध्यान आत्मा की 
ओर ही है । देवांगना समान कन्या के रूप-रंग, सौंदर्य पर दृष्टि न जाकर संत के 

विचरने और उनके दर्शन पर था । कनकरथ की शुद्ध भावना है, इसलिए उनमें 

हेय-उपादेव का विवेक जागृत है । 
कनकरथ ने आसपास नजर दैड़ायी तो एक वृक्ष के नीचे ध्यानस्थ योगी दिखाई 

चंदन नमस्कार किया । जिस प्रकार अनाथीमुनि को 
हज स्ख्् जे 



देखकर श्रेणिक महाराजा ने वंदन करके पूछा था; उसी प्रंकार कुमार मुनि को बंप 
करके उनके नजदीक चैठा । “परम पावनकारी गुरुदेव में कितना भाग्यशाली 
कि संसार के पिंजड़े में फँसने जा रहा हूँ और आपंक्री के पवित्र दर्शन का जा 
मिल गया । पिताजी की आज्ञा से विवाह के लिए निकलना पंड़ा, पस्सु मेश पर 

सफल हो गया । इस विराट विश्व में भटकते जीवों को-ऐसे सदगुकू का समागग 
और संतदर्शन भला कहाँ मिलता है ? मेरी यह घड़ी धन्य हो गई । मेरा पे 

भाग !" राजकुमार गुरुभक्त में ऐसा लीन हो गया कि कब वह कन्या वहाँ आई 
इसका मान न रहा । कन्या उसे देखकर विचार करने लगी कि 'यह कौन है? व्या 
इन्द्र हैं ? कोई देव या साक्षात् कामदेव है !” कुमार को उपमाएँ देते डरुए सोचती 

है कि “यह महा भाग्यवान कौन है ?' तर्वतक कुमार की दृष्टि कुंवरी पर पड़ी । 
कुमार ने योगी से प्रश्न क्रिया कि “आप कौन है और यहाँ कैसे ? आपके साथ 
देवलोक की देवांगना के समान यह कन्या कौन है ?” तब सन्यासी ने कहा : 
“आप मेरी कुटिया में पधारिए । में आपसे सारी बात बताता हूँ ।”.. 

सम्यासी कुमार से यूछते हैं कि "हे नरसल ! आप कौन है ? इस वने में आते 
का क्या प्रयोजन है ?” सजकुमार स्वयं अपने बारे में दया कहें ? कहावत हैकि 
*शरा घटा नहीं छलकता, अधजछ गगरी छलकत जाप” तो शजकुमार कुछ रही 
बोलता । उसके सुभूट परिचय देते है-.. ... -. - 

“रयमर्दनपुर राय हेमरथ का नस्दन महाराज, ... . -. : 
कंभेरी नगरी की कन्या, जाके परणदा, काज ।,., -भोता तुम... 

“रथमर्दनपुर नगर के :शजा हेगरथ के युवराज कनकरथ 'कुमार हैं । राजकाया 
रुक््मणी से परिणय करने के लिए उनके पिता “के आग्रह से. कंबेरीनगरी जा ४ 
है ।" साथ आये लोग विचार करते हैं कि बारात सही समय पर कैसे पहुँचेगी” 
पर राजकुमार शांत चित्त से चैठे हैं । सन््यासी के आग्रह से राजकुमार उनकी कुंदिया 
में गये । सन््यासी ने आपने साधनों के अनुसार उनका. सत्वार किया ।र्कि 
कहा : “भाई ! आप जानना चाहते है कि यह कन्या कौने है ? इस कुटिया में कैसे 
आयी ? मैं आपको इस चारे में सब स्पष्ट करता हूँ ।” अंब सन्यासी राजकुमार सै 
बात कहेंगे । आगे क्या होगा आदि भाव अवसर परे । पा 

॥ # शान्तिः ॥ है 



व्यासव्यान क्रमांक रे 
बात >> ललजज्लज्ज्ज्ञ्छछा्ा, जि 

श्रावण शुक्ल ९, शनिवार हो दिनांक : २७-७-७४ 
(रु ञ्ज्ज्ज््ज्ज््ज्ज्ज्ज््ज्ज्ज्ज्ा ज््ज्ज्ज्ज््ज्ज्ज््ज्ज्ज्जञ्स्,स के] 

साधू-धर्म की लीपरहि 
सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 

अनंत ज्ञानी भगबंत द्वारा प्ररूपित सिद्धान्त सागर में अनेक अमूल्य मोती हैं । 
पारखी जबेरी ही उसकी परख करके मूल्य आँक सकता है | मोती की माला पहन- 
कर अपने कंठ की शोभा बढ़ाकर, मानव हर्षित होता है, परन्तु यह मोती की माला 

जीवन का कल्याण नहीं कर सकती । जबकि वीर वाणी रूपी अमूल्य मोत्ती की माला 
पहनने से स्वकल्याण के साथ अन्य का भी कल्याण साधा जा सकता है ।! 
वीर प्रभु की वाणी संसार समुद्र से त्तिगने वाली है, इसीलिए वीरवाणी को जगत 
उद्धारिणी भी कहा जाता है । 

देवानुप्रियों ] आपलोग भाग्यशाली हैं कि आपको जैनकुल और जैनधर्म विशसत 

में मिल गया है । महान पुरुष कहते है कि 'महान पुण्य रूपी धन देकर इस मानवदेह 
छपी नौका खरीदी है ।' आपकी चाहे जितनी संपत्ति दे दीजिए पर यह नौका नहीं 
खंरगेद सकते | आपको नौका मिल गई है तो ऐसी साधना कीजिए, ऐसा पुरुषार्थ 
कोजिए कि इसके द्वारा मोक्ष के किनारे पहुँच जायें । चौरासी लाख जीवायोनि की 

अपेक्षा से मानवदेह भी किनारा है | कैसे ? जरा समझिए । निगोद में जीव 
अन॑तकाल किस प्रकार व्यतीत करता है ? वनस्पति के तीन भेद है - सूक्ष्म, प्रत्येक 

और साधारण | सूक्ष्म में असंख्याता काल बिताकर साधारण में जाता है, वहाँ 
भसंख्याता काल व्यत्तीत करता है । फिर साधारण से सूक्ष्म में जाकर असंख्याता 
फाल निकालता है । इस प्रकार बार-बार दोनों में आते-जाते अनंत्तकाल व्यतीत 
करता है । निगोद के अतिरिक्त और कहीं भी अनंतकाल तक नहीं रहता । ग्यारहवें 
गुणस्थानक में यथाख्यात चारिप्न, है परन्तु उसमें बारहवें में प्रवेश करने या केवल 
शान प्राप्त करने की योग्यता नहीं । 

९९वेँ गुणस्थानक से पड़े और बीच में न अटके तो ठेठ मिथ्यात्व गुणस्थानक 
में पहुंच जाये । इसलिए समझने की जरूरत है । मानवदेह रूपी नौका किनारे आयी 
है तो हर त्तह की सावधानी रखना चाहिए कि नौका डूब न जाय । 



आपके पिता ने आपके लिए बँगला, फर्निचर, कपड़े आदि सब कुछ बस्ावा 
हो, तो आप उनकी कृपा मानते है ना ? उन वस्तुओं का उपयोग किये ब्रिना छत 
है क्या ? इसी तरह अनंतज्ञानी महषिओं ने हमारे लिए सिद्धान्त रूपी महान अपूल 
खजाना छोड़ा है । इस बात का ,आनन्द है, हमारे दिलें में, ? इसका उपयोग.आप 
करते है ना ? बीतराग देव के प्रति श्रद्धा, बहुमाने और मंमता-का भाव होगा ते 
उनके द्वारा प्ररूपित शास्त्रों का उपयोग अवश्य करेंगे । मेरे परम हितैपी, कल्णण 
कामना करनेवाले मह्षिओं ने मेरे लिए जो विशेष सिद्धान्त रचे है, मुझे उनका 
उपयोग करना ही चाहिए । कदाचित आप कहें कि मेरे पिताजी की मुझ पर विशेष 
प्रेम था, इसलिए उन्होंने खास मेरे लिए बँगला बनवाया, अतः उसे घर की उपयोग 
करता हूँ । तो क्या तीर्थकरों का आपके प्रति प्रेम नहीं था ? ये ग्रेंथ क्या उहोंर 
प्रेम से नहीं बनाये ? ब्रिलोकीनाथ द्वारा प्रेंम से रंचे शास्त्रों की अमूल्य विर्फ 
आपको प्राप्त हुईं है तो उसका सुंदर उपयोग कीजिएं, नहीं तो फिर दूसरे भंव मे 
ऐसी बिशरासत पाने का हके गंवा बैठेंगे । योग्यता समाप्त हो जायेगी [ दुनिया के 
थांतों में रुचि रखकर विचार-व्यवहार करते रहने से शर्रत्रों के प्रति रुचि नह 
जागती, तो फिर सिद्धान्त में व्यक्त महान तत्त्वों और गूढ़ रहस््थों की “जानने की 

इच्छा भला कैसे होगी ? आप हिसाब लंगायेंगे तो जरूर सेमेझ जायेंगे कि वही: 
सा समय अनावश्यक बातों में बर्बाद हो रहा'हैं । उसे समय का उपयोग व 
सिद्धान्त की बातें सुनने, समझनें में करें तो ओत्मों को असीम आनर्द प्रात के 
सकेंगे ह७ आओ व पियदता, गा 2८ 
£ कल गोचरी की चर्चा हो रही थीं। गोचरी जाने में विनयें होना चाहिए । शिंप 
स्वच्छ॑ंद रूप से गोचरी के लिए नहीं जांता वरन् गुरुदेव को चंदन करके विनयपुर्वव 
पूछता है, "गुरुदेव ! आपकी क्या आंज्ञा है ?”' गुरुदेव द्वारो बताये गोचरी-गवंपा 
के मार्ग के अनुसार गोचरी करता है,'जझञान-दर्शन-्चारित्र रूप संयम न लूट, है 
रीति से करता है ।'गोचरी न प्रोष्त हो तो लौट आतो-है.और ज्ञान-दं्शन-घी 
की अवहेलना न॑ हो इस प्रकार निर्दोष गोचरी मिले तो ग्रहण. करता: है । मैं 
निर्दोष हो तो देने! वाले और लेने वाले दोनों की सुगतिंहोती है। ._ 

नलभद्ग मुनि का प्रसंग : कृष्ण महाराज के -भाई बलभद्गमुनि तपस्या का पा 

करने के लिए गोचर लेने जा रहे थे । मुनि चहुत॑ सौंदर्यवान थे । कूँए की जगत प 
खड़ी बहन ने मुनि का रूप देखा और मन में बोली : 'अहो 7 क्या मुनि का # 
है !कैसी तेजस्वी और सौम्यमूर्ति है!!! बहन खड़ी है पानी भरने, कुएँ की जगत प. 
लेकिन दृष्टि है मुनि की ओर। भगवान ने फरमाया है कि “एक साथ दो क्रिया 
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करना चाहिए ।” किसलिए ऐसा फ्रमाया है ? उदाहरणस्वरूप पडिलेहन करते समय 
उपयोग अन्य की ओर रहे तो छःकाय जीवों की हिंसा का दोध लगे । पड़िलेहन करने 
का अर्थ क्या है ? पूंजते हुए कोई छोटा-सा जीव चढ़ गया हो तो उसकी रक्षा के 
लिए है, पडिलेहन । इसी प्रकार मोचरी भी उपयोगपूर्वक करे । 

बलभद्रपुनि का निमित्त मिलते ही अपना भान भूली उस बहन ने घड़े के स्थान 
पर अपने पुत्र के राले पर रस्सा बाँध दिया । पानी निकालने के लिए खींचने पर 
घड़े के स्थान पर बेटे का माथा देख दुःखी हो गई । अपनी दृष्टि का दोष नहीं देखा 
और बोली : “अरे मुनि ! तेरे रूप को धिक्कार है !” 
. यह जानकर मुनि ने भी कहा : “मेरे रूप को धिक्कार है । मेरे निमित्त से 
पंचेन्द्रिय जीव की घात हुईं । अब मैं नगर में गोचरी के लिए नहीं आऊँगा । अब 
बन में ही रहूँगा । वहाँ निर्दोष आहार मिलेगा तो ग्रहण करूँगा नहीं तो जीवन- 
भर का प्रत्याख्यान कर लूँगा ।" मुनि गाँव के बाहर वृक्ष के नीचे बैठे है और एक 
सुतार लकड़ी काट रहा है | उसी समय सुतार की पत्नी सुतार के लिए भात 
लायी । नजदीक ही एक मृग बैठा है । सुतार मुनि से भाव व्यक्त करता है कि 
“आप थोड़ी भिक्षा लेकर मुझे पावन करें ।' यह सुनकर मृग ने सोचा, “मैं कैसा 
कप्नसीच हूँ; मेरे पास कुछ भी नहीं है । कुछ होता तो में भी साधू को बहराने 
का लाभ लेता ।” उसी समय तेज आँधी से चृक्ष की डाल टूटी और सुतार, मुनि 
और मृग त्तीनों पर गिरी । त्तीनों मरकर पाँचवें देवलोक में गये । निर्दोष आहार- 
पानी बहराने का लाभ खरे सोने जैसा होता है । गोचरी करते हुए चारित्र में कोई 
दोष न लगे, इस प्रकार से संत गोचरी करते हैं । 
 स्वसमय परसमयज्ञ : संयमी साधक को स्वसमय अर्थात् अपने सिद्धान्तों का 
ज्ञान होता है और परसमय यानी अन्य दर्शनों के सिद्धान्तों का भी ज्ञान होता है 
स्वसमयं और परसमय जाने बिना संपूर्ण विवेक नहीं हो सकता । इसलिए साधुओं 
को अपने तथा, अन्यों के सिद्धान्त का ज्ञान प्राप्त करना चाहिए । जिससे प्रसंग 
आमे पर-प्रएन, का समाधान करने की योग्यता प्राप्त हो । है 

' भावन्ने - भावज्ञ- साधू इतना निपुण एवं व्यवहार कुशल होना चाहिए कि 
व्यवित्-की चेष्टा,.हाव-भाव द्वार उसके आशय को समझ सके । 
परिग्गहं अममायमाणे : साधू किसी प्रकार के परिग्रह पर अपनी ममता 

नहीं रखते । अपने शरीर के प्रति ममत्व भाव नहीं होता तो अन्य पदार्थों पर भला 
ममता कैसे होगी ? साधू संयम के लिए तथा लज्जा निवारणार्थ वस्त्र-पात्रादि 
जप रखते हैं, परन्तु उस पर समंता नंहीं रखते | “द्शवैकालिक सूंन्र' में भगवान 
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“जं पि चत्थं च पाय॑ .चा, कंवलं पायपुच्छणं । 
त॑ पि संजम लज्जट्ठा, जजदुठा, धारंन्ति, परिहरन्ति या ॥7 

*- - दशा, सू, अ-६, गा-२० 

भगवान ने कल्पने वाले वस्त्र-पात्र को परिग्रह नहीं कहा, 'परनु “मुच्छा 
परिग्गहो दुत्तो ।” मुर्छा को परिग्रह कहा है ! इसलिए संयम के लिए उपयोगी 
उपकरण का स्वीकार करते हुए भी साधू अपरिग्रही है | संयम के लिए आवश्यक 
उपकरणों के अतिरिक्त किंसी.प्रकार का परिग्रह साधू स्वीकार नहीं करते | 

कालाणुद्ठाडड.: कालांनुष्टान॑ से संबमी साधक समय से समस्त क्रियाएँ कर्ता 
है । जिस काल “में जो क्रिया करनी चाहिए, उसे उसी समय करना साधू का .पर्म 

है । पडिलेहन का समय हो, उस समय कोई दर्शनार्थी आ जाये;। बातों में व्यक्त 

होकर पडिलेहन का समय बीत जाने पर पडिलेहन करने से भगवान की आज्ञा में 
दोय लगता है । कदाचित आपके मन में शंका हो कि कालज्ञ शब्द से कालानुष्ग्री 
का अर्थ निकलता ही है, फिर यह एक और अलग विशेषण क्यों दिया गया है? 
तो इसका समाधान यह है कि कालज्ञ यानी समंय को जानने वाला | यहा है 
परिज्ञा का कथन किया गया है और कालानुष्ठायी में जिस काल में , जो क्रिया कली 
चाहिए उस क्रिया को करने की बात कही गई हैं, अतः आसेवन' परिज्ञा का केध 
किया गया है । इन शब्दों का संक्षेप में इतना ही अर्थ है-क्रि योग्य समय पर योग 
क्रिया करनी चाहिए । 

अपडिश - अप्रत्तिज्ञ ; साधू किसी भी प्रकार का-नियाणाा नहीं करे । मेरे हए 
और संयम, का जो फल हो उसमें मुझे अमुक-तमुक, प्राप्त हो ऐसा निंदा! 
(नियाणा) न करे । नियाणा समस्त क्रिया के फल को नष्ट कर देता है, उससे कुछ 
भी आत्मिक लाभ नहीं मिलता । इसलिए विवेकसंपन्न और मोक्षाभिलाबी साधक 
का कतंव्य है कि वह किसी भी प्रकार का नियाणा नः करे | नियाणा कंता 

चिंतामणि रत्न समाने धर्मक्रिया को काँच के टुकड़ों के समान सांसारिक सुर्ता 

को कोौमत में बेच देना है । अतः सच्चा साधक्ष कभी भी नियाणा नहीं करा ! 
बोपदी का अधिकार 

धर्मरचि अणगार गोचरी लिए निकले ; धर्मघोषमुनि के शिष्य .धर्मरुधि 
अणगार समस्त बात्रों के जानकार हैं । तीसरे प्रहर गोचरी के लिए गुरु के पास आर 
लेने पहुँचे । जैसे गौतमस्वामी श्रो प्रभु महावीरस्वामी से पूछंकर आहार लेने 



निकलते थे, उसी प्रकार धर्मरुचि अणगार ने आहार लाने के लिए धर्मघोष स्थविर 
से आज्ञा माँगी । धर्मघोषमुनि ने कहा : "ओ धर्मरुचि अणगार, मेरी आज्ञा है। आप 
सुख से गोचरी के लिए पधारिए ।” मुनि गोचरी जाते समय ईर्या समिति के ख्याल 
से देख-देखकर यलपूर्वक चलते हैं । गोचरी के लिए निकले साधक को आहारादि 
की मात्रा का ज्ञान होना चाहिए और मर्यादित आहार लेना चाहिए । 

“लद्ध आहारे अणगारो मायं जाणिग्ना, से नहेयं भगवया पवेदितं, 
बालुत्ति न मन्जिज्जा, अलालुत्ति न सोइज्जा, बहुँ पि लध्धु न निहे ।? 

'आचारांग सूत्र' में भगवान का कथन है कि साधू को मर्यादित आहार लेना 
चाहिए | संयमी साधक का यह कर्तव्य है कि आहारादि की प्राप्ति हो जाये तो यह 
अभिमान न करे कि “मैं कितना लब्धिसंपन्न हूँ कि मुझे ऐसा आहार प्राप्त हुआ है' 
प्रथा आहारादि न मिले तो यह शोक भी न करे कि “मैं कितना अभागा हूँ कि आहार 
तक की प्राप्ति नहीं होती ।' गोचरी मिले तो ठीक, न मिले तो भी ठीक । न मिले 
तो साधू यह सोचे कि 'आज मुझे स्वतः तप करने का अवसर प्राप्त हो गया है ।' 
परतु दोनों अवस्था में समभाव रखना, साधू का कर्तव्य है । अधिक वस्तु मिल जाने 
पर साधू संग्रह भी न करे । जहाँ संग्रहवृत्ति है, वहाँ अणगार भाव नहीं टिक 

सकता ।-धर्मरुचि अणगार गुरु की आज्ञा लेकर गोचरी के लिए निकले हैं । 
मासखमण तप है पर जरा भी उतावली नहीं, समभाव से विचरते हैं । 
आज,बहुत बार तप करते हैँ, परन्तु समझ न होने से वह तप ताप बन जाता है । 

सामु-बहू का प्रसंग $ एक बार सासूजी ने पौषध सहित अद्ठम (तेला) 
किया । बहू के मन में आया कि “मैं तो पौषध नहीं कर सकूँगी, पर घर बैठे अद्ठम 
तो कर लूँ ।” दोनों ने अद्ठम किया है, पर समझ का फेर है । सासुजी के पारणा 
का दिन आया तो बहू ने सारी तैयारी की । सासुजी पौषध पूर्ण करके घर पहुँची । 
सासुजी को आने में देर होते देख बहू आपना चौविहार पारने लगी । 
पारणा की सब तैयारी कर चुकी थी । रसोई में सब व्यवस्थित रखा हुआ देखकर 
सास ने सोचा कि 'कैसी बहू है, पारणा को कोई तैयारी नहीं और स्वयं दातुन 
करने चैठ गई है ।' सासू ने तप किया है, परन्तु त्प के भाव को समझी नहीं है, बहू 
पर क्रोध आ गया । क्रोध के आवेश में वर्तन उठाकर बहू पर आधात किया । बहु के 
फेपाल में जोर से चोट लगी और रक्त छलक आया । फिर भी बहू इस बारे में न 

की यही बोली कि “माताजी ! मेरे निमित्त से आपको असाता हुई, दुःख 
| 3! 



पारणा ' के लिए जनायी सभी चस्तुएँ सासुजी के, सम्मुख पतेसी । 
यह सब देख सासुजी के मन में आया कि यह तो मक्खन जैसी कोमल और क्षमा का 
सागर ! मैंने इसके साथ क्या किया ? मार तो भी गुस्से.नहीं हुईं; उल्टे कहने लगी कि 
“मेरे निमित्त से आपको असाता हुई ना ? मुझे क्षमा दीजिए ।' इसकी कितनी धीता 
और कैसी क्षमा है ! मेंने तो उपाश्रय में बैठकर अद्ठम किया जबकि बहूने घर का सागर 
बोझ उठाकर अदठम किया है । इतने में श्वशुर आ पहुँचे ! उनके पूछने,प्र बोली : “जा 
चोट लग गयी है ।" पर यह न बोली,कि सासुमाँ ने मारा है । सासु का दोष जग भी 
माना | अतः सासु बहू के सम्मुख नत हो गयी, बोली : "बेटी ! तू हमारे घर की देवी है!" 
पति से कहने लगी : “बहू को -लगा नहीं है, मैंने मारा-है.। पर यह क्षेमामू्ति किप्तीके 
दोष नहीं देखती!” सासु को बहुत पछतावा होती-है । फिरउनका जीवन सुधर गया। 
मन में जान लिया कि मैं चाहे ज़ितनी क्रियाएँ करूँ, पर क्रिया के भाव की समझे बिता 
कल्याण संभव नहीं । बहू ने अट्ठम कितनी-समझ के साथ किया । अत्ः तप के स्राध 

क्षमा होनी चाहिए। घर्मरुचि अणगार गुरु से आज्ञा भाँगते है। गोचरी के विधि; विधा 
समझ कर कहाँ गोचरी के लिए जायेंगे.और वहाँ क्या होगा आदि भाव,अवज्ा पा, 

:(सली ऋषिदलाका चरिव्न) . 
सन््यासी की कहानी ३ 'सम्यासी के आग्रह से कर्मकरथ कुमार कुटिया में. 

आये । सन््यासी अपने और उस देवकन्या के बारे में बताते हुए कहते हैं कि “अमपवती 
जैसी महान नगरी है मित्रावत्ती | वहाँ राजा 'हरिपेण राज्य करते ' हैं। उनकी पद्ार 
प्रियदर्शना है, जिनका पुत्र हैं अजीतसेन | हरियेण के पिता दो वर्ष पहले संत्तारर्क ' 

, सोरें सुख सर्प की केंचुली की भांति त्योगकर दीक्षित हो गये । (20 | 
हरि३० प्रजा 'के सुख में राज्य को सुख मानकर राज्य का कार्य चला है. 

५७ दो वर्ष में तो वे इतने लोकेप्रिय हो गये कि जनेता अपने राजा को देवतुत्व 
समझने लगी । राज्य में किसी प्रकार का कोई भय नहीं -था ।' सभी भीति और 
प्रामाणिकता से व्यवसाय करते थे [राजा हरिपेण राजकाज में कुशल होने के ग्राश 
बीतरागदेव के उपासक भी थे । धर्म का स्थान उनके जीवन में महत्त्वपूर्ण था । गज 
हरिपेण ज्ञान-विज्ञान के शौकीन 'थे 4: ' 7 «7 य घ # 
- हरिपेण राजा की'उप्र पैंतीस वर्ष की थी। आज उनका जन्मदिन होने के का 
सारी भगरी में आनन्द और उल्लास का वातावरण था । आज से एक वर्ष पहा 
उनकी प्रिय रानी प्रियदर्शना का स्वर्गवास.हो गया था, जिसका उनें राह आधे 

संयोग- 



रहेगा ही । कर्म का लेन-देन पूर्ण होने पर जाना हो पड़ता है । प्रियदर्शना की 

मृत्यु के पश्चात् अनेक राजघरानों से संबंध के लिए प्रस्ताव आये, परन्तु राजा ने 
किसी पर ध्यान नहीं दिया । राज्य के वयोवृद्ध मंत्री ने राजा से कहा कि “आपकी 
उप्र तो,अभी बहुत कम है ।.युवावस्था का प्रारंभिक काल है । जीवन-संगिनी के 
बिना, राजभवन सूना नहीं रहना चाहिए ।” हरिषेण ने उत्तर दिया कि “आपकी बात 

सच है, परन्तु जिसके -साथ दस वर्ष से संबंध जोड़ा था, उसकी चिता की राख 
भी ठंडी नहीं हुई है और मुझे फिर से विवाह करने को सलाह दे रहे हें - क्या यह 
आपको शोभा-देता है ?”! मंत्रियों से बहुत आग्रह करने पर राजा ने कहा : “एक 
वर्ष तो बीतने दीजिए, तब देखेंगे । रानी के .स्थान पर यदि मेरी मृत्यु 
हो गई होती तो रानी, एक वर्ष तक घर से बाहर भी नहीं निकलती और 
आपलोग मुझे दस दिन में फिर से परिणय करने कह रहे हैं ।” अंत में एक वर्ष 
की मुद्रत रखी गयी। .., 
न सीखा हुआ घोड़ा $ एक बार राजा एक घोड़े पर सवार होकर नगर के बाहर 

पैर के लिए निकले । यह घोड़ा राज्य की रीति के अनुसार सिखाया हुआ नहीं था 

इसलिए एकाएक जंगल के रास्ते में दौड़ा । राजा के रक्षक देखते रह गये और घोड़ा 
जा को लेकर सरपट भाग खड़ा हुआ । राजा उसे रोकने की बहुत कोशिश करते 
हैं, पर बह अशिक्षित घोड़ा रुका ही नहीं । बंधुओं ! मानव का मन भी ऐसा ही 
है । जैसे घोड़ा राज्य की रीति सीखा हुआ नहीं उस्ती तरह मन भी तत्त्व की शिक्षा 
प्राप्त नहीं होने से अनिच्छनीय विकल्पों के जंगल जैसे मार्ग पर दौड़ां चला जाता 
ह। नवकार मंत्र की माला गिनते समय या कोई धर्मक्रिया करते समय मन को रोकने 

के लिए कितने प्रयत्न करते हैं फिर भी सांसारिक बिचारों में मन दोड़ा जाता है । एक 

वस्तु के विचार से, दूसरी वस्तु के विचार में जाने का कारण क्या हो सकता है ? 
भेन को धर्मरूपी लगाम से नियंत्रित नहीं किया हे । धर्मशिक्षा रूपी लगाम से मन 

को शिक्षित नहीं किया होगा तो जिंदगी के अंत तक ऐसे ही उल्टे-सुल्टे, गलत 
विचारों रूपी जंगल में डौड़ता रहेगा और दुर्गति में ले जायेगा । 'उत्तराध्ययन सूत्र 

में प्रभु ने फूरमांया है कि “मन रूपी घोड़े को शिक्षित करो ।” 
' साहसिक अने भीम, दुष्ट घोड़ा समुं' सन, 

दोड़े ते वहय थाये छे, धर्म शिक्षा लगामथी ॥” * 
दुष्ट घोड़े के समान मन रूपी घोड़ा उछलता रहता है । उसे धर्मशिक्षा रूपी लगाम 

लैशकर ही बश में किया जा सकता है । राजा हरिषेण को लेकर वह अशिक्षित 

घोड़ा जंगल में भागा जा रहा हैं । राजा की कोई कोशिश उसको सेकने में सफल 



नहीं हो पा रही थी ! तब राजा ने सोचा, 'कुछ आधार मिले तो कूंद पडूँ ।' हर 
बरगद के पेड़ के नीचे से घोड़ा गुजरा और राजा'उछलकर डाली पकड़ पेड़ प छू 
गये । घोड़ा तो भागता आगे चला गंया । राजा वृक्ष से नीचे उतरे । वृक्ष के प्रहे 
और भटकने से राजा बच गये वैसे हीं वीतेराग वाणी 'के -आलंबन से कुवियां 
में आगे बढ़ता मनन अटक जाता है और सुविचारों से जुड़ जाती है।..“# 

राजा चारों ओर नजर दौड़ाते हैं तो दूर-दूर तक घना जेंगले है। अंब सोचो ह 
किधर जायें ? जबतक राजमहल में बैठे सुख की छाया में थे तंबतक दुःख का 
पता न था । आज जंगल में, दुःख का प्रसंग आया तो चिंता होने लगी। 
बंधुओं ! आप सब भी तो यही सोचते है कि "आज जो कुछ सुख प्राप्त हुआ। . 
उसे भोग लें, आनन्द उठा लें, दुःख आयेगा तो देखा जायेगा ।' जबतक जीवन 
चल रहा है, परलोक प्रयाण नहीं हुआ है, पंरभव का दुःख सहने की स्थिति की 
आयी है, तंबतक क्या चिंता ? आयेगा तब देखेंगे । परन्तु यह विचार भहीं के 
कि परलोकगमन और नरक, तिय॑च के दुःख' सम्मुंख.आ जायेंगे, तब प्या 
करेंगे ? आज आपकी पतली या पुत्र कुछ समय के, लिएं दूर जाते है,.तो आपका 
मन व्याकुल हो जाता है । इतना ही नहीं यदि उनका. पत्न या समाचार न मिले 
भी परेशान हो जाते हैं । तो फिर जब्र परलोक जाते हुए, सदा के लिए और बिता 
समाचार, दिये वियोग होगा, तब क्या स्थिति होगी ? आज़ तो शांग्रिक दुःख व 
अन्य कोई वेदना सहन करना मुश्किल लगता है, फिर नरक, तिर्यच गति के भर्वव 
दुःख जब परलोक में. भोगने पड़ेंगे तब क्या शान्ति रह सकेगी ?-इसलिए अध 
से विचार करना उचित. है जिससे दुःख नर आयें ,.परेशानी न हो । इसके लिए जार 
कहते है द्वि "अपनी ,भावना को शिक्षित कीजिए ।! _*- | 22 
» धन-संपत्ति,, पुत्र-परिवार-सभी संयोग नाशवंत् हैं.! एक दिन छोड़कर जाता | 
इसमें “मेस-मेरा' क्या करें, कुछ भी मेश नहीं है । आप अभी, से माव लीजिए कि 
यह सब चले गये, मैं अंकेला हूँ । अकेले होने-पर भी चिंता,नहीं, भाग मेरे मा 
है। अरिहंत और उनका, धर्म मेरे साथ रहने वाला है, फिर मुझे क्या चिंता? इस है 
में बहुत-से जीव क्या विल्कुल अकेले नहीं दिखते, ? वे किस.पर ममत्व रखते है! 
जब ऐसी भावना आयेगी तब जीव यह नहों सोचेगा कि जब होगा तथ देखेंगे । राजा 

जंगल में अकेले खड़े हैं.। दुःख के इस प्रसंग में विचार करते है कि अर 
जाऊँ ? राजा अब,किधर जायेंगे ? फिर कया होगा आदि भाव अवसर पर। 

गिल हर ॥ ० शान्त्रिः श ध 
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सुज्ञ बंधुओं, सुशील मात्ताओं और बहनों ! 
, शासन सम्राट वीर भगवान के मुख से निःसृत्त शाश्वती वाणी का नाम है 

सिद्धान्त । इन महापुरुषों ने आपके द्वारा मान्य संसार के सुख को दुःखमय जाना 
और आप जिसे दुःख मानते है, उसमें सुख देखा । संसार को दुःखमय जाना, इसलिए 
संसार छोड़कर चल निकले । जवतक संसार के प्रति राग कम न होगा तबत्तक मोक्ष 
की बातें समझ में नहीं आयेंगी । आप अपनी बैठक के 'शो-केश' में अनार, 
अपरूंद, संतरा, आम आदि फलों की लकड़ी या मिट्टी की प्रतिकृति सजाकर रखते 
है। यदि कोई व्यक्ति भूखा हो तो कया इनसे उसकी भूख मिटेगी ? (श्रोताओं में 
से आवाज : “नहीं मिटेगी !”) ज्ञानी भी यही कहते है कि 'बनावटी फलों से 
जैसे भूख नहीं घिटती वैसे हो मोक्ष की बनावटी बातें करने से कल्याण नहीं हो 
जाता ।' जिसे मोक्ष के प्रति रूचि जागी है उसे संसार के सर्व सुख दुःखमय प्रतीत 
होते है । उन्हें संसार दु:ख का दरिया लगता है और संयम सुख का समुद्र | उपवास 
करना, संयम ग्रहण करना, घर-घर भिक्षा लेने जाना, बाईस परिषह सहन करना, 
आदि में आपको दुःख दिखता है, जबकि ज्ञानियों को इसमें सुख दिखाई देता 
है। उन ज्ञानी महापुरुषों ने सम्यक् ज्ञान-दर्शन-चारित्र-तप अंगीकार करके, अधोर 
परियह सहन करके चिचारमंथन द्वारा हमारे समक्ष सिद्धान्त रूप में प्रस्तुत किया 

। अतः 'अब जागने की जरूरत है । 5 ४ 
जागो, जागो रे 'ओ' सानवी भैया, किनारे आबी छे मानव देहनी नैया 
घोर दुःखों ने सही सहीने जिंदगी नीती, जीवन सुधारवाने आचरो नीति 

7 * «  शभवनी परंपरा कापजो भैया, किनारे आगीं. छे... 
ज्ञानी पुरुष कहते है कि “तेरी नौका किनारे आ गयी है | 'संबुज्डरह संवरेहि 

खलु पेच दुल्ल्लहय /? परलोक की अपेक्षा से सम्यक्त्व बोध की प्राप्ति होना 
दुर्लभ है। काली मिट्टी चाली भूमि में बीज की बोआई आसानी से हो सकती है और 
थरीली भूमि में बीज बोचा मुश्किल है । सम्बकत्व रूपी बीज को बोने के लिए 

आया।/१ प्ब् 352 9९3, 

दर 



मानव भव की भूमि सुंदर और सुविधाजनक है । मनुष्य भव प्राप्त कला कितना 
दुर्लभ है, फिर भी यहाँ जन्म प्राप्त हो गेया है | जन्म पाने के पश्चात् मोह को 
पराधीनता छोड़कर प्रभु की अधीनता स्वीकार कर लेना चाहिए । मोह के सिखाये 
अनुसार करने के लिए तो जगत में बहुत जन्म मिले, परन्तु बीतराग देव की आज़ानुसा 
करने के लिए यही एक मनुष्य भव है | प्रभु की आंज्ञा के वशानुवर्ती होने का कितनी 
महान अवसर इस दुर्लभ, मानव अवतार में प्राप्त हुओ | परन्तु इस महान अवसर का 
मूल्य नहीं समझा और कंगाल बनकर मोह की अधौनता में पड़ा रहा | मोह के अथी* 

बने, इतना हो नहीं , बल्कि मोह ने जो दुष्कृत्य, दुच्चरित्र सिखाया, उंसका आचए 
भी करने लगे । करुणासागर जैसे प्रभु के दर्शन मिले पर उसमें अपना चित्त न लग 
और मलमूत्र से भरे, सिर्फ ऊपर से रूपवान दिखने चाले मोह के पुतले देखने में ओठ 
प्रोत बन गये । परन्तु जीव को यह भान नहीं होतां.कि ऐसे अशुंचि, भरे पूतले.त 
जन्मोजन्म मिले और प्रत्येक जन्म में मन को उसीमें, स्माया फिर भी मन को. के 
तृप्ति नहीं मिली । तृप्ति तो होती चीतशग तेरे दर्शन से, तेरी वाणी से, एक तार! 
जाने से ।थह अवुसर इस जन्म में. मिला है पर जीव इसे पहचान नहीं पाता, इंसीलि 
अभी तक भवसागर में भटक रहा है। प्रभु की आज्ञा के आधीन रहकर, उसमें चि' 
लगाया होता तो जीव का भटकाव, समाप्त हो गंया.होता । मानवदेह में मोह के व 
होकर इन्द्रियों द्वात मोह का. खेल खेलने से उसीके अनुरूप संस्कार उत्पल हो 
हैं । फिर इन संस्कारों से भव-भव भटकना पड़ता है । उसके बदले यदि मन व 
जिनेश्वर देव की आज्ञा अधीन कर दें तो मोहका कुटिल खेल समाप्त हो जाये । 
चित्त उसमें नहीं जाता तब धीरे-धीरे अनादि के कुसंस्कार कम होते जाते हैं । भी 
का खेल बंद होने और बीतराग प्रभु में चित्त के एकमेक हो जाने से भव का 3 
आ जाता है। यह सब मानव-भव में ही हो सकता है । सम्यक्त्व रूपी थीज को घो 

के लिए यह सुंदर फलह्रुप जमीन प्राप्त हुई है ! कोई व्यक्ति जहर को जानते के वा 
जहर पीयेगा क्या ? (श्रोताओं में से आवाज :.'नहीं पीयेगा ।) आपने. चार से 
डालकर, सुंदर जाली वाली मैसूर पाक व्नायी.। तस्तरी में लेकर मुँह में “डालने ६ 
रहे हों कि कोई कह दे क्रि 'इसमें जहर है' तो उसे वहीं छोड़ देंगे, या आजमार्यर्ग 
चहाँ विश्वास है। भगवान ने.भी फ्रमाया है.कि.'यह संसार असार है, इसमें एम 

उचित नहीं है।” “संसार दावानल है” ज्ञानी के इस वचन पर यदि विश्वास जम जी 
आत्पा की जागृति होगी । आत्म जागृति होने पर बैरागी जीव संयम में आनन्द मह् 
करेगा । ज्ञानगर्मित बैशग्य आने पर आत्मा को झलक ही कुछे विशेष होती है। 

न्््म्प्स्म््ञ न्न्न्य्य्ज 



धर्मरुचि अणगार नागेश्री के घर पहुँचे : 'ज्ञाताजी सूत्र ' में धर्मघोष मुनि के 

अंग्ेवासी शिष्य धर्मरुचि अणगार गुरु से गोचरी के लिए आज्ञा माँगते 
है। धर्मरुचि 

यथा नाम तथा गुण' है । नाम के अनु
रूप उनमें गुण भी है । इसलिए उनके

 रग-रम 

में धर्म और तप क्यी रुचि प्रकट है । बंधुओं ! संसार 
छोड़कर निकल जाने से ही सब 

पूरा नहीं हो जाता । दीक्षा लेते है तव अपनी जीवननैया 
गुरुचरणों में अर्पण कर देते 

है। अर्पणता के बिना तर्पणता नहीं म
िलती । गुरु ही मेरे जीवन और गुरु की आज्ञा 

भेग प्राण है- जिस शिष्य के स्ग-रग में यह भाव भरा है, वह तरे बिना नहीं रहता । 

संयति राजा और गर्दभालीमुनि का प्रसंग ः वीतराग के एक शब्द में असीम 

शक्ति है | संयति राजा शिकार करने निकले । एक निर्दोष हिसनी को निशाना 

घनाया । दुनिया के समस्त प्राणी को जीना अच्छा लगता 
है, मरना किसीको पसंद नहीं 

है। वह तड़फड़ाती हिसनी ध्यानस्थ गर्दभाली
मुनि के नजदीक जाकर गिर पड़ी । अपन

े 

. शिकारंको ढूँढते हुए राजा वहाँ पहुँचे तो ह
िंसनी को मुनि के चरणों के पास पड़ा देखक

र 

; भयभीत हो गये । कहीं यह हिरनी
 मुनि की तो नहीं ? में कितना रसल

ोलुप ! कितना 

छभागी ! मैंने निरंपशाध जीव को मारा । अब॑ यदि मुनि ने श्राप दिया तो मेरी मौत
 

« निश्चित है। जीव को मरने का कितना ड
र है ? भगवान फ्रमाते हैं कि - 

“सत्वे जीचां वि इच्छन्ति, जीविए॑ न् मरिम्निउं ॥7 

सर्व जीवों को जीना पसंद है, मरने की इच्छा कोई नहीं रखता । अस्सी-नव्वे 

वर्ष के, जर्जरित शरीर वॉले वृद्ध-वृद
्धाएँ भी मरना नहीं चाहते । ज्ञानी को जन्म 

का डर है और अज्ञानी को मृत्यु का । कांपते कदमों से राजा मुनि के पास 

आये । मुनि के चरणों में नमस्कार करके कहने लगे कि 
“हे भगवान * मुझे क्षमा 

कीजिए । मुझे ज्ञातं न था कि यह आपकी हिरनी है ।” ; 

५ मुनि के चरणों में गिरकर राजा माफी माँगते हैं, कहते हैं : “मैं संयति राजा 

हूँ मुझसे कुछ कहिए ।” उन्हें डर है कि क्रोध में आकर साधू अपने तेज से 
करोड़ों 

को भस्म कर सकते हैं “डहेज्ज नरकोडिओ 
॥” राजा को पता नहीं है क

ि 

चाहे जितनी सिद््धियों 'के स्वामी हो, परउ्तुं जैन-स
ाधू शक्ति का उपयोग कदापि 

नहीं करते । सनत्कुमार चंक्रंवर्ती को सोलह रो
ग हुए थे | उनके तप के प्रभाव से 

ऐसी शक्ति उत्पन्न हुई थी कि अपना थूंक भी यदि शरीर पर स्पर्श करवायें तो 

सारे रोग मिट जायें ।फिरें भी लब्धि का प्रयोग नहीं किया | वरन
् सत्ता में पड़े 

हुए बल- वीर्य का उपयोग कर्म तोड़ने के लिए किया | संयति राजा मरण के भय 

है 
मुंनि ने कया कहा 2: 

>5उ १९५, 



“अभय पत्थिंवा तुब्भें, अभयेदायूँ -भंवाहि य । 7 
अणिच्च जीव लोगम्मि, कि हिंसाए पसनन््जसी ॥”. 

|. * ४ औ *  -उत्तः सू., अ-१6, गाँव 
“है राजन् ! मेरी ओर से तुझे अभय है। तू इतनी हिंसक क्रिया में लगका बेचो 

निर्दोष जीवों का घात करता है, क्या अन्य जीवों को मरने का भंय नहीं है ? तुप्ते 
जो पसंद नहीं है वह भला दूसरे जीवों को क्यों पसंद होगा ! अपने समान सर्भा 
जीवों को समझ । अनित्य संसार में तू-हिंसा में क्यों लगा हुआ है? है ग़जन् ! 
मेरी ओर से तुझे अभय है । तू भी अभयदाता. बन अर्थात् अन्य जीवों को अभय 
देने वाला बन ।” मुनि की वराग्यभरी वाणी सुनकर संयति गुजा गर्दभालीमुरि 
के पास दीक्षित होकर सर्व जीवों के अभयदाता.बन गये | .. , 

चंधुओं । सब्जी छीलते हुए अंगुली न छिल जाये; इसका कितना ध्यान ! पु 
कभी विचार आता है कि सब्जी-छीलते हुए वनस्पति के जीवों को छीले जा 
हूँ । मैं यह क्या कर रही हूँ ? वनस्पति में केवली बनने वाले जीव भी उत्पन हीं 
सकते है, तो केवली की असातना होती है । पृथ्वी, पानी -और वनस्पति से निकला 

जीव केवली हो सकता है । वनस्पत्ति-में प्रत्येक की घात-है, साधारण को नहीं। 

जब समकित के लक्षण आयेंगे त़ब पाप करते हुए कांपेंगे-। पानी ढोलते सम्रय 
यह विचार आयेगा कि 'मैं पानी नहीं फेंक रहा, आत्मा का गुण नष्ट कर 

हूँ ।' जीव मिट्टी में अधिक है या पानी में ? दोनों में असंख्याता जीव होते है, पु 

असंख्याता असंख्याता में अंतर है । पृथ्वीकाय में से 'ज्वार जितनी पृथ्वीकाय में 

और उसमें से एक-एक जीव निकलकर कबूतर जितनी काया करे तो ज॑युद्वीप मं 
नहीं समाये । पानी की एक बूँद में असंख्याता-जीव है । उसमें से एक-एक न 
निकलकर सरसों के दाने जितनी काया धारण करें तो जंबुद्दीप में नहीं समा 
और अग्निकाय के जीव खसखस के दाने जैसी काया धारण कंरते है । पृथ्वीकी 
से पानी में अधिक और पानी से अग्नि में अधिक जीव होते है.। छःकाय के जी 
का आरंभ-समारंभ करके मेजबानी उड़ाते हो, पर इस, आनन्द के पीछे बहुत इ 
है । सम्यक्दृष्टि जीव यह विचारेगा कि कबतक में, इस.पाप में रहूँगी ? चार 
मोहनीय के उदय से संयम न ले,सकते हों तो भी सत-दिन यही भावना रूती 
कि में इससे कैसे छूटूँ ? तथा छःकाय, के जीवों को अभयद्वान;दूँ ? संसार मे डे 
चाला जीव छःकाय के जीवों को अभयदान नहीं दे सकता:। इसके लिए तो चार 
ही लेना पड़ता है ।, भगवान महावीर भी भाई के कहने से दो वर्ष तक संसार मे 

साधू की भांति रहे. ॥ सचित वस्तु का संपूर्ण याग किया था । संस में भी अलि (४ 



भाव से रहते थे, फिर भी मनःपर्याय ज्ञान नहीं हुआ । परन्तु जैसे ही दीक्षा ली, 

'करेमि भंते” का पाठ पढ़कर नौ कोटि का प्रत्याख्यान किया, तभी मनःपर्याय 
ज्ञान हुआ । संसार में चाहे जितना सुंदर धर्ममय जीवन जीते हों पर त्याग के एक 
अंश को तुलना में भी बह भहों बैठता । $ं 
महा तपस्वी धर्मरुचि अणगार मासखमण के पारणा के दिन प्रथम प्रहर में स्वाध्याय, 

दूसरे प्रहर में ध्यान और तीसरे प्रहर गुरु की आज्ञा लेकर गोचरी के लिए निकले । ईर्या 

समिति शोधते हुए मुनि घर-घर में गोचरी के लिए जाते है । निर्दोष आहार-पानी न 
देख लौट जाते है | इसी तरह विचरते हुए नागेश्री के घर के नजदीक पहुँचते है । नागेश्री 
के घर में सबका भोजन हो चुका है । फक्त एक पतीली में कड़वी सब्जी रखी हुई 
है। दिन में यदि कहीं फेंकने जाये तो कोई देख लेगा - यह सोचकर उसने रखा था 
कि रात में फ्रेंक आयेगी । रात में क्रिसीको पता न चलेगा । परन्तु रूई में लपेटी आग 

छिपी रहे तो पाप भी छिपा रह सकता है। मुनि को उत्कृष्ट भाव से दान देते हुए जीव 
तीर्थंकर मामकर्म बाँधता है और नागेश्री साधू को दान देकर भी भरक में गयी । यदि 

हम कहें कि दान देने से नरक मिलेगा तो आप कभी बहरायेंगे ? (श्रोताओं में से आवाज 
: 'ओरे, यहाँ आइए मत, ऐसा कह देंगे ।) क्रिया वही है, परन्तु परिणाम में बहुत अंतर 
है। नागेश्री ने स्वागंत में सुंदर शब्दों का प्रयोग किया, उसकी चृत्ति सही परिणाम 
वाली होती तो काम्र बन जाता, परन्तु उसकी दृष्टि उल्टी थी, वृत्ति मलिन थी, मानभंग 
होने का भय था ।. 

- -नागेश्री मानंमां मंडानी, दानमां दंडानी, जगतमां भंडानी ।* 
ज्ञानी कहते है कि “तू हँस-हँस,के कर्म बाँधेगा पर रोते-रोते भी छूटेगा नहीं ।” 

निर्दोष, मासखमण के उग्र तपस्वी को ऐसा कड़वा - बिगड़ा साग कभी बहराना 

चाहिए ? अरे तपस्थी न हो , सामान्य साधू हो तो भी नहीं दिया जा सकता । लेकिन 
मान में चढ़ा जीव सब भान भूल जाता है । ॥ ह 
: शजा भोज का प्रसंग $ उज्जैनीनगरी के राजा भोज एक सुबह घोड़े पर सवार 
होकर उद्यान की ओर जा रहे थे । उनकी दृष्टि एक लड़के पर पड़ी जो अनाज गोदाम 

के बाहर धूल में पड़े अनाज के दाने चुन रहा था । राजा भोज-विचार करते है कि 
मेरी पुण्येवान नगरी में यह छोकरा ऐसा कैसे निकला जो धूल से कण जीन रहा 
है। भेरी राजधानी में ऐसा भुखमरा ? इस लड़के को श्रम, करने में जोर आता है 
क्या ” जो ऐसा कर रहा है 2! राजा-अभिमान में आकर व्यंग्यपूर्ण शब्दों में कहते 
हैं, “जननी ऐसा मत जनो३:भोंय पड़्या कण खोय” । -'हे माता !/तूने“कैसे 

अल 



पुत्र को जन्म दिया जो घूल में से दाने चुनकर खाता है ? ऐसे पुत्र को जन्म रेका 
राष्ट्र पर भार क्यों बढ़ाती है ?” यह आवाज उस लड़के के “कानों तक पहुँची तो 
उसने सोचा, 'ऐश्वर्य के मद में .उन्मत्त होकर राजा दरिद्र पर व्यंग्यवाण छोड़ रे 

है । वैभव और सुख विलास में पलने वाले को क्या पता है कि पेट को पीड़ा दया 
होती है ? यह तो हमीं जानते है । पेट की. भूख मिटाने के लिए घूलमिश्रित कण 
एकत्रित कर रहा हूँ, यह भी इन्हें पसंद नहीं है । इन्होंने मुझे तो दोष दिया हो है 
पर मेरी माता का अपमान किया है-। अतः मुझे भी इनको बराबर जवाब देगा 
चाहिए ।' उसने कहा -.. * 0० 260. ३ मा क च 5 

“उत्ते योगे दुःख ना हरे, ऐसो-न जनिए माय ।” 
हे माता ! तू कहाँ बांझ रहने वाली थी कि जिसके पास देने हे शक्ति है, 

संपत्ति-धन-बैभव का भंडार है फिर भी जनता का दुःख-दर्द दूर करने का प्रथत 
न करे । ऐसी शक्ति होने पर भी गरीब की मदद न करे तो संपत्ति.किस काम 
की ?" भोजराज घोड़े से उतरकर लड़के को गले लगाकर कहते है : “वेद | 7 
राजाओं का राजा है। तूने मेरी आँख खोल दी.। मेरा भग-पूरा भंडार मेगा कहें 
है ? वह तो प्रजा का है और प्रजा के काम न आये तो क्या लाभ ? मैंने तेरा ध्यात 
न रखा, इसलिए आज तेरी यह अवस्था हुईं ।!! ऐसी माताओं की संतानों से,धर्ती 
कीशोभा बनी हुई है।.. . ७. . ,. . - . : 

भगवान महावीर जिधर-जिधर विचरते, लोग कहते 'ब्रिशलानंदन पधारो । मात 
का नाम पहले लिया जाता था । सिद्धान्त में पाठ है कि बैरगी आत्पाएँ दीक्षा लेने 

तैयार होने पर पहली आज्ञा किससे लेने जाते हैं ? (शोत्राओं में से आवाज ; 'मात 

से” क्यों आपसे आज्ञा लेने नहीं आंये ? क्योंकि मात्रा का 0288 ह्वता 
है । माता को समझाते हुंए पिता भी समझ जाते हैं। भोजराज का परिवर्तन हुआ, 
मानवता का गुण प्रकट हो गया । गुण तो था हो; परन्तु मान उस पर चढ़ी हुं 
था । प्रगटाने बाला मिल गया तो गुण खिल 'उठा । * का किक ; 

जिसके आँगन में मासंखमण करनेवाले उग्र तपस्वी पधारें, उनके यहाँ तो करल्पवे+ 
फल गया कहा जाता है । उत्कृष्ट भाव से निर्दोष सुपात्र दान देकर उनके संयम 
पुष्टिकारक बनिए, पर संयम के लुटेरे मत चनिए । संग्रहणी के मंरीज-को सर्च्च मर 
का भस्म नहीं दिया जाता, सेवन करे तो -मर जाता है । आप भी साधू का संयम थें। 
ऐसे रागी न चनिए । क्योंकि आधाकर्मी आहार बहराने से अनंत्तवार गर्भ में आना पड़ी 
है। पहले के समय में श्रावकों के घर में ही निर्दोष बस्तुएँ प्राप्त हो जाती थीं। आई 
कोई बीमार पड़े त्तो औषधि खरीद कर हो लानी पड़ती है ।“ _'. *_. 
॥अप्न्नन्प्न्स्न्न्न्न्न्न्न्म्म्न्न्क्तास्य्च्प््टह्ाल््ः 



भगवान महावीर को रक्ते के दस्त लग रहे थे । उनके एक शिष्य सिंहा अणगार 
उप्त समय पर्वत पर थे । उन्हें ज्ञान हुआ कि गोशालक बोलता फिर रहा है कि ' भगवान 
महावीर भरने वाले है ।' यह सुनकर वह फफक-फफक कर रोने लगे । तब भगवान 
ने गौतमस्वामी से कहा : “हे गौतम ! गोशालक के झूठे प्रचार से सिंहा अणगार 
पर्वत पर बहुत रुदन कर रहे हैं । तू जाकर उन्हें शान्ति प्रदान 
कर !” गौतम स्वामी, चहाँ पहुँचकर उन्हें शांत करते है और भगवान के पास ले आते 
हैं। भगवान उनसे कहते हैं :'“सिंहा ! तू क्यों इतना रो रहा है। मैं अभी मरने वाला 
नहीं और सोलह वर्ष तक इस धरती पर विद्यमान रहकर विचरण 
कहछूँगा | अतः रोओ मत ! गुरु के मुखारविन्द से निःसृत अमृतघूँट ने सिंहा को शांत 
कर दिया । अब मेरे प्रभु को कुछ नहीं होगा ! भगवान ने उनसे कहा : “हे सिंहा 
अणगार ! इस नगरी में रेवती नामक एक श्राविका के यहाँ जो बीजोरापाक बनाया 
है, वह मुझे नहीं कल्पत्ता, क्योंकि वह मेरे लिए चनाया गया है, इसलिए वह मत लाना 
। पर्तु उसने घोड़े के लिए जो कोव्शपाक बनाया है, बह लेकर आना ।” 
सिंह अणगार मन में विचार करते है, में कितना भाग्यशाली हूँ, मुझे गुरुसेवा का 

लाभ मिला है |! गुरु की -सेवा तो मुक्ति का मेवा है । सिंहा अणगार को आते 
देखकर रेवती हर्षित होकर आगे गई और “पधारो गुरुदेव' ऋहकर घर में ले 
गयी । रेबती उमंग से बीजोरापाक बहसने आयी तो सिंहा अणगार ने कहा : “न मे 
फप्पड़ तारिसं ।! “यह आहार मुझे नहीं कल्पता ।” रेवती ने पूछा, “भगवान ! क्यों 
नहीं कल्पता ?" तब उन्होंने कहा : "यह आहार भगवान के लिए आरंभ-समारंभ करके 
बनाया गया है - इसलिए नहीं कल्पना ।” रेवती आश्चर्य में पड़ गई कि “यह बात 
मेरी बहू त्तक नहीं जानती, मुनि को कैसे ज्ञात हुई ?' पूछने पर उत्तर मिला कि ''मेंरे 
केवल ज्ञानी गुरु ने अपने ज्ञान में सब देख लिया है और मुझे कहा है।” दिल झनझना 
उठा कि 'अहो ! मेरे प्रभु का इतना ज्ञान, मेरे मन के भाव भी जान गये !' घोड़े के 
लिए बनाया गया कोव्पाक ग्रहण कर सिंहा अणगार भगवान के पास पहुँचे । भंगवान 
का दर्द शांत होने वाला था, सात्तावेदनीय के उदय से रोग दूर हुआ । भगवान ने 
फरमाया हैं; "हैं मेरे संतों ! आप द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव देखकर गोचरी कीजिए ॥” 

गोचरी लेते हुए देने चाले के भावों में बुद्धि हो, न कि भाव लूद जाये । साधू और 
श्रावक दोनों को स्वयं में स्थिर बनना चाहिए... ' ४ ्ज 

: धर्मरुचि अणगार गोचरी की गवेषणा करते हुए नागेश्री-के यहाँ आ पहुँचे । 
नागेश्री घर से बांहर निकलकर बोली : “गुरुदेव ! पधारो, पधारों ! मुझे पावन 
करो । आज मेरे आँगन में कल्पवृक्ष फला है ।”! नागेश्री अभी और भी मीठे शब्दों 
से मुनि का 'कैसा सत्कार करेगी, ,आदि भाव अवसर पर- य 
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सली ऋषिदता का चरित्र 

राजा हरिषेण जंगल में : राजा -हरिषेण-को अशिक्षित घोड़े ने -जंगतत में 
पहुँचा दिया । अब चिंता हुई कि कहाँ जाऊँ ? क्या कस ? एक पेड़ पकड़कर घोड़े 

से पीछा छूड़ाया । नीचे उतरकर चारों ओर देखा तो एक- सरोवर दिखाई पड़ा | 

सरोवर के पास जाकर हाथ-मुँह धोकर स्वस्थ हुए । पड़ोस में एक आश्रम भी तब 

आया । वहाँ पहुँचे त्ो 'तापसों मे उनका स्वागत क्रिया तथा अपने, कुल््पः 
विश्वभूति के पास ले गये ॥ राजा ने-उन्हें प्रणाम -किया-। ऋषि उनके. लक्षण 7 
अंदाज कर लेते है कि ये कोई राजा हैं .-विश्वभूत्रि उनसे पूछते है कि “आप अकेः 
क्यों है ? तथा यहाँ आने क्वा कारण क्या है:?”. ' 

राजा कहते है : “भगवन् ! संसार में जीव एक स्थान से दूसेरे स्थान पर अप 
धारणा से अलग ही पहुँच जाता है,' आज मुझे इंसका अनुभव हुआ है ।' 
मित्रावतीनगरी का राजो हरिपेण हूँ ! घुड़सबारी के लिए निकेला था, मुझे जात भा 
था कि घोड़ा उल्टी लगाम वाला है और उसने जंगल की ओर अपनी दौड़ जाग र 
किसी भी प्रकार वह रुका नहीं तो नजदीक के एक॑ वृक्ष की डाली पकड़का 

कूंद पड़ा । मेरा सदभाग्य है कि वृक्ष से उत्तकर यहाँ तक पहुँच गया और आप 

पावन दर्शन हो गये । यह आश्रम किसके द्वारा स्थापित है ?* कुलपति ने क 

कि “भगवान ऋषभदेव स्वामी के समय में कच्छ और महाकच्छ नामक मह 

तापस, भगवान के भक्त हुए उन्हीं, के द्वारा स्थापित यह आश्रम चल रहीं है 
संसार से थके हुए तथा मानव जीवन का सार पाने के इच्छुक भव्यात्माएँ वहां आए 
तपस्था करती हैं ।” इस प्रकार निवृत्तिमय जीवन का स्वरूप समझातें हैं। ९० 
हुए राजा के मन में आया कि 'अहो ! कैसी धन्य आत्माएँ हैं जो संसार: के तापः 

जंजाल से छूटकर यहाँ तपोमय जीवन बितात्ने हैं ,।-मेरे जीवन में वह धन्य दिंव 
कब आयेगा जब में भी इस दुःखभरे संसार, से छुटकर तपोमय जीवन 
जुडूँगा ।' क्या यह मानवदेह जीवन के अंत तक संसार के जंजाल में पीड़ित ह 
के लिए है ? विषयों से व्याकुल होते रहने के लिए है ? जीव की यह अज्ञान 4 
है कि संसार के मायाजाल में हर कदम पर दुःख मिलते है, चिंता, भय और रे 
हर क्षण सताते है, परिवार की ओर से भ्रमरी के काँटे की तरह चुभन मिलीं 
फिर, भी उसमें सस्त्र होकर आनन्द मानता है । आपको समझ में आ गया 

विषयों का सुख क्षणभंगुर है और उप्तकी तकलीफ रात-दिन आंपके साध है । मे 
विययों में माना हुआ सुख नहीं बल्कि भ्रम है, यह समझकर छोड़िए ! 



किसे होता है ॥ भोगियों की हाफ है। # 3 3 | सकी ऊंगल 

ति के साथ बातें करते हुए शुभ भावना में रम रहे थे । तभी जंगल में 

न होने लगा । आश्रमवासियों को कोलाहल सुनकर डर न लगा 

प्र लूट जायेंगे ? क्योंकि उनके पास है ही क्या जिसके लूटे जाने का भय 

सके पास परिग्रह है उसे लूटे जाने का भय होता है । ये तो त्यागी तापस 

यह भी भय नहीं है कि हमें कोई मार डालेगा
 । क्योंकि काया के प्रति 

च भाव है ही नहीं । तपस्या करके काया को सुखा ही रहे है
 । तापसों को 

य नहीं है, परन्तु जिज्ञासा है कि यह कोलाहल कैसा ? राजा हरिषेण 

आया कि संभवतः मेरी सेना ही मुझे दूँढती हुई आ पहुँची है। इसलिए राजा 

नकलकर देखते है तो उनकी सेना 
ही है। उन्हें दर्शन देकर राजा ने आन

ंदित 

। अपने महाराज को देख सबने प्रसन्नता से जय जयकार किया 
। सेनापति 

नगे : “महाराज | अब अपनी नगरी में पधारिए ।” परन्तु राजा बोले : “आप 

गी यहाँ रूकिए । यहाँ आत्मा को शान्ति देने वाले महर्
षि का आश्रम है, इनके 

"का लाभ लीजिए | शहर में जाने के पश्चात् यह महामूल्यवात 
सत्संग कहाँ 

ग ?" अचानक यहाँ आने का प्रयोजन बन गया है तो कम से कम एक 

- तो सत्संग और आत्मा की शान्
ति के लिए यहाँ रूकना ही है 

। अतः आप 

भी यहीं पड़ाव डालिए ।” 
। 

पे के प्रति श्रद्धा ; राजा का आदेश हुआ तो सेना ने चहाँ छावनी सजा 

राजा अपना अधिकांश समय विश्वभूति ऋषि के सात्रिध्य में , तत्त्व गोष्ठी 

पतीत- करते । दिन-प्रतिदिन राजा की भावना में वृद्धि होती जाती । सत्संग 

सत्अ्रवण का यह प्रताप है कि 
मनुष्य के दिल को बदल दे । असद् विकल्पों 

विचारों से बचाकर दिल में शुभ भावनाओं को स्फरित कर दे । 

नकरथ कुमार से वृद्ध तापस कहते हैं : “हरिपेण राजा विश्वभूति ऋषि की 

पना करते हैं, सदूअवण से अपने हृदय को भावित करते जाते है । परमात्मा 

प्रति उनकी अ्रद्धा दृढ़ हो गई । एक मास के पश्चात् राजा वहाँ से जाने की 

गा माँगते है : “भगवन् ! यहाँ 
आपश्री की छाया में ऐसा निर्मल आनन्द प्राप्त 

| है कि यहाँ से जाने को इच्छा
 नहीं होती, परन्तु राज्य का कार्यभार संभालना 

बश्यक है अतः आपकी-अनुमति चाहता हूँ ।” विश्वभूति ऋषि भी हक 
हैँ 

संसारी जीव ,स्वेच्छा-से जितना सत्संग करे उतना अच्छा | राजा | + 

खो, यहाँ आपने संत-समागम् और तत्त्व 

तबर दिल में रखना ।” कहकर ऋषि ने 

जा को प्रदान किया । अब इंरिपेण राजा सेना के साथ अपने 
३ 

श्रवण का लाभ लिया है, तो उसे 

“विषापहर' मंत्र (जहर उतारने का मंत
्र) 

नगर जायेंगे । वहाँ 

था घटेगा आदि भाव अवसर पर | 



पु बेंधुके, 3: गम डे भर्वेज् अगपंत ने केक्ल के सर्व पैयायों को 

और बहनों शेधन और केवल! 



'कियाके वृक्ष के फल रूप में, स्वाद में सुंदर होते हैं, परन्तु उसे खाने से जीव और 
काया जुदा हो जाती है । ऐसे ही संसार के भोग दिखने में सुंदर हैँ, परन्तु उनका 
परिणाम सुंदर नहीं होता । मिथ्यादृष्टि टलने और सम्बकदृष्टि आने पर यह समझ में 

' आता है। मोहनीय कर्म इतना मजबूत है कि वह सचाई समझने नहीं देता । मोहनीय 
कर्म की संत्तान है मिथ्यात्व । मोहनीय कर्म की २८ प्रकृतियाँ है, जिनमें २५ चारित्र 
मोहनीय की हैं । दर्शेन मोहनीय के तीन भेद् - सम्यक्त्व मोहनीय, मिथ्यात्व मोहनीय 
और पिश्न मोहनीय । मोहनीय कर्म के अधीन बना हुआ जीव सुख में दुःख और दुःख 
में सुख मानता है। अर्थात् जहाँ वीतराग धर्म है, आत्मा का श्रेय-मार्ग है, वहाँ दुःख 

भानता है और संसार दुःख है वहाँ सुख मानता है । यह संसार कैसा है ? 
7“कलय संसारमति दारुणं, जन्म मरणादि भयभीत रे । 
मोह रिपुणेह. सगलग्रहम, प्रतिपदं विषदमुपनीत रे ॥/? 

हे आत्मा ! यह संसार कलेश का घर है । संसार अर्थात् संयोग-वियोग और क्लेश 
का दारुण' अखाड़ा ॥ इस संसार को तू भयंकर समझ, क्योंकि यह जन्म-मरण 

आदि भय से भरा हुआ है ) भय किसे होता है ? जिसमें सम्यकदर्शन का प्रकाश 
नहीं हुआ है, संसार से छूटने का कोई मार्ग जिसने ढूँढा नहीं, और जो संसार के 
स्वरूप को नहीं समझता, उसे भय लगता है । अचानक कोई बीमारी आईं तो 

डॉक्टर बुलाकर यही पूछते हैं ना कि “मैं इससे बचूँगा था नहीं ?' यदि बचने के 
उम्मीदं न हो तो, मर जाने का डर लगेगा । मिथ्यादृष्टि डल गई होगी और सम्यकदृष्टि 
आ गई होगी तो डॉक्टर से पूछेंगे कि मेश रोग साध्य है या असाध्य ? निःसंकोच 
कहिए । यदि असाध्य रोग हो जो दवा लेने से 'भी दूर न हो तो मैं अपनी आत्मा 
के उद्धार के लिए साधना कर लूँ!- 

उत्तराध्ययन सूत्र '-में जैसे कहा है कि - 
गहा.गेहे पलितम्मि, दस्स गेहस्स जी पहू | 
सार भण्डाणि नीणेड, असार्र अवउज्झई ॥/ 

75४८ उक्त, सू: अ-१९, गा-२३ 

जब घर में आग- लगती है तो घर का मालिक व्यर्थ वस्तुओं को छोड़ सारभूत 
को साथ लेकर घर से निकल जाता है । इसी प्रकार सम्यकद॒ष्टि आत्मा जया और 
पृत्यु से सुलगते इस संसार में सेः्ओपनी आत्मा का सत्व ढूँढ लेते है । आप सार 
वस्तु किसे मानते हैं-? हीरा-माणिक-मोती आपके लिए सार वस्तु है। आप क्या 
केह सकते हैं कि इन सार वस्तुओं .को आप साथ लेकर जायेंगे ? जी आपके साथ 

् श्र 



अगुषविट्ठे ।* वे चंपानंगरी के उच्च, निम्न-एवं मध्यम कुल के घरों में प्रपत 
करते हुए नागे श्री के घर की ओर पहुँचे । लाभांतशाय और दानांतराय कर्म का उदय 
होता है तो घर असूझता (दोपयुक्त) हो-जाता हैः । दोनों की अंतरग्रय दूरी हो हो 
गोघरी प्राप्त हो जाती है । नागेश्री ब्राह्मणी मुनि .को देखकर, उनका कैसा स्का 
करेगी, क्या बहरायेगी तथा क्या होगा आदि, भाव .अवसर-पर.। , 

(संती ऋषिदत्ता का चरित्र ) : 
विषहर मंत्र का प्रजा की भलाई के लिए उपयोग ४ हरिषेण राजा विश्व॑धूति 

ऋषि के आश्रम में एक मास_ व्यतीत करके' लौटने की आज्ञा माँगते हैं | वत्र 
विश्वभूति ने उन्हें एक विपहर मंत्र प्रदान किया । राजा हरिषेण सेनां के साथ अपर 
नगरी में लौटे । राज-काज संभालते है, परन्तु तापस के आंश्रम से प्राएफ संस्काएँं 
ने उनकी दृष्टि बदल दी है ! राज्यसत्ता, संपत्ति आदि में अंब उन्हें पहले जैसा आवन 
नहीं आता । उन्हें बार-बार याद आता है, “कहाँ वह तेंपोवन के निवृत्त जीवंग का 
आनन्द और कहाँ इन प्रवृत्तियों में जीवन की खंटंपट !” निवृत्ति जीवन के आवन 
ने राजा के भन से सांसारिक प्रवृत्तियों में आनें वाला स्वाद समाप्त कर दिया ।एर्जो " 

को मिला था जंगल का दुःख, परन्तु उस दु:ख में से 'उम्हें 'सुखं प्राप्त हो गया। 
वह समझते है कि दुःख भी मेरे भले के लिए ही आया ( जब नमिराजर्षि को गेग' 
उत्पन्न हुआ तो उन्होंने क्या विचार किया कि मुझे रोग न होता तो पलियाँ कंगा 
पहनकर चंदन न घिसती और चंदन नहीं घिसती तो कंगेने का आवाज नहीं हर 

कंगन की ध्वनि ही मेरे वैराग्य का निर्मित्त बन गई । सम्यकदृष्टि आत्मा सभी 
के गुणों को ग्रहण कर लेता है । हरिपेण राजा को विश्वभूति ऋषि ने जो विष 
मंत्र दिया उसको उपयोग बे प्रजा की भलाई के लिए करते हैं । उनकी यही भावता 

है कि मुझे यह मंत्र मिला हैं तो इससे दूसरों का दुःख दूर करूँ'। राजा लोगों का 
सर्पदं्श उतारते है - यह बात देश-देशान्तर में फैल गईं ।' 

मंगलावती नगरी प्रियदर्शन पृथ्वीपति का वास, | 
विद्युतप्रभा राणी उर उपनी, प्रीतिमति गुणरास हो... भोता 

राजकुमारी प्रीतिमत्ती को सर्पदंश ४ एक बार का प्रसंग है। भरी सभा में गता 
विद्जमान है, उनका मन तो तत्त्व की रुचि में रमा हुआ है । प्रधान गह देख 
कि एक वर्ष का समय पूर्ण होने आ रहा है अतः दूसरी कन्या से राजा का विवाह 

रचाएँ । तभी एक राजदूत आकर समाचार देता है कि “महाराज ! मंगलों 
मंगलावती नगरी में प्रियदर्शन नामक ग़जा शज्य करते हैं । उनकी गनी विद्युत 

प्स्स्ज््प्ः प्म्प्न्ताह 



है तथा एकमात्र पुत्री है प्रीतिमती । प्रीत्तिमती को सर्प ने डेंस लिया है | अनेक दिव्य 
औषधियों का प्रयोग भी निष्फल हो गया है । मंत्रवेत्ताओं और गारुड़ियों ने भी हाथ 
झाड़ लिए हैं। राजकन्या का जीवनदीप मृत्यु के झंझावात में घिर गया है । राजा- 
रानी का बुरा हाल है। हमें ज्ञात हुआ है कि विश्वभूति ऋषि के आश्रम में एक माह 
रहकर आपने विपहर मंत्र प्राप्त किया है, जिससे आप सभी का जहर उतारते हैं । क्या 
आप इस मंत्र द्वारा हमारी राजकुमारी को ,जीवनदान चख्छोंगे ?” सुनकर राजा तुरंत 
तैयार हो गये । परन्तु वह राज्य यहाँ से बहुत दूर है और वहाँ जल्दी कैसे पहुँचा जा 
सकता है ? जल्दी न पहुँचे तो राजकुमारी कैसे बचेगी ? फिर भी प्रयल करता हूँ । 
वायुवेग से पहुँचने वाली सांढ़नी मंगवाते हैं । | 
, राजा-रानी का रुदन ३ मंगलावती नगरी में हाहाकार मचा हुआ है । राजा-रानी 

व प्रजाजन संभी भरे हृदय से रो रहे है । उन्हें अब कोई आशा नहीं दिखती | इस 
ओर राजदूत जब दरबार में. 'पहुँचा तब राजा के जन्मदिन का कार्यक्रम होने चाला 

था। राजा के लिए मानव जीवन के सम्मुख इन कार्यक्रमों का कोई महत्त्व न 
था । किसाका बुःख दूर करना उनके लिए अधिक महत्त्वपूर्ण था । राजा तीब्रगति 

वाली सांढनी पर सवार होकर मंगलावती नगरी पहुँचे । वहाँ सब राजा के आगमन 
को प्रतीक्षा कर रहे थे । मानव सत्ता और समृद्धि से संपन्न होकर अपने को कितनी 
ही सुखी मान रहा हो, परन्तु एकाएंक सामने आते कर्म के उपद्रव के समक्ष रंक 
घन जाता है। वे माने हुए सुख के साधन तब दुःख रूप लगते हैं । प्रियदर्शन राजा 
के पास राज-पाट, रानियाँ, खजाना और राजशाही साधन तो सभी उपस्थित हैं, फिर 
भी अपनी एकलौती 'पुत्री को इस तरह-मृत्युशैय्या पर देख ऐसे दुःख हैं, मानों 
अको कोई सुख ही न हो । संसार के एक दुःख में तमाम मौजूद सुख भी नष्ट 
होने लगते हैं । यदि संसार में सच्चा सुख होता तो सुख कभी भी दुःख रूप न 
पता । अत: संसार में सच्चा सुख है ही नहीं । हरिपेण राजा मंगलावती में पहुँचे। 
दूत भे आकर राजा को समाचार दिया कि 'हे कृपाबंत ! महाराजा हरिषेण पधारे 
ह ।' राजा ने उनका स्वागत किया और बोले - 
प्रभु पधारो, जहर'उतारोे, हो मोटो उपकार, 33608 

वुरत तिहाँ जा रांजसुता का, दीन्हा गरल उतार... 5४ 
प्रभु, पधारिए | आपका हम पर मंहान उपकार है । राजा इतने सुंदर शब्दों से 

पत्कार क्यों करते है ? अपना स्वार्थ है ) कुंवेरी का जहंर उतराना है। अब हरिपेण 
पजा प्रीतिमती का जहर किस प्रकार उतारेंगे, आदि भाव अवसर पर 

न्; -. 0छ७शान्ति]]___ 
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आबण शुक्ल १३१, मंगलवार दिनांक 

सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं औरबहों.॥. का: ह अनंत करुणानिधि, शासन सम्राट वीर भगवान ने जगत के जीवों के आत्मकल्यागाएं सिद्धान्तमय वाणी की प्ररूपणा. की । आज , जिससे ,चिपटे हुए हैं, वह कंप्, + 

समय पिंजरे को तोड़-फोड़ कर-पक्षी वहाँ से छूटकर जाल के ढेर में फ़िर से फंसक ! जय में क़ैद हो जाता है और उसको, झपट़ने के लिए बिल्ली भी तैयार शत | 

में कैद हो जांता है। जहाँ मृत्यु नजदीक ही खड़ी है। अपना शरीर बह पिया है, मृत्यु बिल्ली है । , अकबर ४ ी कक टव हे » असंख्य कर्मजाल के तेंतुओं से जीव बैधाता है और ये कर्मतंतु जीव को भदका कर नये-नये शरीर में कैद करते रहते हैं. चतुर्गत्ति में, भटकाने और श्र हर्ष पिजरे में बंद करानेवाला कौन है ? कर्म । उदाहरणस्वरूप जीव के लिए शरीर पिला है और इसमें स्वयं पक्षी की भांति वह कैद हुआ है । पक्षी को यों तो 32220 घूमने को अपनी इच्छा-के, अनुरूप गगन ने उड़ान भरना.पसंद है। परत पिंनें में यंद किये जाने के बाद वह यह सुख को भूल जाता है। जीव का स्वभाव आन ज्ञान, अनंत सुख में विचरने-का है । लेकिन शपीर रूपी पिंजरे में बंधने के बार विभाव में जाकर इस सुख को, भूल गया है। बंधुओं ! अज्ञानी लोग अपने हमवा 



को सुंदर सोने का मजबूत पिंजरा हो, रोज अनार की कलियों का भोजन मिलता 

हो ओर यदि वह इसीमें सुख समझता हो , तो यह सुख है या दुःख ? जो इसीमें 

सुख मानता है उसकी कैसी मूर्खता ! कहाँ गगन में स्वतंत्र उड़ने का अपूर्व आनन्द 

. और कहाँ सोने के पिंजरे में पड़े रहने का बँधन ! इसी आधार पर हमें भी समझना 

चाहिए | कहाँ जीव की अनंत ज्ञानादि सुख में विचरण करने की मजा और कहाँ 

शरीर में कैद रहने की गुलामी ! शरीर रूपी पिंजरे में बँधे जीव को क्या-क्या दुःख 

सहने पड़ते है ? शरीर है तो भूख लगती है, गरमी लगती है, ठंडी लगती है और 

इसे दूर करने के लिए आहार, पानी, कपड़ा आदि की, हवा के लिए पंखे, 

. एअरकंडिशन कमरे की व्यवस्था करनी पड़ती है। भले ही कुछ समय के लिए इससे 

राहत मिल जाती है, परन्तु वास्तव में तो भूख-प्यास की आग बुझती नहीं, फिर 
से पेट में घूमने लगती है । 

मान लोजिए, आपको खुजली हो गई है । खुजली आने पर बार-बार खुजला कर 

उसे शांत किया जाता है । खुजलाते समय आपको अच्छा भी लगता है, परन्तु क्या 

खुजलाना अच्छा है ? नहीं | इस आनन्द के पीछे जलन उपस्थित है । यदि खुजलाने 

में ही आनन्द है तो स्वस्थ शरीर को खुजलाने में क्यों आनन्द नहीं आता ? खुजली 
के मरीज को खुजलाने में मजा आता है । यह हमें स्पष्ट बताता है कि आनन्द 
खुजलाने की क्रिया. में नहीं, परन्तु खुजली के दर्द को शांत करने का है । यहाँ हम 

विल्कुल सही समझते है कि खुजली को खुजलाने के आनन्द के लिए नहीं रखते 
उल्टे उसे जड़ से निकालने की कोशिश में लगे रहते है । बस इसी प्रकार शरीर रूपी 

पिंजरे में कैद आत्मा की स्थिति है । बारंबार भूख-प्यास की खुजली उठती रहती 
है, उसे शांत करने के लिए अन्न-पानी प्राप्त करने की तकलीफ सहनी पड़ती है 

भूख-प्यास भी खुजली जैसा रोग है, जहाँ खाने-पीने से शरीर के लिए सहज राहत 
का उपाय दिखता है, परन्तु यह सुख का साधन नहीं है । जीव को कभी यह विचार 

आता है कि इस खुजली जैसे भुख-प्यास का रोग कब मिटेगा ? कब खान-पान 

की यह मुसीबत बंद होगी ? * 
देवानुप्रियों । सिद्धान्त में ऐसे कई उदाहरण मिलते है कि महानपुरुषों ने इस 

भूख-प्यास के रोग को मिटाने के लिए अधोर तपश्चर्या की । 'अनुत्तरोववाई सूत्र ' 

में धन्ना अणगार-की बात आती है, जिनके यहाँ विशाल चैभव था । बड़े, आलिशान 

भुवन में आनन्द से रहते थे । वैभव का कोई पार न था । पानी माँगने पर दूध 

हाजिर होता था । अप्सरा जैसी बत्तीस स्त्रियाँ थीं। अभी कल तक मेवा, मिट्ठान्न, 

फरसाण आदि में मौज कर रहे थे । दूसरे ही दिन प्रभु-महावीर के पास चारिन्न लेकर 

छद॒ठ-छट॒ठ के पारणे में आयंबिल करने की प्रतिज्ञा कैसे ली होगी 
? प्रभु की वाणी 

७५ ज्योटा वटन्न्नननन् स्् 
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से उनका विवेक प्रकट हो गया कि अच्छे खाने-पीने की चस्तुएँ सुख का साधर 
नहीं है बल्कि भूख-प्यास, आहार-संज्ञा आदि के रोग की पीड़ा को कामचलाड 
राह देने वाले है । अत: अब मुझे स्वाद का, भूखेपन का रोग मिटाना है। इस ऐेग 
की अकसीर दवा है, आयंबिल का बिल्कुल रूखा-सूखा आहार । आहार-संज्ञा का 
शेग मिटाने के लिए दो-दो उपवास का अभ्यांस जरूरी है । जिनका ऐसा दृ॥, 
निश्चय हो जाये उन्हें बेले के पारणे में आयंबिल क्या कठिन लगेगा ? उन्हें समझ 
में आ गया है कि आहार की भूख और रस का स्वाद महारोग है। * 

संसार में प्रत्येक बात में यही स्थिति है । धंन-मालं-मिल्कियत आदि में जा 
भी सुख नहीं है । इन्हें पाने के लिए कितने कष्ट उठाने पड़ते हैं ! इनके लिए कितने 
पाप और अधर्म करते पड़ते हैं, यह विचारें कंरेंगे तो 'हृदय में हलचल मर 
जायेगी । यह सब परिग्रह-संज्ञा के रोग में तत्कालिंक राइत दिला सकते हैं। 

जिनकी परिग्रह-संज्ञा समाप्त हो गई है, ऐसे साधू-संत्तों को ढेर धने-संपत्ति का जए 
भी आनन्द नहीं होता । आज दुनिया में देख लीजिए, पैसे के लिए और पैसों प्रा 
करने के बाद भी कितने प्रपंच करने पड़ते है! यह संसार ही ऐसा है, जो हिंमा- 
झूठ-अनीति आदि करवाता है । क्रोध, मान, माया, लोभ आदि कंपायों, गग-हेप, 
चैर-विशेध आदि दुर्गुणों को प्रकट करवाता है। इसीका नाम संसार है । ज्ञानी कही 
हैं कि 'इस जीव ने भ्रम से भरे अनंत जीवन जीये और इंसी प्रकार अनंतानंत पुदूगत 
परावर्तन काल व्यतीत किया ।' संसार अनादि है.। जन्म के साथ मृत्यु तो निश्चित 
है । जो जीव सिद्ध-बुद्ध-मुक्त हो गये हैं, उन्हें छोड़कर अन॑तानंत्र जीव अनंत्रा्ी 
पुदूगल परावर्तन काल से अनंत्त बार भठकते, अनंत जन्मे-मरण किये जा, 
हैं । महान प्रुण्योदय से ऐसा उत्तम सामग्री वाला मानव जन्म मिला है तो. वू धरे 
का आचरण कर ले । कल कौ प्रतीक्षा मत कीजिए पाप के कार्य में रुक जाइए, 
पर आत्मसाधना करने में विलंब मत कीजिए । 

( ब्रोपदी का अधिकार 
: धर्मरुचि अणगार गोचरी लेके गुरु पास पहुँचे : 'ज्ञाताजी सूत्र' के १ वें 
अध्ययन में उग्र तपस्वी धर्मरुचि अणगार गुरुदेब की आज्ञा लेकर गोचर के लिए 
निकले है। आजकल मंगलकारी तप्श्चर्या के दिन चले रहे हैं और हम भी तपस्ती 
मुनि की चांत कर रहे हैं। आज सामान्य तप करें या अधोर तप करें, तप का विधि" 
विधान नहीं करते । इन उत्तम पुरुर्षों के नाम सिद्धान्त के पृष्ठों पर स्वणक्षिय * 
लिखे गये, क्योंकि उनका तप विधि-विधान सहित था । कठिन से कठित परिस्थितियों 
में भी उन्होंने अपने चारित्र पर जरा भी आँच न आने दी । वे समझते थे कि हम 
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। चाज्ि ग्रहण किया है। अपनी आत्मा का कल्याण करने के लिए, लोगों से बाह- 
* वाह बटोरने के लिए नहीं । स्व-कल्याण के साथ पर-कल्याण करना है | कोई 
* चंदन की लकड़ी लेकर जाता हो, अपने गंतव्य तक न पहुँचने के पहले, मार्ग में 
+ यदि कोई उसकी सुगंध ले तो , उसे मना नहीं करते । इसी प्रकार चारित्र अपने लिए. 
5 है। अपना चारित्रपालन करते हुए दूसरों को भी प्रेरणा प्राप्त हो सकती है । 
+५. त्ञीर्थकर 'चक्रवरतियों की बातें पढ़ने पर लगता है कि इन लोगों ने कितना 

छोड़ा । चक्रवर्ती के पास नौ-निधान और चौदह रत्न होते है । आपको धूप लगे 
“ तो सिर पर छाता लगा लेते है और चक्रवर्ती जब चलते है तो छत्न-रत्र अड़तालीस 
£ गाड़ तक छाया कर देता है समुद्र या नदी लाँघना हो तो चर्म-रत्न नाव की भांति 
# कार्य करता है । चकऋ्र-रत्न छःखंड साधने का मार्ग बताता है तो दंड-रत्न आगे जाकर 
£ गुफा के दरवाजे खोल देता है । खड्ग-रत्न शत्रु को समाप्त करता है । मणिरत्र- 
॥ हस्तिर्ल के कपाल पर बाँधने से प्रकाश फैलाता है । काकण्य-रत्न गुफा के अंदर 
£ योजन-योजन के अंतर में बतुंलाकार घर्पण करने से सूर्यमंडल के समान प्रकाश 
॥ प्रदान करता है । ये सात एकेन्द्रिय रत्न है ) सात पंचेन्द्रिय रत्न होते है । जिममें 
: सेनापत्ति-रत्न देश पर विजय प्राप्त करता है | गाथापत्ति-रत्न चौबीस प्रकार के धान्य 
£ अपन्न करवाता है । वर्धिक-रत्न बयालीस भूमि में आवास-पुल आदि का निर्माण 

करता है, पुरोहित-रत्र चोट-घाव आदि को ठीक करता है, विष्न टालता है तथा 
धर्मकथा सुनाता है । स्त्री-रत्न विषय के उपभोग प्रदान करती है । गज-रल और 

! अश्व-रत्न दोनों बैठने में काम आते हैं । जिसके यहाँ ऐसे चौदह रत्न हैं, जिसकी 
. सवा में देव हाजिर रहते हैं, ऐसे चक्रवर्ती भी सारे ठाठ-बाट छोड़कर, साधू बन 

गये । उन्हें समझ में आ गया कि यह सुख सुख नहीं है, क्योंकि इसके पीछे भयंकर 
दुःख स्थित है| तीनों काल में संयम के बिना सिद्धि संभव नहीं है । ऐसे चक्रवर्ती 
भी जब दीक्षा लेते है तब नंगे पैर चलते है । जिन्हें छत्र-रत्न की छाया प्राप्त थी, 
धूप से जिनका परिचय न था, वे दोपहर की कड़ी धूप में खुले सिर गोचरी के लिए 
जाते है । लोच किये जाने के कारण माथा और अधिक तपता है । फिर भी खुले 
फ़िर घूमते हैं । भगवान के संत कैसे होते हैं? 

ः ना छतञ्न घरे कदी तडकामां, ना फरे केदी वाहनमां, 
' :'शारग हो चाहे काँटालो, पहरे ना काई पगमां, 

हाथेथी सगव्य बाल चूंटी, माये मुंडन करनारा, 
९ कं : -.ट८- - आ छे-अणगार अमारा... 

आपसे कोई पूछे कि आपका धर्म क्या ? आपके गुरु कौन ? तो दुलमुल जवाब 
सत्र दौजिए 4 किसी गरीब को जमीन खोदते हुए खजाना मिल जाए तो उसे कितना 

है स्म्म्य श्र्य्प्श्च्च्ड पलट 



आनन्द हो ! उसमें कितनी खुमारी आ जाए ! जब सम्यकत्व आ जायेगा, तब महा 

खजाना प्राप्त होने की खुमारी आ जायेगी । आप किसी ऐसे-वैसे की संतान नह 
है, बल्कि महावीर की संतान है ! भगवान बाल्यावस्था में जब खेल रहे थे तो एक 

सर्प सामने आया, जिसे उन्होंने हाथ से उठाकर दूर रख दिया । खेल में" देव मे उन 
ऊँचाई पर उछाल दिया, फिर भी न जरा भयभीत हुए, न जरा ही-डिगे । (श्रीताअ 

में से आवाज : “अनंत बल के धारक थे ।) कक 
धर्मरुचि अणगार घर-घर घूमते हुए कहाँ पहुँचे ! ६०7 हे 
एक मासखमणणने पारणे, मुनि गोचरी 'लेवा संबर्यां, ' 
स्वाधीनपणे मिक्षार्थें जइ, नारोभी दवारे' जह रहा, 
घर-आंगणे उकरडो' जाणी, कडंवी तुंगी नहोराबे रे “ 
धर्मघोष तथा शिष्य धर्मरुचि, कीड़ियोंनी करुणा आणे रे, 
निग्रैंथ मुनिओ प्राण साटे छकायनी' रक्षा जाणे रे... 

संयम जीवन की बाजी है । पर जीव की रक्षा के लिए अपने प्राणों का बलि 
दे देंगे (शताओं में से आवाज : 'हँसते-हँसते ।) कैसी दया ! कितनी करुणा 
सच्चा संत अन्य जीवों को मारकर स्वयं जीने की इच्छा नहीं करता । धर्म 

अणगार गोचरी के लिए निकले है, तीन पात्र, के साथ / दो पात्र पानी के ् ि 

और एक आहार के लिए । जीभ के स्वाद को उन्होंने जीत लिया है.। वीतगा 
बताये चारित्र मार्ग में परिपूर्ण हैं-। चारित्र में कभी भी काल भाव लागू न 

होता । तीनों काल में एक और एक दो ही होंगे, वीन मत कहिए । इसी ग्रे 
ऋषभदेव भगवान का समय हो या महावीरस्वामी का पस्तु चारित्र यानी र्चा 

ही रहेगा । जो चारित्र के लिए कालभाव की बात कहते है वे चारित्र की एक 

रख देते हैं । लुंचन (लोच) किसलिए कहा है-? द्रव्य से केश का लुंचन हैं, पर 
भाव से चार कपाय और राग-द्वेष का लुंचन करना.है | खंधक मुनि के ५००. 
घानी में पिलने के लिए तैयार हो गये । जब उन्हें पता चला कि उउ्हें घानी में / 

दिया जायेगा, तब यदि वहाँ से भाग जाना चाहते तो क्या नहीं भाग सकते घे 

लेकिन उन्होंने क्या विचार किया ? थाईस परिषह में आज चध का परिपह 
है । ऐसा दिन त्ो भाग्य से कभी हो आता है - यह हमारे लिए .,आतन्द कारि 
है । परिणाम की धारा कितनी विशुद्ध ! आत्मा का यह मंथवर कि हमें नहीं 
जायेंगे, हमारे कर्म घानी में पेर दिये जोयेंगे । हर ॥॒ 

धर्मरूचि अणगार गोचर के लिए नागेश्री के घर आ पहुँचे । नागेशी में सम 
नहीं थी, वह मुनि की राह नहीं देख रही थी । महावीर के श्रावक भोजन के सम 
्््स््््स््स्स्सस व्य्श्प्ट्ाह््ल्स््क्क्््द्द2 



प्ाधू की चितना करते है कि 'अहो ! यदि संत मुनि पधारे तो सुपात्
र दान देकर 

फिर भोजन ग्रहण करूँ ।' नागेश्री
 का सदुभाग्य कि ऐसे घोर तपस

्वी मुनि के चरण 

उसके घर पर पड़े । मुनि को आते देख, अपना घी
-मसाले वाला कड़वी तुंबी का 

साम लाने भोजनशाला की ओर च
ली । 

* तपस्वी मुनि पधारे पर वह अभाग
ी मान-कपाय से जुड़कर हपित हो गयी | ड्से 

साग फेंकने के लिए कहीं जग
ह नहीं थी ? उसने तो विचारा,

 सहज ही ये संत आ 

गये, तो मेरा बाहर जाकर साग फेंकने का काम बच गया 

“उचागच्छित्ता त॑ सालइय॑ विक्तकड़ुयं च बहुस॑ भारसंलियं 

गैहाबगा्ढ धम्मरुडस्स अणगारस्
स पडिग्गहँसि सव्वमेवनिसिर ।” 

रसोई में-जाकर उत्तम रीति से 
पकाया हुआ कड़वे तुंबे का साग ले आई और 

धर्मरुचि -अणगार के पात्र में सारा उड़ेल दिया । नागेश्री ने मुनि का आदर-सत्कार 

किया, परन्तु अंदर मान-माया 
भरी है । झूठे मान और दंभ से भरी है । मुनि का 

उकरडा मानकर उनके पात्र में सारा साग डाल दिया । मुनि के “बस बस' करने पर 

भी न रुकी; साया डाल दिया-। सा
धू को सुपात्र दान देना तो महान ल

ाभ का कारण 

है, पस्तु दृष्टि .में फेर है । नागेश्
री के भाव में मलिनता भरी है । उसे लगा कि ऐसा 

घूर फिर-से नहीं आयेगा । उसने यह नहीं सोचा कि मैंने एक बूँद चखा तो इतनी 

'कड़वाहट फैल गयी कि ढेरों चम्मच शक्क
र खाकर भी कड़वाहट दूर नह

ीं हुई और सिर 

में चक्कर भी आ गया; तो मुनि उसे कैसे खायेंगे ? जैन मुनि आह चरठते नहीं और 

। किसीको देते भी नहीं + मान के पोषण 
के लिए ऐसा कड़वा आहार म

ुनि को जहरा 

/ दिया । धर्मरुचि अणगार गोचर
ी को पर्याप्त मानकर इर्यासमिति का

 ख्याल रखते हुए 

| 

| 

| 

॥ 

॥ 
/ 

गुरु के सम्मुख पहुँचे । आपको लगता होगा क्या बात-बात में गुरु की आज्ञा 

कितनी बँधन ! परन्तु भाई, यह बँधन नहीं है । जो ग
ुरु के प्रति अर्पित होता है, वही 

कल्याण कर सकता है। ब् 

भेघकुमार के परिणम बदले तो 
अशुभ ध्यान में चढ़ गए । लेकिन यह विचार 

किया कि यहाँ से जाना है तो जिससे यह लिबास और
 वस्तुएँ ग्रहण की है, उन्हें 

लौटा कर जाऊँ । चोरी से छिपकर न जाऊँ । यदि वैसे हो चले गये होते तो 

(श्रोताओं में से आवाज : 'संसार में भटकना चड़ता ।) वे भगवान के पास गये 

तो भगवान नेःकहा - 

“बाद कर याद कर हाथीना भवमां+ ससलुं पग नीचे शोर बकोरमां 

कैम मेघ-! मनडाए गोयुं मायु... आज मने संतोए ठेनुं मायु । 

54( 6 है 
घर & ज्यों 



"“ओ मेरे मेघ !” भगवान के बचनामृत, अमृत से भी मीठे ! “है मेघ ! तू हथे रे 
भव में था, तब तूने अपने तथा अपने झुंड की रक्षा के लिए मांडला बनाया था। घर 
आदि पड़ा हो तो आग लगने से जल उठेंगे, इससे -बचने के लिए घास-तरिनके आधि 
दूर करके जमीन का बड़ा हिस्सा साफ करके तूने मांडला बनाया था, ताकि जंगल पे . 
आग आदि लगने- के समय बचाव :हो सके-। एक बार घन, में भयंकर दावा 
सुलगा । सभी जीवों को जीना पसंद है, मरता कोई नहीं चाहता । वन-के सभी ग्रागे 
भागते हुए, प्राण-बचाने के लिए.तेरे मांडले में आये । तूने सभी को आश्रय दिया। 
खुजली आने पर तूने एक पैर जय ऊपर उठाया कि तभी उस्त स्थान पर, मजे से बचे 
के लिए एक खरगोश आकर बैठ गया । पैर नीचे रखने की कोशिश में तूने वहाँ खगेड़ 
को चैठे देखा । तुझे लगा कि मरने के डर॑ से यह खरगोश मेरी शरण में आया है, या 
मैं पैर नीचे रख दूँ तो उसका क्या होगा ? कितनी अनुकंपा ! खरगोश की रक्षे के लिए 
तूने अढ़ाई दिन त्तक अपना पैर अधर में रखा । इससे तेरी नसे खिंचने लगीं । जब दवातत 

शांत हुआ तो सभी अपने-अपने स्थान पर चले गये १ फिर तू जैसे ही पैर जमीन में टिक 
भयां कि गिर पड़ा और मरण के शरण हो गया । तो- हे मेघः ! तू हाथी के भव को याद 
कर । एक खरगोश के ग्राण बचाने के लिए प्राण दे दिये और आज मेरे संतों को ठेका 
तुझे चुभ गई ! तू श्रेष्िक राजा का पुत्र चना और इतनी रिद्धि-सिद्धि मिली । यह कर 
किसका प्रताप है ?” भगवान के इन शब्दों-भे मेघकुमार के हृदय को झनझता दिया 
। यह सब सुनते हुए उन्हें जातिस्परण ज्ञान हो गया -और वह भवं,-चह मांइता, दे 
खरगोश सब स्पष्ट दिखने लगा । “बस प्रभु ! आँख की दो पुतलियाँ और श्वासोशह्ाए 
के सिवाय मेरा सारा जीवन आपको अर्पण करता हूँ ।” कितनी जागृति आ गयी । गुछ 

को अर्पण किया तो तर गये । मिशन 6 4 आप 
धर्मरुचि अणगार गोचरी लेकर नागेश्री के घर से निकलकर चंपानगरी के मध्य 

से गुजरते हुए सुभूमिभाग उद्यान में आये । आकर सीधे अपने गुरु धर्मघोष स्थविः 

के पास पहुँचे और भिक्षा में प्राप्त आहार दिखाया । गुरुआज्ञा क्या होगी और कण 
घटेगा आदि भाव अवसर पर । शक ्ि 

न््जिटि-+२>+तत्तत 7 

( सती ऋषिदता क्छा चरित्र ') हि 

हरियिण राजा प्रीतिमती का सर्पदेश का जहर उतारने के लिए मंगलावती वा 
में पधारते हैं । प्रियदर्शन राजा उनका आदर-सत्कार करके कहते हैं, “बैों के 
अनुसार “'श+ मेरी प्रिय पुत्री के जीवन की अंतिम रात्रि है। हमारे सारे उपाय नि 
हुए हैं '>पय हमारी आशा के आधार हैं ।” हरिपेण राजा ने कहाँ, "पह 
मुझे * दोजिए ! यदि उसमें प्राण है तो अवश्य बच जायेगी ।” की 



में विग़जमान सभी लोगों की नजरें हरिपेण राजा पर थीं और उनके लिए बह देवदूत 

समान लग रहे थे, मांत्र आशा के दूत नहीं । 

प्रीतिमती ने पाया नवजीवन ६ राजा ने कुंवरी को देखा । अभी उसमें प्राण थे, 

अतः वह बच जायेगी । राजा से बोले, ''आप चिंता न कीजिए, अभी राजकुमारी का 

जहर उतर जायेगा और कुंवरी स्वस्थ हो जायेगी ।” अभी कुंवरी का जहर उत्तरा नहीं है, 

पर उनके इतने से शब्दों से राजा-रानी को कितना आश्वासन मिला ! राजा ने भगवान 

का स्मरण करके विपहर मंत्र का उपयोग किया ! सारी विधि पूर्ण की ! मंत्र के प्रभाव 

से कुंवरी को उल्टियाँ होने लगीं और सारा जहर निकल गया । कुंवरी स्वस्थ होकर उठ 

बैठी । सामने हरियेण राजा को देख पूछने लगी, “माता ! ये सज्जन कौन है?” 

भातानेकहा, “बेटी ! मित्रावती नगरी के जा हरिषेण हैं। इन्ही उत्तम पुरुष जे तेरे जाते 

हुए प्राणों को लौटाया है ।” कुंवरी को सकुशल देख माता-पिता तथा प्रजाजन प्रसन्न 

हो गये | हरिपेण ने रानी से कहा, “महारानी ! विष का प्रभाव तो नष्ट हो गया है, परन्तु 

अब इनें जीवन में कभी भी सर्पदंश हो तो उस्तका कोई असर नहीं होगा ।” महारानी 

ने कृतज्ञ भाव से कहा, “महाराज ! आपका उपकार हम कभी भूल नहीं सकते ! आपने 

हमारे जीवन की आशा को बचाया है ।” राजा प्रियदर्शन भी सोचने लगे कि ' हरिपेण 

राजा का हप पर महान उपक्ार है तो मुझे उन्हें इसका बदला कैसे देना चाहिए ?' अब 

प्रियदर्शन राजा हरिपेण के उपकार का बदला किस प्रकार चुकायेंगे और फिर क्या होग
ा 

आदि भाव अवसर पर । 
॥ #* शान्तिः 4 

: व्याख्यान क्रमांक के 

| वण शत २ बुधवार (६ शावण शुक्ल १३, बुधवार (चर)
 

| +,. कर्मे की करामाल 
सुज्ञ बंधुओं ,-सुशील माताओं और बहनों ! 

द्रौपदी का अधिकार ४ चरम तीर्थंकर भ्रमण भगवान महावीरस्वामी ने जगत 

के जीवों के आत्मकल्याणार्थ सिद्धान्त की प्ररूपणा की । नागेश्री ब्राह्मणी के घर 

यर्मरुचि अणगार सहज हो आ गये थे । साधू का नियम नहीं होता कि वह ड्सी 

घर से गोचरी ग्रहण करना । उनके लिए कोई तिथि या दिन निर्मित नहीं होता । 
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"ओ मेरे मेघ !” भगवान के वचनामृत, अमृत से भी मीठे !'है मेघ ! तू हथी के क् 
भव में था, तब तूने अपने तथा अपने झुंड.की रक्षा के लिए मांडला-बनाया था बड़, | 
आदि पड़ा हो तो आग लगने से जल उठेंगे, इससे बचने के लिए घास-तिनके आधि 
दूर करके जमीन का बड़ा हिस्सा साफ करके तूने मांडला बनाया था, ताकि जंगत में 
आग आदि लगने के समय बचाव हो सके । एक बार ख़न, में भयंकर दावा 

सुलगा । सभी जीवों को जीना पसंद है,-मरना कोई नहीं चाहता,। वन के सभी प्रा 
भागते हुए, प्राण-बचाने के लिए.तेरे मांडले-में आये । तूने सभी को आश्रय दिया। 
खुजली आने पर तूने एक पैर जग ऊपर उठाया कि तभी उस् स्थान घर, मजे से बेचे 
के लिए एक खरगोश आकर बैठ गया । पैर नीचे रखने की कोशिश में तूमे वहाँ ख्णोा 
को चैठे देखा । तुझे लगा कि मरने के डर से यह खरगोश मेरी शरण में आया है, 
मैं पैर नीचे रख दूँ तो उसका क्या होगा ? कितनी अनुकंपा ! खरगोश की रक्षा के लिए 
तूने अढ़ाई दिन त्तक अपना पैर अधर में रखा । इससे तेरे नसें खिंचने लगी । जब दार्वोक 
शांत हुआ तो सभी अपने-अपने स्थान पर चले गये । फिर तूं जैसे ही पैर जमीन में टिका 
गया कि गिर पड़ा और भरण के शरण हो गया । तो है मेघ ! तू हाथी के भव को बार 

कर | एक खरगोश के प्राण बचाने के लिए प्राण'दे दिये और आज मेंरे संतों की ठेका 
तुझे चुभ गई ! तू श्रेणिक राजा का पुत्र बना और इतनी रिद्धिःसिद्धि.मिली । यह कई 
किसका प्रताप है ?” भगवान के इन शब्दों ने मेघकुमार के हृदय को झनझना दिया 
! यह सब सुनते हुए उन्हें जातिस्मरण ज्ञान हो गया- और वंह-भव, वह मंडला,'व 
खरगोश सब स्पष्ट दिखने लगा । “बस प्रभु ! आँख की दो पुतलियाँ और शवासोश्दात 
के सिवाय मेस सार जीवन आपको अर्पण करता हूँ ।” कितनी जागृत्ति आ गेगी । 
को अर्पण किया तो तर गधे । . . , 5. | 3. £: . ४" 

धर्मरुचि अणगार गोचरी लेकर नागेश्री के घर से निकलकर चंपानगरी के मे 
से गुजरते हुए सुभूमिभाग उद्यान में आये | आकर सीधे अपने गुरु धर्मघोष 
के पास पहुँचे और भिक्षा में प्राप्त आहार दिखाया । गुरुआज्ञा क्या होगी और की 
“घटेगा आदि भाव अवसर पर, > आर कक, ॥2 20 

,.... सती ऋषिदत्ता का चरित्र 5 रे 

इरिपिण राजा प्रीतिमती का सर्पदेश का जहर उतारने के लिएं मंगलावंती नगर 
में पधारते हैं । प्रियदर्शन राजा उनका आदर-सत्कार करके कहते हैं, व. 
अनुसार आज मेरी प्रिय पुत्री के जीवन की अंतिम रात्रि है हमारे सारे उपाय निभ्कर 

हुए हैं ॥ आप ही अब हमारी आशा के “आधार हैं (” हंरियेण राजा में कहा: है 
मुझे कुंवरी को देखने दीजिए ? यदि उसमें प्राण है वो अवश्य बच जायेगी ।* की 
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में विशजमान सभी लोगों की नजरें हरिपेण राजा पर थीं और उनके लिए बह देवदूत 
समान लग रहे थे, मात्र आशा के दूत नहीं । ' 

- प्रीतिमती ने पाया नवजीवन ६ राजा ने कुंवरी को देखा । अभी उसमें प्राण थे, 
अतः बह बच जायेगी । राजा से बोले, ''आप चिता न कीजिए, अभी राजकुमारी का 
जहर उतर जायेगा और कुंवरी स्वस्थ हो जायेगी ।” अभी कुंवरी का जहर उतरा नहीं है, 
पर उनके इतने से शब्दों से राजा-रानी को कितना आश्वासन मिला ! राजा ने भगवान 
का स्परण करके विषहर मंत्र का उपयोग किया ! सारी विधि पूर्ण की । मंत्र के प्रभाव 
से कुंवरी को उल्टियाँ होने लगीं और सारा जहर निकल गया । कुंवरी स्वस्थ होकर उठ 
बठी । सामने हरिषेण राजा को देख पूछने लगी, “माता ! ये सज्जन कौन है ?” 
भातानेकहा, “बेटी ! मित्रावती नगरी के राजा हरिपेण हैं । इन्ही उत्तम पुरुष ने तेरे जाते 

हुए प्राणों को लौटाया है।” कुंवरी को सकुशल देख माता-पित्ता तथा प्रजाजन प्रसन्न 
हो गये । हरियेण ने रानी से कहा, “महारानी ! विष का प्रभाव तो नष्ट हो गया है, परन्तु 
अब इन्हें जीवन में कभी भी सर्पर्दश हो तो उसका कोई असर नहीं होगा ।' महारानी 
ने कृतज्ञ भाव से कहा, “महाराज ! आपका उपकार हम कभी भूल नहीं सकते ! आपने 
हमारे जीवन की आशा को बचाया है ।” राजा प्रियदर्शन भी सोचने लगे कि 'हरिषेण 
राजा का हम पर महान उपकार है तो मुझे उन्हें इसका बदला कैसे देना चाहिए ?' अब 
प्रियदर्शन राजा हरिपेण-के उपकार का बदला किस प्रकार चुकायेंगे और फिर क्या होगा 
आदि भाव अवसर पर।.. रु 

' ॥ # शान्ति: ॥ 

द्द््ट 
कर 

भोवषण शुक्ल १३, बुधवार 8 दिनांक : ३९-७-७४ 
पि (३३७९८ 5३९5३ 

,.._ कर्म की करामात 
सुत्त बंधुओं सुशील माताओं और बहनों ! ३ 

' द्रौपदी का अधिकार $ चरम तीर्थकर भ्रमण भगवान महावीरस्वरामी ने जगत्त 
के जीवों के आत्मकल्याणार्थ सिद्धान्त की प्ररूपणा की । भागेश्री ब्राह्मणी के घर 
धर्मरुचि अणगार सहज ही आ गये थे । साधू का नियम नहीं होता कि वह इसी 
घर से गोचरी ग्रहण करना । उनके लिए कोई तिथि या दिन निर्मित नहीं होता । 
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साधू तो अतिथि 'है । बारह ब्रतों में ग्यारह' व्रत स्वाधीन हैं, परन्तु ,बारवाँ दर 
पराधीन है । आपकी चाहे जितनी भावना हो, सुपात्न दान देने की,-परन्तु अंगाय 
दूटा हो तभी लाभ मिलता है वही दान सच्चा दान है. जिनके जीवन में जोत, द 
दर्शन, चारित्र, तप की ज्योत जगमगा रही है, ऐसे'उग्रं तपस्वी धर्मरुचिमुनि नागेश्री 
के घर पधारे । नागेश्री ने कड़वी तुंबी का सोग मुनि कोःबहरा दियो ।'धर्मह्नवि 
अणगार ने यह सोचकर कि.यह उदर पोषण के लिए पर्याप्त है, उसके घर परे चाह . 
निकले । मुनि का तप क्रिया सहित है ). / गा ० | 
कोई एकान्त क्रिया को मानते हैं, तो कोई एकांत ज्ञान को मानते हैं । ऐसे गो 

एकांतवादी है, वे मिथ्यात्वी है। जैनदर्शन अनेकांतदर्शन स्थादूवांद दर्शन है। बह 
ज्ञान और क्रिया दोनों को मानता है । दोनों, की 'जरूरत है रुपये का चित्र बग 
देने से रुपया नहीं मिल जाता । लड्डू शब्द लिखेने से भूख नहीं मिटती | झके 
लिए क्रिया करनी पड़ती है। ' *' «. ह का 

कागछ तणी होडी बडे सागर कंदी .तराय ना/ ४  ' 
चीतरेल मोटी आगथी, भोजन कदी रंघाय ना । कि 

कागज की कश्ती से सागर पार करना संभव नहीं है, उल्टे नाव उस्तीमें डूब 
जायेगी । आग का चित्र बना देने से रसोई तैयार नहीं होगी । आपके घर में कैलेंडा, 
में बहुत स्थानों घर आग जैसे चित्र होते हैं, लेकिन उनपर हाथ रखने से जल नहीं 
जाते । ज्ञान से जाना जा सकता है, परन्तु आचरण में लाने के लिए क्रिया की 
पड़ती है। सिर्फ जान लेने से कल्याण नहीं होगा । जानने के साथ क्रिया भी कली 
पड़ेगी । अतः हेय, जेय और उपादेय तीनों का ध्यान.रखिए । अपने सांसार्सि 
व्यवहार में भी आप गेहूँ रखते है और कंकड फेंक देते हैं । क्योंकि आप जानी 
है कि गेहूँ रखने योग्य है और कंकड छोड़ने योग्य । इस तरह आप संसोर में भी 
हेय-ज्ञेय और उपादेय का विवेक रखते हैं । यहाँ आपका स्वार्थ है । ओरे क्या बा 
कहूँ ! जहाँ आपका स्वार्थ सधता हो, उस व्यक्ति के ऐलफेल वचन भी चुपचाप 
सुन लेते है या नहीं ? (श्रोत्ताओं में से आवाज : 'आनन्द से सुनते हैं ।) संसार 
की चाहे जितनी गुलामी कीजिए, परन्तु उद्धार नहीं होगा । 

ज्ञानियों ने संसार को भयंकर कहा है तो झूठ नहीं कहा । अपनें मेहॉन उपकागी 
के-साथ भी, यदि अपने स्वार्थ में अड़चन दिखे त्तो, अपकार करानेवाला मत 
ही है ना? कितना भयंकर ! इसके समक्ष धर्म उतना ही कल्याणकारी है'। यह 
अपकारी की भूल को न देख, अपने कर्म का दोष-दिखाने .का काम करवा कर 

मैत्री' यही विशेषता है। संसार और 
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$ धर्म में इतना बड़ा अंतर दिखाई देता है, फिर भी कभी संसार के प्रति घृणा होती 
१ है? संसार जहर जैसा लगता है ? कभी मन में आता है क्या कि ऐसे कृत्प्न संसार 
“को छोड़ दूँ ? 
£ जब कोई दुःखद प्रसंग उपस्थित होता है तब व्यक्ति को 'संसार की भयानकता 
'| दिखाई देती है। ज्ञानीजन तो 'पुकार-पुकार कर कह रहे हैं कि 'संसार हमेशा के लिए 
* दुख से भरा हुआ है ।' संसार में जहाँ जीव रोज दुःख, पीड़ा और रोग रूपी अग्नि की 
| चिंगारियों से बलता रहता है, पर त्तन, धन और परिवार के पीछे लगातार अनुरक्त रहता 

|; हैं। मोह-मदिर के नशे में दुर्बल बनकर परिवार, पैसा, अपनी काया के प्रति, एक 
, नएक चिता में उलझा रहता है । ऐसा अनुभव किसे नहीं है ? आज किसी एक संबंधी 
' के बारे में चुरा कहते है, तो कल किसी और के बारे में, आज एक को बीमारी है तो 
* कल दूसरे को, आज एक को नाराजी है तो कल दूसरे को, इस प्रकार परिवार के निमित्त 
से दुःख सम्मुख आते रहते है और तन-मन-धन का कष्ट सहना पड़ता है । फिर भी जीव 

की मोह दशा ऐसी है कि दोबारा वहीं-वहीं रागभाव से दौड़ा जाता है । यह सब मोहनीय 
. कर्म का नाटक है। ऐसे दुःखों का सामना करने के वाद भी जीव मन को मोह की 
ओर भोड़ लेता है कि जीवन है तो थोड़ी खलबलाहट होती है । वैसे पत्नी, पत्नी और 
पुत्र तो पुत्र ही है । समय आने पर ये अपने ही होकर रहेंगे । अन्य लोग, काका-काकी, 
मामा-मामी या पड़ोसी आदि थोड़े ही अपने बनेंगे ! संसार के दुःखों में ऐसा समाधान 
अच्छा लगता है, परन्तु धर्म में कष्ट आने पर इस प्रकार नहीं सोचते, इसलिए धर्म से 
दूरखते है। - * 

बंधुओं ! भोहनीय कर्म के नशे से जीव इतना गरीब बन गया है कि रोज-रोज 
परिवार के निमित्त से प्राप्त भांति-भांति के दुःखों के बावजूद उंस पर बैंराग्य भाव 
नहीं आता | यह विचार नहीं आता कि 'हाय ) मैं इस परिवार के साथ कहाँ सुखी 
है? मन की शान्ति कहाँ पा रहा हूँ? जरा भी नहीं । उल्टे इनके कारण दुःख, चिंता, 
संताप की आग मुझे रातदिन जलाये रखती हैं । ये न थे तो मैं सुखी था ।' फिर 

भी इन पर राग क्यों ? कैसे इनका भरोसा ? जीव यह नहीं सोचता ।'चिता रूपी 

लात खाने के बाद भी उसे सर्वस्व मानें, यह कितनी मूर्खता है ! जीव की अज्ञानता 
है कि परिवार के लिए बार बार ऐसे दुःख, पीड़ा, दुर्दशा झेलने के बाद भी उसपर 
ग नहीं छोड़ता और वीत्तराग शासन या वीतराग धर्म के प्रति ऐसा राग-भोव 

नह रखता । पैसा आदि के संबंध में भी यही स्थिति है । आजं केरोड़पति या 
गैखपति भी हो तो इन्कमटैक्स, सेल्सटैक्स आदि चिंताएँ सताती रहती है । शरीर 

स्न्प्ट स्य्ड्ाख् म्म्म्द्पज 



है तो भूख-प्यास, सर्दी-गर्मी मान-अपमान, ,रोग आदि.पीड़ा से वास्ता पहला ई 
है । फिर भी कभी धन, माल-मिल्कियत, अथवा :काया पर-वैराग्य:भाव आत. 
है क्या ? ; कक 3 

जिनके लिए देव-गुरु और धर्म सर्वस्व है, ऐसे दृढ़ बैयगी धर्मरचि अणगारकं 
साधना क्रिया सहित है । ज्ञानरहित क्रिया से .पुण्य बँधेगा,:पस्तु कर्म को विज की 

होती । धर्मरुचि अणगार अपने संयम में स्थिर रहे, यह,ज्ञान सहित संयम का परिणाम 

है। मुनि नागेश्री के घर पधारे तो उसने क्या माना ? कि, मेरे.आँगेन में उक्ड़ा (पुग 

आ गया । महानपुरुषों के जीवन से साधू के आचार-घधर्म के बारे में बहुत कुछ जागका 
मिलती है। मुनि तो पूर्णतः निर्दोष है.। उनका किसीके प्रति वैरभाव नहीं है। अे 
लिए जगत के जीव '_हत्मवत् सर्व भूतेषु? अपनी आत्म के समान है । मुनि ले 

में चलते हुए भी ईर्या समिति देखते देखते चलते है । बहुत उतावली:में चलने से जीव 

की यत्ना नहीं हो सकती । साधू रास्ते में बातें करते हुए नहीं चलते.। गोचरी के तिए 

निकले मुनि अन्य जीवों के लिए भी कल्याण के निमित्त बनते, हैं। आपने बहुत वी. 
सुना होगा । हीरे-सी जगमगाती, सोलह शूंगार सजी नवयौवना स्त्री मुनि को मोर 

बहरा रही हैं । मुनि.सूझता, निद्रोष आहार की .ग॒वेषणा करते हैं। न तो मुनि बहा की 

ओर देखते हैं और-न बहन मुनि के चेहरे की ओर देखती: हैं (मुनि की गुवावस्था औ 
रूप:का चमकता तेज है। मखमल जैसी कोमल काया है, सब कुछ ऐसा कि जी क 
मन विचलित हो जाये, पस्ततु स्त्री .की दृष्टि त्याग की ओर है । मोदक की धाली ह४ 
में लेकर खड़ी स्त्री आग्रहपूर्वक मुनि को बहरा रही है। मुनि की दृष्टि नोची है औरण 
भी चिकारी भाव नहीं है ! यह दृश्य किसने देखा-?:तार-पर नाचते हुए इलाची कु 

ने और उनकी पूरी दृष्टि बदल गई । क्या विचारने लगे ? मुनि की कैसी संयम की मर 
है। ऩटनी के प्रीछे अंधे बने हुए मुझे बार-बार थिक्कार है और मुनिराज को लए: 
लाख बार धन्यवाद है । मुनियज अपने जीवन में अमृत भर् रहे हैं और मैं सिर्फ का्तिं 
जहर के -घूँट भर रहा हूँ ।-विषयाधीन बनकर मैं अपने जीवन को धूल में-मिला है 
हूँ पश्चात्ताप को भट्टी सुलगने पर पाप नष्ट होना निश्चित-है। दृष्टि.सम्यर्क. है ० 
और उनकी आत्मा क्षपक श्रेणी में आरूढ़ होकर शुभ परिष्यामों की धारा बढ़ाते हु 
बॉस में बँधे तार पर ही केवल ज्ञान की अधिकारी बन ग़यी (मुनि की गोचरी का वि 
ऐसा मिला कि ठेठ केवल ज्ञान-तक पहुँच गये |. , 5... .... +. , 

धर्मरंचि अणगार ईर्या समिति देखते हुए गुरु के पास आये । गुरु की चर 
नमस्कार करके, लाया हुआ आहार उनके-समक्ष रखा । मासखमण का पारग। 

छ््प "2 शा ॥/ 



$ पर कितनी समता ! गुरु पूछते है, “ओ शिष्य ! आहार पर्याप्त या अपर्याप्त ?” गोचरी 

5 संपूर्ण मिलने को साधू कौ भाषा में पर्याप्त कहते है । धर्मरुचि कहते हैं, 

“गुरुदेव ! पर्याप्त हैं ।” गुरु ने मोचरी देखी । पात्र में एक हो वस्तु है । गुरु 
के मन 

। में आया कि उग्र "तपस्वी का. मासखमण का पारणा है और सिर्फ एक साग मिला 

(है, अन्य कुछ भी नहीं ! अहो ! कित्तना सुपात्र शिष्य है ! गंभीर गुरु विचारते हैं कि 

> ऐसा आहार मिलने पर भी चेहरे में शिकन तक नहीं । ज्ञान-दर्शन-चारित्र की ज्योति 

५ जगमगा रही है । ऐसे शिष्य के लिए गुरु के मन भी सम्मान का भार होता है । 

- गुरु ने आहार देखा, उसमें कड़वाहट की गंध आयी । तो शंका हुईं कि इसका 

४ परिणाम अच्छा नहीं दिखता । | 

५. तएण॑ से धम्मघीसा,थेया तस्स सालइस्स गाव नेहाव गाढ़स्स 

गंधेण अभिभूया समाणा तओ सालडयाओ गाव नेहाव गाढ़ाओ 

एग् बिंदुं गहाय करलयंसि आसाएडड [' 

(अतः धर्मघोष स्थविर ने उस मसालेदार घी में डूबे कड़वे तुंबे के साग को 
हथेली 

५ पर लेकर चखा । चखने के बाद गुरु धर्मरूचि अणगार से क्या कहेंगे और आगे 

क्या होगा, आदि भाव अवसर पर । 

| 

/ प्रियदर्शन राजाने उपकार व्यक्त किया : राजा हरिपेण ने प्रौतिमती के सर्पदंश 

/ का जहर उतारा तो राजा-रानी उनके इस उपकार के लिए 
आभार मानते हुए उनके लिए 

ईक: ४. +५- «5 

॥| कुछ करना चाहते है । अज्ञानी और मूढ़ लोगों की अपेक्षा सुज् व्यक्तियों में यह 

विशेषता होती है कि उपकार करनेवाले के प्रति कृत
ज्ञत्ता तथा अपने ऊपर उनका भार 

। चढ़ा लगता है । थ्रेफिक्र, अज्ञानी को यरत्किचित् भी बदला चुकाने की वृत्ति नहीं 

/ होती। यहाँ विचारने योग्य यह है कि देव-ग
ुरु-धर्म और उच्च मानव भव प्राप्त करने 

2 पर धर्म प्रदान करेवाले के उपकार का बदला देने की कितनी तमन्ना है ? थोड़े दिन 

॥# कैपे को रोटी का टुकड़ा डालने वाले के उपकार 
को कुत्ता भी नहीं भूलता, उसके 

' घर को चौकीदारी करने लगता है | परन्तु आज, जन्म से लेकर पालने-पोषने और 

& शिक्षा-दीक्षा दिलवा कर उँचाई तक पहुँचाने वाले माता-पिता का उपका:, संतान 

भूल जाते है। माँ-बाप को शान्ति मिलने के स्थान पर संताप मि
लता है । यह जमाने 

का जहर नहीं तो क्या है ? बंधुओं ! धर्म ने आप पर कितना उपकार किया है ! पूर्वजन्म 

के धर्म ने आपको यहाँ अमूल्य मानव अवतार और मानव देह से लेकर कितनी-कित्तनी 

| सामग्री प्रदान की है। धर्म का यह महान उपकार बार-बार याद आता है क्या ? याद 

आने पर उपकार की अजस्त्र धांग के समक्ष, धर्म के प्रति बदला देने का होता 
शारदा 4& उयोल सेन स्म्् 



है क्या ? यदि मन महान हो/ क्षुद्र न हो, तो, धर्म की असीम उपकार याद आते परे 

है और उसके बदले में बहुत कुछ करने की इच्छा भी होती है । , | 
हरिषेण राजा प्रीतिमंती-के माता-पिता-से कहते हैं, “आप ऐसा न कहिए मैं. 

तो निमित्त मात्र हूँ । जो कुछ अच्छा परिणाम दिखा वह राजकन्या के पुण्यवल का 
फल है।” प्रियदर्शनं राजा हरिषेण को गले लगाते हुए फिर से कहते हैं,.“महाणत, 
मैं आपके उपकार का बदला नहीं चुकां सकता ।”तबं हरियेण 'रंजा ने कह, | 
“महाराज ! मैने कुछ भी नहीं किया है, आप इसे उपकॉर मत मानिए । यह तो एक. 
मानव का दूसरे मानव के प्रति कर्तव्य है ।” प्रियद्र्शन राजा हेरियेण का उपका | 
नहीं भूलते, इसी प्रकार, हमें भी ज्ञान प्रदान करनेवाले गुरु का उपकार नहीं भूत . 
चाहिए । जो गुरु का उपकार भूल जाता है, बह ऐसे 'ज्ञानावरणीय कर्म बँधिता र 

कि अगले जन्म में उसे जीभ नहीं मिलती । गप्रजाजन भी हरिषेण का उंपकार मात 
है । अब राजा प्रियदर्शन हरिपेण के उपकार का बदला चुकाने, उनके ऋण ऐ 
मुक्त होने के लिए क्या विचार करेंगे; आदि भाव अवसर पर: ,, 

- धर आान्तित॥. +ै+ - -5- 

च्यारव्यान ऋरमाक्त २७ 
0 आशा >ज्ज्ज्ञज्ज्जजज्जस 

श्रावण शुक्ल हि] गुरुवार रुवार -- 
(रु हक रे हे श्शश्जयजय्यज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्््््् भा 

0 ४० ०» 7. कभेक-विज्ञान की मरती “ 5: ' 
सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! ' 2, 

द्रीपदी को अधिकार : शासन सप्राट, वीर भगवान के मुखारविन्द से निःगा 
शाशवती वाणी का नाम है सिद्धान्त । भगवान की वाणी का एक शब्द भी जो जीव 
अद्धापूर्वक समझ ले तो कल्याण हो जाये । ऐसी शाशएवती वाणी अमृत चिदु है 
धर्मरुचि अणगार गोचरी लेकर आये और भिक्षा में प्राप्त आहार गुरु के सम्मुख रा 
गुरु ने घी तैरते, मसालेदार सागे को हथेली में. रखकर चखा । साग से कड़वी ० 
आयी, उस कड़वाहट का वर्णन न हो सके ऐसे जहर जैसा थाँ.। साग चखते हें 

चचगं, खारें कंडुयं, अखन्नं, अमप्रेन्ज, विर्ंक्षुय, नाएणिता 
अणगगार॑ एवं तयासट्रिगइणं तुमे देवा्पुप्पिया 4 एय स्वयश्व, णाव 
ग्रेहवगार्ड आहारेसि दो ग॑ तुर्मं अकाले चेव ज़ीवियाओ ववयेविन््नसि 
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-यह एकदम तीखा है, खारा है, कड़वा है | खाने योग्य नहीं, सेवन योग्य नहीं 

+ तथा विष से भरा हुआ है, जान लिया । जानकर धर्मरुचि अणगार से कहा, 'अहो, 

; देवानुप्रिय ! अहो, महातपस्वी अणगार ! यह आहार मसाले से भरपूर, घी तैरता 

! हुआ, दिखने में स्वादिष्ठ और भभकदार है, परन्तु अंदर से असार है । इसका एक 

' बूँद भी ग्रहण करने योग्य नहीं है । इस आहार को ग्रहण करोगे तो अकाल मरंण 
+ निश्चित है । ही 

औहार हुई गुरु पासे जई, विनयसहित्त देखाडे रे, 
गुरुजी कद्दे निर्दोष स्थाने परठवजों मुनि यत्नाए, 

... कड़वी तुंनीना आहार थकी मृत्युना खोले मुकाशो रे...धर्मघोष... 
५ इस कड़वी तुंबी का आहार करने से तुम्हारी अकाल मृत्यु होगी । गुरुजी ने स्पष्ट 

.. ग कह दिया कि यह आहार परठ देना । गुरु शिष्य की योग्यता देखकर उसे आज्ञा 

देते हैं । राजसुकुमार की शक्ति देखकर भगवान ने उन्हें आज्ञा दी थी । भगवान 

जानते थे कि गजसुकुमार मुनि श्मसान में बारहवीं पड़िमा (प्रतिमा) वहन करने 

जायेंगे तो उन्हें भयंकर उपसर्ग आयेंगे, फिर भी वे आत्मसाधना से जरा भी 

डोलायमान नहीं होंगे,'इसीलिए आज्ञा दी थी। उस समय तो कंवली भगवान थे, 

इसलिए सब जानते थे । लेकिन जिनका मतिज्ञान और श्रुतज्ञान निर्मल होता है 

; वे भी ज्ञान से जान लेते है कि साधक अपने संयम भाव से हटने वाला है या नहीं, 

अंतः आज्ञा दे सकते है | एक बार का प्रसंग है । 
! गुर-विष्य को प्रसंग $ एक गुरु के बहुत से शिष्य थे । उनमें एक शिष्य उदास 

बैठा रहता । जब देखो तब उसके मुख पर उदासीनता छाई रहती । एक दिन गुरु 

समय निकालकर उसके पास आये और पूछा, “मेरे शिष्य ! यह संयम का मार्ग 
तो आनन्द का मार्ग है, आत्मा के आनन्द लूटने का मार्ग है। तू संसार की ममता 

छोड़कर साधना के क्षेत्र में आया है । यहाँ तो तुझे सदैव प्रसन्न रहना चाहिए । 
गमगीन होने का तो कोई कारण नहीं है, फिर तू इतना खिन्न और उदासीन क्यों 

रता है ?" शिष्य ने उत्तर दिया, “गुरुदेव ! आप जो कह रहे है, चह सत्य है.। मुझे 

उदासीन नहीं रहना चाहिए । आपके पवित्र चरणों में मुझे कोई दुःख नहीं है । 

आपकी असीम कृपा मेरे जीवन की सबसे बड़ी थाती है । संयमी जीवन का मुझे 

अपूर्व आनन्द है । उदासीन होने का एकमात्र कारण यह है कि इन सब संतों को 

ज्ञान सोखते, स्वाध्याय करते और प्रगति करते देखता हूँ तब मेरे मन में आता है 

सब ज्ञान-ध्यान में कितने मस्त हैं ! रोज स्वाध्याय करते हैं, परन्तु मुझे कुछ 

पे वन स्काय्य्ख्लयहशः 
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नहीं आता । मैं पढ़ने के लिए 'बहुत मेहनत करता हूँ फिर भी मुझे-कुछ की 
आता । मैं कितना अभागा हूँ । मेरे मन. में यही दुं:ख. है.। मुझे थोड़ा में सब आ 
जाये, ऐसी आपकी कृपा हो तो दुःख दूर हो, !, आओ 

गुरु ने जाना कि शिष्य का खेद आत्मा के लिए है। अतः कहा, “तू चिता मा 
कर, घबड़ा मत । तुझे कल्याण करना:है ना !,तो ठीक :है, मैं तुझे छोटा-सा यूत 
चताता हूँ, तू उसे कंठस्थ कर लेना । उसका चिंतन-मनन करना तो अवष् मे 
आत्मा का कल्याण होगा १" गुरु ने अपने मंदबुद्धधि शिष्य को यह सूत्र सिखावा 
“मा रुष मा तुष” चाहे जितनी कठिन.परिस्थिति हो, कदु शब्दों के परह्ां, 
परन्तु किसी पर रोष नहीं करना, और अच्छे प्रसंग में 'क्रिसीके.. प्रति शग + 
रखना ।" सभी संत्र जो स्वाध्याय करते हैं उसको यही फल हैं । तू भी अच्छे-बे 
किसी भी प्रसंग में समभाव में रहना । इतना कर लोगे तो वहीं तुम्हारा स्वाण्या 
होगा । यह सुनकर शिष्य को आनन्द हुआ । “गुरुदेव ) आपंकी असीम कृगत 
है ।” इस छोटे से सूत्र को शिष्य रात-दिन रटने लगा । गुरु ने छोटा परलु गहा 
सूत्र बता तो दिया । शिष्य था मंदबुर्द्धि; इसलिए इतना छोटा-सां सूंत्र भी कस याद 
न रहा । उसके बदले “गासतुस? रखने लगा । शिष्य चाहे जो शब्द रट छा हे 
परन्तु उसके हृदय में भाव यही है कि तू किसीके प्रति राग नहीं करेगा, द्वेष नहीं 
करेगा, तुझ पर प्रहार हो तो ,भी कपाय का कण तक प्रकट नहीं होने 
देगा । शिष्य को गुरु के प्रति अदूट श्रद्धा है, विश्वास है, सदूभाव है कि गुर ने 
मुझे स्वाध्याय के लिए छोदा पद दिया है । मुझे तो जड़ी-बूटी मिल गई है.। पं" 
द्वेष सबसे बड़ा बँधन है । जबतक शग-द्वेष दूर नहीं होगा तबतक साधना सर्करत 
नहीं हो सकती । , प ४ (57 ता 

शिष्य गुरु द्वारा प्रदत्त सूत्र भूल गया और “म्ारदुष्ट! शब्द रटने लगा! 
“मासतुष? का अर्थ है.कि जिस प्रकार उड़द और उसका छिलका अलग-अला 
है उसी प्रकार आत्मा और शरीर भी भिन्न है। जैसे काला छिलेका दूर होने से अक 
से उड़द सफेद निकलता है वैसे ही काले विकार दूर होने पर अंदर से आत्म के 
शुद्ध स्वरूप प्रकट हो जाता है । दूसरे शब्दों में कहें तो मिथ्य्रात्व रूपी 628 
उड़ जाने पर देव-गुरु-धर्म क्रे' प्रति अगाथ श्रद्धा होती है अर्थात् सम्बकत्व प्रा 
करता है । सम्बक्त्व आने के बादं उसका मर्न परभाव में नहीं जातो ! आत्मा का 

स्वभांव श्ञान-दर्शन में' रमण करना है | संध्यकदर्श्न आंया यानी सम्यकजञी 

ओया । थेदोनों अलग नहीं हैं । सम्बक्दर्शन आत्मसत्ता में आस्था हैं। संसार 
अनंत पदार्थ हैं । अनंत चेतन और अनंत जड़ हैं ।जड़-चेतन में भेद विज्ञान की 

'मुख्य उद्देश्य है | स्वरूप की प्राप्ति होने यर आत्मा अत, 
काा््श्फ्टल्ाल न 



पृंममता के बँधनों में बँधा नहीं रहता । जिसे आत्मबोध हो जाता है, वह आत्मा 

निश्चय कर सकता है कि मैं शरीर नहीं । मैं मन नहीं, क्योंकि ये सब भौतिक 

और पुदूगलमय है । इसके विपरीत मैं चैतन्य हूँ, आत्मा हूँ । मैं ज्ञान स्वरूप हूँ और 

नृपुदृगल कभी भी ज्ञान स्वरूप नहीं बन सकता । आत्मा और पुदूगल को एक 

#मांनना अध्यात्म क्षेत्र में सबसे बड़ा अज्ञान और सबसे बड़ा मिध्यात्व है । सिद्धान्त 

पोइसका एंक समाधान प्रदान करते है कि पुदूगल के अभाव की चिंता मत करो । 

शंआत्म साधक को इतना समझना चाहिए कि अनंतकाल से पुद्गल के प्रति, जो 

ड।आत्मा की ममता है, उसे दूर करने के बाद, एक पुद्गल तो क्या अनंत पुदूगल 

भी आत्मा का कुछ नहीं बिगाड़ सकते । 
[मे सम्यकज्ञान का अर्थ है आत्मा के विशुद्ध स्वरूप का ज्ञान । आत्मा का ज्ञान 

# प्राप्त होने के पश्चात् अन्य भौत्तिक ज्ञान की प्राप्ति होने से आत्मा का कुछ नहीं 

2६ बिगड़ता । ज्ञान कम हो तो वह हानिकर नहीं लेकिन अज्ञान रूपी विपरीतता भयंकर 

डै/ है। आत्मज्ञान कण जितना हो और भौतिक ज्ञान मन जितना हो फिर भी आत्मज्ञान 

॥ भौतिक ज्ञोन से श्रेप्नतम है ! झान-दर्शन तो आत्मा का स्वभाव है, परन्तु आत्मा 

#/ पर आवरण आ गया है सूर्य जब बादलों से घिरा होता है तो सूर्य दिखाई नहीं 

दर देता । इससे यह नहीं सोचना चाहिए कि अब गगन में सूर्य की सत्ता नहीं रही । 

£६ सूर्य की सत्ता तो है पर बादलों का आवरण उस पर छा गया है । बादल जैसे ही 

| रा हत्ते हैं, सूर्य का प्रकाश और गर्मी एकसाथ गगनमंडल और भूमंडल पर 
प्रसारित 

५ हो जाता है । प्रकाश पहले आता है और पीछे गर्मी या पहले गर्मी और पीछे प्रकाश 

/ आता हो, ऐसा नहीं है। दोनों एक साथ प्रकट होते है । इसी प्रकार सम्यकदर्शन 

होने पर सम्यकज्ञान भी हो जाता है | इन दोनों को प्रकट होने में क्षण मात्र का 
मैं भी अंत्तर नहीं होता । 

#/ गुरु ने शिष्य को एक शब्द सिखाया । पस्तु गुरु द्वारा प्रदत्त शब्द भूलकर 

7 मासतुष शब्द रदने लगा,। उसे तो शुरू पर अदूठ श्रद्धा है । आज तो श्रद्धा का 

दिवाला निकल चुका है ! श्रद्धा हो तो नवकार मंत्र से भयंकर जहर भी उत्तर जाये । 

7 आप कहेंगे कि हम तो रोज गिनते हैं, हमारे छोटे-छोटे बच्चे भी बोलते हैं । परन्तु 

६ श्रद्धा को तो तोड़-फोड़ दिया है । वस्तु वही है, लेकिन परिणाम में फेर है। शब्द 

# की रटन के साथ उसका मिथ्यात्व का छिलका उड़ गया । इस प्रकार शब्द से गलत 

(. परअर्थ से सत्य, सूत्र का भावात्मक ध्यान करते हुए-एक दिन चह मंदबुद्धि शिष्य 

आठवें गुणस्थान में पहुँच गया । वहाँ क्षपषक श्रेणी में परिणाम की धारा बढ़ते, 

बारूवे से होकर तेरहवें में पहुँचकर केवल ज्ञान की अमर ज्योति प्राप्त-कर लो, 
आ/१ २८ कत्ल कस्भापक > 



आभरण, उत्तम वस्त्र, दास-दासी, रथं, हाथी-घोड़े आदि विदाई में साथ दिये। . 

हरियेण राजा ने सास-श्वसुर के चरणों में नमन करते हुए कहा, “आपका आशीवार 
सदैव मेरी और आपकी कन्या की रक्षा करेगा । आपने इतनी श्रद्धा और विश्वाप 
से जो रत्न मुझे सौंपा है, वह रत्न ऐसा ही प्रकाशमान रहेगा ।” सबसे बिद्दा लेका, 
रिसाले के साथ ग्रजा हरिषेण मित्रावत्ती नंगरी में आ पहुँचे (राजा राज्य संभाल 
हैं, पर उनका मन ऋषि द्वारा समझाये तत्त्वज्ञान में ही हैं-: “यह जन्म भोगाय्त 

के लिए नहीं योगायतन के लिए ग्राप्त हुआ है ।' संसार को प्रत्येक क्रिग्रा ओश्रव , 
रूप हैं, परन्तु कुंबरी को परिणय करके लाये हैं, तो उसे यह न लंगे कि मुझे अकेला 
छोड़ दिया है - यह सोचकर उसके साथ आनन्द से रहते हैं। अब॑ आगे क्या घटेगा " 
आदि भव अवसर पर । के 3 9 2228 

+ 
॥्शानिक | | 

- व्याख्यान क्रमांक २८ 

श्रावण शुक्ल १५, शुक्रवार जब दिनांक: २-८-७४ रु 
श्र >> छछजछछ मु 

2 

£222८22 

सम्यकदृष्टि के उच्चभाव -. 
सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! ' हित अपार 

स्थाद्वाद के सर्जक, भव-भव के भेदक, परम पंथ के दर्शके, अनत्का 

अनंतदर्शों , जिन्होंने अपने जीवन से राग दशा विलीन कर बीतरांग दशा प्रात कह, 
हैं तथा परम साधनों द्वारा परम साध्य की सिद्धि प्रार्तत कर चुके हैं और अल 
जबरदस्त पुरुषार्थ करके केवल ज्ञान और केवल देशन की जंगमगाती ज्योति की' 
प्रकट किया है, ऐसे जिनेश्वर देवों ने जगत के जीबों के उद्धारे के लिएँ, क्या 
के लिए, करुणाभाव से सिद्धान्त रूपी वाणी प्ररूपित की है.। सिद्धान्त अर्थात 
आत्मा के अक्षय भंडार को खोलने की कुंजी । आत्मा के वैभव की प्राप्त के 
के लिए भावभीना आमंत्रण प्रदान करनेवाली-पत्रिका के समान है सिखा 
चीतराग वचनामृत के भाव आत्मा समझे तो जन्म-जरा और मरण का रोग 
नष्ट 20200 । आप जिसे दुःख मानते है, भगवान ने उसे दुःख नहीं कहा है। ५08 
पु हें न अ 54 है ४ 7 आती 

धर 



में +. जम्म दुक्ख॑ जय दुक्खें, येगाणि मरणाणि य । 

|... क्षह्रो बुक्खो हु संसाये, जत्थ किसन्ति जन्ववोी ॥7 

४ - उत्त, सू. अ-१९, गा-१६ 

जन्म दुःख रूप है, जग दुःख रूप है, रोग और मरण दुःख है । अरे, यह सारा 

मे संसार दुःख रूप है। इसमें जीव क्लेश पाते है । जबतक जन्म है त्वतक मरण 

| का दुःख है । जिसका जन्म है, उसकी मृत्यु भी निश्चित है। परन्तु जिसका मरण 
2 हुआ उसकी जन्म हो ही, यह तय नहीं है । जो सिद्ध भगवंत्त हुए, मोक्ष में गये, 

सर उनका मरण हुआ, परन्तु अब वे जन्म नहीं लेंगे । अजन्म-दशा प्राप्त करने के लिए 

+ रागं-द्वैष को दूर करना पड़ेगा । राग जाये तो द्वेप भी जाये । एक के प्रत्ति राग होने 

पर दूसरे के प्रति द्वेप होगा ही । द्वेष जीतना फिर भी सरल है, परन्तु राग को जीतना 

कठिन है। गॉद की टिकट जहाँ रखिए वहीं चिपक जायेगी | नमी बाली हवा लगने 

से भी चिपक जाती हैं,-बैसे ही आज संसार में पड़े जीवों को विपय-विकार की 

नमी लग गई है, अतः जहाँ जाते है वहीं चिपक जाते है । 

'ज्ञाताजी सूत्र' में कहने वाले पवित्र है और सुनने वाले भी पवित्र हैं ।
 हिमालय 

से गंगा नदी निकलती है । भगवान की वाणी हिमालय जैसी है | स्वयं भगवान 

< के श्रीमुख से झरने बाली वाणी है - 

(| बीर हिमाचल से निकसी गुरु गौतम के मुख कुंड डरी है 

_ मोह मंदहाचल भेद चली, बहु भंग तरंगन से निकली है । 

' भगवान रूपी हिमालय से वाणी की पावन धारा बरसी और गौतमस्वामी के 

हृदय-कमल में उतरी, उन्होंने उसे ग्रहण किया । हिंमालय से स्वयं पानी निकलता 

-# है, वैसे तीर्थकरों के श्रीमुख से स्वयं वाणी निकलती है । मकान का प्लान बना 
हे 

ही देने के बाद कारीगर मकान बनाते हैं - भगवान की वाणी रूपी प्लान अपने सामने 

## .हैं। सिद्धान्त बार-बार वांचन करेंगे को हर बार उसमें नये-नये भाव मिलेंगे । दही 

(/ को बिलोने (मंथन करने) से मक्खन निकलता है, वैसे ही सिद्धान्तों का मंथन 

## कैसे जाने से नये-नये भाव रूंपी मक्खन निकलेगा । 

7 जक फ 
भोग की एक बूँद मिरते ही... 2 धर्मघोष मुनि के शिष्य धर्मरुचि अगगार 

$ ४ पहान तपस््वी है। तप के साथ उनमें क्षमा भी भरपूर है । उन्होंने गुर क्लो आहार * 

। 6 दिखाया । गुरु ने विवेक करके कहा - यह आहार खाने योग्य नहीं है बल्कि परठने 

योग्य है। आहार में इतनी कड़वाहद है कि खाने से शरीर और जीव अलग हो 

८ 
प्स्म्ध्ःल्त पर 



जायेंगे । अतः कहा, "हे मेरे प्रिय शिप्य ! इस आहार को निर्दोष स्थान पर, प्रति 
लेखन करके ,, किसी जीव की विराधना न हो, इस प्रकार परठ, दो । तवश्वात् 
निर्दोष आहार लाकर आप ग्रहण कोजिए ।” कितनी मीठी भाषा में गुरु के 

हैं! ज्ञानी कहते है कि ' भाषा बोलने में भी उपयोग रखना चाहिए ।' एक व्यक्ति ' 

एक शब्द ऐसा बोलता है कि छाती में गोली जलगने जैसा आधात होता है, तो दूसा 
ऐसे शब्द बोलता है कि लगा हुआ घाव भर जाता है।, -. .-. .. / 

शब्द बाब्द क्या करो, नहि हाथ नहि. पाँव ...- 
«. एक इब्द घा रुझवे, एक इब्द हरे प्राण । , ' -, +- 

भाषा सुंदर और मोठी बोलिए । यदि बोलने में उपयोग नहीं. होगा तो कर्म 
बँधेंगे । संज्ञी पंचेन्द्रिय के दस प्राण कहे गये हैं, वे [कौन-से हैं, आएं जानते हैं ग 
? (श्रोताओं में से आवाज : 'पाँच इन्द्रियों के पाँच प्राण, मनबल प्राण,'बचनवतत 
प्राण, कायबल प्राण, श्वासाच्छूवास और आयुष्य ) कठोर या मर्म भेदी, भाषा बोलेंगे 

तो श्रोतेन्द्रिय बलप्राण को दुःख होगा । इसे भगवान,-ने:सूक्ष्म हिंसा कहा है 
भगवान का' श्रावक ऐसा बर्तन नहीं करता कि एक भी सूक्ष्म जीव-की 2 
। प्रतिक्रमण में रोज बोलते है । “मन दंडेणं, वचन: दंडेणं, काय दंडेण- 
इन तीन प्रकार से आत्मा दंडित हुआ हो तो 'वस्स मिच्छामि दुक्कर्ड 
प्रतिक्रमण करते हुए अंतर में विचार कीजिए कि मैंने अपने मन से किसीका खणई 
तो नहीं चिंतन किया ना ? किसीको कटुबचन तो नहीं कहे ना .? मेरी काया मं 
किसीको .धक्का तो नहीं मारा ना ? पाप धोने के लिए पाप को नजगों-के सम 
रखिए । फिर प्रश्चात्ताप की भद्दी सुलगे तो -पाप नष्ट होते है । पश्चात्ताप के दे 
चूँद से पाप धुल जाते है और अपना चाहा.न होने पर आर्तध्यान-के :क्ारण जो अर्थ 
गिरते- है, उनसे पाप बँधते है । सम्यकदृष्टि और मिध्यादृष्टि में इतना ही फर्क है। 
सम्यक़दृष्टि आत्मा पाप का प्राक्षालन करता है, -जबकि-पाप का प्राक्षालन वो बू 
रहा, नये कर्म-बाँधता रहता है । एक न्याय द्वारा स्पष्ट करती हूँ ।.. + , 

' जंबुद्दीप के वर्णन में उन्मग्नजला और निमग्नजला नाम की दो नदियों का वर्ण। 
आता है । इन चदियों का स्वभाव कैसा है ?-उन्मग्नजला नदी का स्वभाव शी 
है कि इस नदी में कोई भी .वस्तु गिरे तो वह उसे .उछालकर बाहर फेंक 
है । वह कोई भी वस्तु अपने अँदर नहीं रहने देती । निमग्नेजलो नदी का स्वभाव 
इसके विपरीत है, अर्थात् कुछ भी इस नदी में मिरेततो चह उसे अपने अंदर रख:लेते 
है। हमें इससे क्या प्रतिबोध लेना है ? उन्मर तर नेदी के समान सम्यक्ड्ि है 
और निग्मनजला नदी के समान ९ *....... ३४ आत्मा में जब कभी राग 



० हेष आदि के विकल्प उठते हैं तो वह उसे बाहर फेंक देता है। जैसे ही कोई विकार 

| उसके अंदर आता है, चह उसे बाहर निकाल फेंकता है। कर्म पुद्गलों को भी अंदर 

+# आते ही भोगना शुरू करके , बाहर फेंक देता है । वह समझता है कि मेरी आत्मा 

<१ का स्वभाव विषय-विकारों का संग्रह करने का नहीं है, शाग-द्वेप रूपी कचरे को 

| पचाने का नहीं है, वल्कि उसे बाहर निकाल फेंकने का ह्ठै। 
श्रेणिक राजा सम्यकद॒ृष्टि थे, इसलिए पुत्र ने कैद कराके चाबुक लगवाई, तो 

भी यह विचार नहीं आया कि यह मेरा शत्रु है। इसने मेरे साथ बुरा किया है। 

ऐसे विचारों को अंदर नहीं आने देते । कदाचित आ जाये तो उसे बाहर फेंक देते 

हैं। वे आत्मा के ग्रहण करने योग्य का ही ग्रहण करते हैं । जिसे सम्यक्त्व का 

सर्श हुआ है वह संसार के मायाजाल में मग्न नहीं बनता । कदाचित दीक्षा न ले 

सके त्तो भी उसे अविरति खटकती रहती है | देव को अविरति (अब्नत) नहीं 

खटकती । वासुदेव अविरति सम्यकदृष्टि है, पर उन्हें विरति की चाहना है । जब 

भगवान भेमनाथ को कृष्ण बासुदेव बंदन करने जाते हैं तब उनके बाल-साथू को 

: देखते हैं, किसीको दीक्षित होते देखते हैं या ब्रतधारी श्रावकों को देखते हैं, त्तो 

उनकी आँखों से आँसू टपकने लगते, “में कितना पापी हूँ | कुछ भी नहीं कर 

सकता ५” भगवान के बचनों के प्रति दृढ़ आस्था है । स्वयं कर नहीं सकने की 

थीड़ा अंतर में है । जब बुखार आता है तो वह ताप नहीं बल्कि अंदर का ताप होता 

है जो बाहर निकलता है | इसी प्रकार आत्मा के अंदर 
मिथ्यात्व, 'अविरति (अब्रत) 

५ प्रमोद, कपाय और अशुभ योग रूपी जो जहर भर है, उसे उन्मग्नजला नदी जैसा 

८! समकिती: आत्मा बाहर फेंक देंता है ! मिथ्यात्व जाने पर ही सम्बक्त्व आता 

। है। अविरति जाने पर ही विरति आती है । प्रमाद के जाने पर अप्रमाद दशा आती 

है है। अशुभ योग-के जाने पर शुभ योग आये और कपाय रूपी कचरा 
जबतक नहीं 

ही जायेगा तबतक कल्याण दूर है.। निमग्नजला नदी के समान जो मिथ्यादृष्टि 
आत्मा 

. हैं थे अपने रागोत्मक एवं द्वेपात्मक विकल्पों को अपने अंदर ही रखते हैं, चाहर 
नहीं फेंकते । 5 

' उन्मग्नजला नदी के समान जिन्हें सम्यक्त्व प्राप्त हो गया है, ऐसे धर्मरुचि अणगार 

को शुरु ने निर्दोष स्थान में आहार परठने की आज्ञा दी । फिर कहा कि “परठने के 

बाद निर्दोष आहार की गवेषणा करके दूसरा आहार लाकर अपना पारणा करना ।! 

। . धर्मरुचि जैसे त्पस्वी के दर्शन से भी पाप घुल जाये । क्षमामूर्तत
ि धर्मरुचि के मन में 

। ऐसा विचार नहीं ओया कि 'मैं मासखमण-के पारणे के लिए तीसरे प्रहर की तीत्र 

, .यूप में गोचरी लेकर आया । अब परठने के लिए भी मुझे ही भेज रहे है ! इतने 

जन हक हे है से हा 

एड 

कक 2 औक: सक 

र 

शिष्यों ने 



में से किसी अन्य से नहीं कहते !' मुनि के लिए तो गुरुआज्ञा प्राण,है.। जहाँ फु 
की आज्ञा है बहाँ भगवान की आज्ञा. है । इसीलिए उनका कल्याण हुआ । भगवा 
के सभी संत्र मोक्ष की माला के 'समान हैं। धर्मरुचि अणगार में तप तो था ही गुए 
की आज्ञा तहत करके स्वीकारने से वैयावच्च भी उत्तम कोटि का था.। , 

गुरु की आज्ञा से धर्मरूचि अणगार ने कड़बीः तुंबी के -साग से भग- प्र 
उठाया । मन में कोई खेद नहीं । यह विचार तक न आया; कि अहो नगेश्री के 

भुझे घूरा समझा ? तू जानती -थी कि आहार इतना कड़वा है फिर भो मु 
बहराया । ऐसा संकल्प-विकल्प भी मन में नहीं । कैसे क्षमा सागर ! कैसी विस्मयकाए 
समता ! जब चैरागी संयम लेते है, तब निर्णय कर लेते है कि मेरा.सिर जाये तो कुर्बाक 
पस्ु चारित्र नहीं जाने देंगे । महाव्रत ग्रदान करते हुए: गुरु बार-बार पूछते हैं; ' तू बगवा 
पाल सकेगा ?! तब हँसते चेहरे से आनन्दपूर्वक व्रत लिया है ! गुरुजी के शब्द एनका 
धर्मरुचि अणगार उन्हें वंदन करके खड़े होते हैं।।.. 5 7 5 

गुरुजीना शब्दों सुणीने मुनि चाल्या तुंभी परठवबा, ०» 
एकज शिदु पाड्युं जोवा त्यां 'कीडियोनी थई हारमाला, - 
तालकूट विपना प्रतापे, कीड़ियो त्यां - प्राण गुमावे, - रे...' धर्मघोर 

शुरुजी की आज्ञा से मुनि भरा पात्रा लेकर तीसरे प्रहर परठने चले । चेहग हँस 
हुआ, जरा भी उदासीनता नहीं-।. आत्मा में क्या भाव है.? अहो ! मैं किन 
भाग्यवान ! शुरुदेव की मुझ पर कितनी असीम कृपा है ! मुझे कहा, यह आह 
आप मत लीजिए; इससे देह और आत्मा अलग हो जायेगी.। किसी जीव की हि 

न हो ऐसे स्थान में. परठना ।' मोक्षगामी आत्मार्थी जीव है । कड़बी छुंबी का पा 
लेकर गुरु के. पास से चले । , :. कक जे 0 आ 

“पडिगिक्खमित्ता सुभूमिभागाओ:;उन्नाणाओ अदुरसागंते हडिह 
पडिलेहेड, पद्िलेहित्ता .तओ :सालइयाओ एग॑-'बिंदुर्ग गहेंह । 

* सुभूमिभाग उद्यान से बहुत दूर भी नहीं और बहुत नजदीक भो लहीं ऐसे एव 
स्थान पर भूमि की प्रतिलेखना की । भूमि का प्रतिलेखन करना यानी रजौहा 
से पूंजना मात्र नहों बल्कि आँख से निरीक्षण करना भी है ॥ जहाँ कुम्हार की मर 
होती है उस जमीन के आसपास चौंटियों के घर नहीं होते 4 ऐसी जगह परी र 
जीवों की हिंसा कम होती है । ज्ञानी कहते हैं कि; कोई क्या कर रहां है यह,म 

देखो, बस अपना संभालो ।! आपके घर मेहमान आयें तो “आदर-सत्कार का 
हैं प्रेम से मिप्ठान्न खिलायें पर क्या अपनी तिजोरी दिखाते हैं ? (ओताओं मे ' 
आवाज -+ /नहीं चत्ताते ) इसी तरह जो :उच्चकोटि का चाखि पालते हैं वह तिजो 

(॥ 



हैं। उसे बाहर बताने की बात नहीं है । सभीको अपने कल्याण के लिए चारित्र 
पालन करना है । ह 

धर्मरुचि अणगार ने सर्वप्रथम परठने की भूमि का प्रतिलेखन किया । तत्पश्चात् 
उस कड़वे आहार की एक बूँद लेकर उस भूभाग पर डाला, सारे के सारे साग को 
न उंडेला । साधूपन का कैसा सुंदर भाव ! कितनी पवित्रता ! मन में यह भाव 
भी नहीं कि झट से परठंकर दूसरी बार गोचरी लाऊँ । सूर्यास्त के पश्चात् तो 
आहार-पानी कल्पता नहीं । साधू रात में खाते-पीते तो नहीं, यदि कभी बीमार पड़ 
जाये तो विलेपन या इंजेक्शन आदि भी नहीं लेते । क्योंकि वह भी रोम या नस 
के द्वात शरीर के अंदर ही जाता है । संयम त्तो सिर देने की शर्त पर प्राप्त किया 
माल है। सुगंधित मसालेदार साग की एक बूँद गिरते ही हजारों चींटियों की कतार 
लग गईं । मुनि यत्रपूर्वक देख रहे हैं कि क्या होता है ? उनमें से जो जो चींटी 
साग खा रहों थीं; तुरंत वहीं मर रही थीं। अब मुनि विचार करते हैं कि 'इस आहार 
का क्या करें । अपनी रक्षा करनी है या चौंटियों की ? अब क्या होगा आदि भाव 
अवसर पर । 

सती ऋषिदला का चसिव 
राजा हरिषेण प्रीतिमती के साथ लग्न करने के पश्चात् प्रियदर्शन राजा के आग्रह 

से २७ दिन ठहरे । फिर वहाँ से अपनी नगरी में जाने के लिए विदा हुए । माता- 
पिता भे लांडली पुत्री से अच्छी बातें सीख में कही । राजा रानी के साथ नगर में 
धारे । राजा समस्त 'राजव्यवहार देखते हैं, पर उनका चित्त उसमें रमता नहीं है । 

हे की भावना का ख्याल रखते हुए आनन्द से रहते हैं । दोनों उदार स्वभाव 
के हैं । उनके द्वार से कोईं खाली हाथ नहीं जाता ! जिस दिन कोई संत, अतिथि 
ग याचक माँगने नहीं आता, वह दिन उन्हें बहुत खराब लगता । 
परिणीत जीवन के तीसरे वर्ष में अढ़ाई महीने गये होंगे कि प्रीतिमती रानी के 
पर एक नया तेज चमक उठा, प्रीतिमती के गर्भवती होने का समाचार चारों 

भोर फैलते-है । सभीके हृदय आनंदित्त हो उठे । उपयुक्त समग्र पर रानी ने पुत्र रत्न 
को जन्म दीया । राजा हरिपेण ने बधाई देने वाली दासी को अपने गले से मुक्ता 
की मूल्यवान माला भेंट की । सभी ओर आनन्द छा गया । दूसरे दिन पुत्र॒जन्म के 
*गल प्रसंग के निमित्त राजा हरिषेण ने दान का प्रवाह मुक्त कर दिया । पुत्र का 
गम क्या रुखा जायेगा आदि भाव असर पर । 



* इन भहापुरुष ने क्या विचार कियां ?*“त॑ं सेयं खलु ममगेय॑ -सालइब, 
जावगाढ॑ सयमेव आहारेचए /? 'मुझे यही श्रेष्ठ लग रहा है कि इस शर्गक 
तिक्त तुंबड़ी को स्वयं ही आहार कर लूँ । मेरा यह शरीर ही निर्दोष है, इसीमें आह 
बोसरा दूँ तो क्या बुरा है ?' छःकोय के जीवों को अभंयदान-देैने अपने शरीर 
आहार बोसराने के लिए तैयार हो गये । अहा ! कितनी करुण ) मुनि को जा ४ 

कि यह आहार तालकूट विष जैसा है, इसे खाने से जीव और काया अत 
होगी | विवेक और समझ है ! कितने उत्तम विचार हैं 4 गुरु ने मुझे केहा धाहि 
यह विष हैं फिर भो मैंने एक बूँद पृथ्वी पर डाला तो इतनी सारी चींटियां मर 
ना ! इसकी जगह मैने सीधा अपने पेट में डाल दिया होता तो इंन जीवों को धा 

न होती ना ? नागेश्री के प्रति जरा भी द्वेष भाव नहीं । 'अहो ! भागेश्री ! तेरी दर) 

होगी ।' जीव जब॑ कपाय से जुड़ता है तो अंपना भाने गँवा बैठता है और वहाँ 

कह बैठता है कि तेरा सत्यानाश हो । धर्मरुचि को ऐसा' भांव बिल्कुत 7 
आता । अपने साथ, अन्य जीवों की रक्षा करने की भावना है। 

रक्षानंधन ; आज भी रक्षाबंधन अर्थात् रक्षा, करने का दिन है। आज बह्ल पर 
के घर जाती. हैं और भाईं बहन से राखी बँधवाता है। राखी, बँधाने में भाई के 
पर बहन की रक्षा का भार आता.है | बंधुओं ! सच्ची रक्षा क्रौन-कर सकता है 

आपकी सच्ची उक्षा करने में समर्थ एकमात्र, जिनवाणी है ।.जिनवाणी रूपी 7० 

लेकर हम आपको बाँधने आये है । आपके लिए इसका पूल्य है या नहीं? जिनग 
रूपी राखी इसी भव में रक्षा नहीं करेगी वरन् भवोभव रक्षा करनेवाली हैं ! इस 7 
को बाँधने से जन्म-जय-मरण का फेश टल-जायेगा;। राखी के अनेक प्रकार हे 

हैं! जो सामान्य व्यक्ति होगा. वह सामान्य राखी लायेगा ५ उससे ,जो सुखी होगा 
जगमगाती मोती टैंकी राखी लायेगा और जो उससे विशेष सुखी होगा वह मा 
हीरे-सी चमकती राखी लायेगा । उसी प्रकारःहम भी भारी और हल्की -दोनों 7 
को राखियाँ लाये है। (ओताओं ,में से-आवाज : “आपकी राखी तो अमूल्य है| 
हमारी :सबसे 'कीमती!'राखी वह बाँध. सकेगा जो आजीवन ब्रह्मचर्य रत सी 
करेगा । विषय-विकार को साफ किये बिना साधना -नहीं हो सकती | 
बहाचर्य व्रत लेने से जन्मोजन्म की आती क्रिया थम जाती है ! देवभव में हि 
में इस क्रिया को 'बोसराया न हो तो इस जन्म में भी यह क्रिया आती रहती 

इसलिए तह्मचर्य लेने के लिए तैयार हो जाइए ( ब्रहमचर्य महान व्रत है! जो 
:॥॥ 



बरहाचर्य व्रत पालन करता है उसके अरणों में , देव-दानव, यक्ष, राक्षस-किन्नर आदि 

नपस््कार करते हैं । अन्य ब्रतों को नदी की उपमा दी गईं है, जबकि बह्मचर्य व्रत 

को सांगर की । अतः हमारी यह राखी बाँघिए तो जन्मोजन्म सुधर जायेंगे । यह जन्म
 

भोग का कीड़ा बनने के लिए नहीं बल्कि अजन्म दशा प्राप्त करने के लिए है। आज 

अनेक भाइयों ने बहनों को अपने घर बुलाया होगा । कुछ बहनें ऐसी भी होंगी 

जिनके भाई ही न होंगे और कुंछ के भाई होंगे भी त्तो उन्हें बुलाते न होंगे । ऐसी 

'बहनों की आँखें आँसू बहाती रहती है । उन भाइयों के यहाँ साली आए तो बड़ा 

स्वागत और बहन आये तो सोती जाए। 
साली घरमां लाड करे ने बहेनी रड़ती जाय... अरे (२) 

तू घीर वीर पोकार, आ छे स्वार्थीओं संसार । 

ऐसे निष्ठुर भाई मत बनिएगा वरन् सच्चे भाई बनिए। 

रानवधण का प्रसंग  जूनागढ़ में राजा रा 'नवघण हुआ है । रा' नवधण जूनामढ़े 

के ग़जा महिपाल का पुत्र था | शजा महिपाल पर दुश्मन चढ़ आया । राजा को जीतने 

की उप्मीद न रही सो रा 'नवघण को एक विश्वस्त 
दासी के हाथों सौंप केसरिया करके 

पृत्मु को प्राप्त हुए । दासी राजकुमार को बचाने के लिए एक टोकरी में
 डाल बचती- 

बचाती, छिपती हुई, देवायत नामक अहीर के घर पहुँची । उसे सारी हकीकत बत्ताकर 

कहने लगी कि 'यह राज्य का बीज है, जीवित रहा तो बड़ा होकर राज्य को बुश्मनों 

के चंगुल से छुड़ायेगा । उसकी माता का देहान्त हो चुका था। ' चुण्यवान को कोई 

पालनकर्ता मिल ही जाता है । दासी ने फूल जैसे बालक को उसे सौंपा और पूरी 

सावधानी से संभालने की ताकीद की । देवायत आहीर के उगा नामक पुत्र और जाइल 

भाम की छ महीने की पुत्री थी । जाहल और चवघण समान उप्र के हैं। अहीर सोचता 

है कि “यह भविष्य की-आशा की मीनार है । यह जीवित रहेगा तो प्रजा की रक्षा 

करेगा ।' जाहल की माता अपनी पुत्री को दुग्धपान न करवाकर नवधण को दूध- 

पिलाती थी | नवधण का/तेजस्वी ललाट सामान्य वेश में-भी उसकी विशेषता-बताता 

था । इस तरह पलते हुए नवधघण १० वर्ष का हो.गया । - * 

एक बार किसी प्रसंग में देवायत की अपने भाई से तकरार हुई और भाई ने मन 

मे बेर की गाँठ बाँध ली । जूनागढ़ के सजा के पास जाकर यह सूचना दे दी
 कि 

आप यहाँ शान्ति से बैंठे है और उधर बोड़ीदार गाँव में देवायत अहीर के घर आपका 

पुश्मन तैयार हो रहा है ।' सुनकर जूनागढ़ के राजा देवायत के 

हैः म््क्त्स््खश्््ड्टखडरः 
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ए़॒ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 
अनंत करुणानिधि भगवंत की प्रार्थना में हम क्या कहते है ? - 

'“मंगल॑ भगवान वीरोे, मंगल गौतम प्रभु । 
- मंगल स्थुलिभद्राद्या, गैन धर्मोउ्स्तु मंगलम् (? 

प्रथम मंगल कौन हैं ? अरिहंत प्रभु, जिन्होंने घाती कर्मो को क्षय किया है और 
भरिंत पद प्राप्त किया है । प्रभु का नाम कितना मंगलस्वरूप है । अरिहंत नाम के 
क-एक अक्षर में कितने भाव भरे हुए हैं ? अरिहंत में चार अक्षर है। प्रथम अक्षर 

अ' । 'अ' अर्थात् अनंत गुण । जिनमें अत गुण है ऐसे अरिहंत भगचान को 
नमन करता हूँ. । “रि! यानी रिपु । रिपु क्या अर्थ है शत्रु । जिन्होंने शत्रुओं को 
एजित किया है। यहाँ शत्रु कौन हैं ? जो आपका अहित करे, उसे आप शत्रु कहते 

! ये तो बाह्य शत्रु है, पर्तु अनादिकाल से क्रोध-मान-माया-लोभ, राग-द्वेष 

भ्रदि शत्रु आत्मा का अहित करते हैं, उन शत्रुओं को हराथा है | तीसरा अक्षर है 
हैं! - हुंकार या अहंभाव । जहाँ अहं है चहाँ आत्मा की हानि है । अहं पिघले तो 

अहिंत बनते है और ममत्व गले ती मोक्ष मिलता है । इस जीव से “मैं” और 'मेरा 
हा नहीं है । उपाश्रय आने पर भी हृदय से “मेरा' नहीं जाता । एक तंबाकू की 
उ्यी खो जाये तो भी कितनी पूछताछ और शोध करते है । पदार्थ के प्रति मूर्छा 
भाव दुर्गीत का दरवाजा खोलता है | अतः अहं और मम को तिलांजलि दीजिए । 

हैं' का एक अन्य अर्थ है 'हंस' । जैसे हंस पानी को छोड़कर दूध पीता है वैसे ही 

भगबंत उपदेश प्रदान कर भव्य जीवों को, उनके कर्म और आत्मा के नीर- 
श्षीर समान संबंध में, कर्म समूह को नष्ट करवाकर, मोक्ष में पहुँचाते हैं ।“त' सूचक 

विन््नाणं? तारयाणं? का । जो स्वयं संसार रूपी समुद्र से तिरे है और भव्य 

गैवों को तिस्वा कर मोक्ष जाने का-मार्ग बताते है । ऐसे अरिहंत प्रभु का जाप 

चित्त से ऋरते हुए संसार सागर से पार उतरा जा सकता है । ४ 



्ज हि 

च्रौपदी का अधिकार 

धर्मरुचि अणगार ने साग ग्रहण कर लिया ४ हमारे नियमित अधिकार में नागेश्री 
ने धर्मरुचि अणगार को कड़वी तुंबी का साग बहराग्रा । भगवान ने फ्रमाया है कि 
“दान में साधू को सुपात्र दान देना महान लाभ का कारण है !” जिस प्रकार स्वाति 

नक्षत्र का पानी तो वही है लेकिन नीम के पेड़ परे गिरने से उसे पानी में कड़वाहद 
आती है, मिर्च पर पड़े तो तीखापन और सीपी पर-गिरे तो सच्चा मोती बनता है। . 
इसी प्रकार साधू की सुपात्र एवं निर्दोष आहार प्रदान करना उनके संयम में वृद्धि का 

कारण है । नागेश्री नहीं समझती कि ऐसे मांसखमण की उप्र तपस्या करनेवाले मुनि 
का पदार्पण मेरे आँगन में कैसे हो गया ? उसने तो मुनि को घूंरा मानकर सागर जही 
साग बहरा दिया । अनिच्छा से दान देने-से भी पाप धुलते है तो स्वेच्छा से देना किले 
लाभ का कारण बनेगा? यहाँ तो नागेश्री के परिणाम मलिन हैं... ' « 

धर्मरुच्चि मुनि ने जैसे ही निरवद्य भूमि देखकर साग का एक बूँद डाला वैसे ही, 
कितनी (अनगिनत) चींटियों के प्राण चले गये । उनका मासखमण का पारणा है फि ' 

भी स्थिरता कितनी है । यह भूमि सही. है, मानकर साय साथ एक साथ नहीं उड़ेत 
देते वरन् परीक्षा करने के लिए बूँद डाला 4 भगवान के संत कैसे. होते हैं ? 

- ना “देह, , त्णी द्रकार करे,- अघरा तपने. आचरता, 
अभ्यास, क्रिया. ने -भक्तियी, आतमने ,उन्नात करता,) . 
आराधनमां- आयुष्य नीतावी, - उच्चगति, बरनारा.. 

आ छे अणगार अमारा 
ये तो-महान आत्मार्थी, मोक्षगामी जीव हैं । चारित्र रक्षा. के साथ देह की रक्षी 

करनी है । परन्तु देह की रक्षा के लिए चारित्र का बलिदान नहीं देना है । एक यू 
सोग से इतनी 'चींटियाँ मर गई । यदि समस्त साग एक साथ उड़ेल दूँ तो छका# 
के जीवों की हिंसा हो जायेगी । मक्खियाँ भी आयेंगी और राह से कोई गगैव, 
व्यक्ति गुजरता हो तो खुशबूदार, स्वादिष्ट साग खाने लगे तो पंचेन्द्रिय जीव का 
भी विद्यधना हो जायेगी | यह शरीर तो कभी-न-कभी राख होने ही वाला है 

काया ने 'जाछूवी एके जावानी ज्यां आ चेतेनां चांली जांवानी+ 
त्यारे पाछक एनी राख रदेवानी... काया ने 

- काया की चाहे जितनी देखंभाल कीजिए; पर इसमें स्थित चैतन्य देव के जे 
पर इसकी राख हो होगो । आपको तपस्या करने में यही तो हिचेक है कि शी 
सूख जाये तो ? देह की कितनी ममता है '? जबकि आत्मार्थी. मुनि को देह का 
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परवाह हो नहीं । पहले महान पुरुष भी, जबतक शरीर स्वस्थ होता, उसका उपयोग 
कर लेते थे और जब लगता कि अब उपयोगी नहीं रहा, तो उसका त्याग कर देते 
थे । धर्मरुचि अणगार भी यही विचार करते हैं कि “यदि मैं शरीर की रक्षा करूँगा 
तो अनेक जीबों की विराधना होगी । जानते हुए भी यदि मैं साग परठने जाऊँ तो 
अनेक जीवों की हिंसा का निमित्त बनूँगा ।' अतः - 
- “मम चेव एएण॑ं सरीरेणं णिज्जाउत्ति कट्दु एवं संपेहेड़ ।” 

“मेरा शरीर यदि इस तिक्त, कड़वे आहार से नष्ट हो तो अधिक योग्य है ।' श्रावक 

रोज सुबह उठकर तीन मनोरथ करते हैं । 'हे भगवान ! में आरंभ-परिग्रह कब 
छोडूँगा ?-मैं पंच महाव्रतधारी साधू कब बनूँगा ? सर्व पापों की आलोचना, 
प्रतिक्रमण करके , निंदा करके , निःशल्य होकर संथारा (संलेखना) कब 
करूँगा ? सभी तपस्या की अवधि होती है, परन्तु संथारा त्प को अवधि नहीं 
केती । कोई एक मासखमण करे या चौमासी तप करे, पर अवधि पूरी होने पर 
उसका पारणा तो आयेगा ही । जबकि संथारा में तो काया को ही बोसरामा 
(त्यागना) होता है । फिर काया का जो भी हो , उसके प्रति ममता नहीं होती । जिस 
प्रकार पुराना कपड़ा छोड़कर नया कपड़ा पहनते हैं तो दृष्टि पुराने कपड़े पर नहीं 
जाती, उसी तरह काया को बोसरा देने के बाद उस ओर दृष्टि नहीं जाती । 

धर्मरूचि अणगार विचार करते हैं कि 'यह आहार मुझे कहाँ परठना चाहिए ?' 
उप कड़वी तुंबी के साग को हाथ से मसलकर एकरस बनाकर, उस आहार को 
अपने शरीर में चोसराने के लिए तैयार हुए । बारंबार विचार से यह दृढ़ फैसला कर 
लिया कि शरीर का नाश हो, तो स्वीकार है । तत्पश्चातू उन्होंने मुहर्पात्ति का 
'डिलेहन किया “मुहपत्ति पद्चिलेहिचा पडिलेडिज्जं गरेच्छ्ग ।? मुहपत्ति 
का पड़िलेहन करने 'के बाद रजोहरण और फिर अपने अंग पर पहने वस्त्र का 
पड़िलेहन (प्रतिलेखन) किया । तत्पश्चात् पैर से लेकर मस्तक तक अपने पूरे शरीर 

प्रमार्जना की । जिस स्थान पर चैठकर काया को बोसराना है उस भूर्मि का 
न किया और उप्त कड़वी तुंबी का मसालेदार, घी तरता साग का आहार 

प्रहण कर लिया । 

, पहु नेहावगांढ विलमिय पश्चगभ्ूएणं अप्पाणेणं रव्व॑ सरीर 
फोइंसि पकव्खिवड्ड । जिस प्रकार सर्प अपनी बांबी (बिल) में प्रवेश करते 
'मय, बांबी के दोनों -पाशव भाग को स्पर्श किये बिना सीधा प्रविष्ट हो जांता है, 

प्रकार यह सागरूपी सर्प भी मुखरूपी बांबी के दोनों भांगों को स्पर्श बिना 
गले से पेट तक पहुँच गया । 



हमें बादाम अच्छी और मीठी लगती है, पर यदि एक बादाम, कड़वी निकल जाव 
तो थू थू करके फेंकने लगते हैं । अच्छी बादाम पचा लेते हैं और एक कड़ी बादाम 
नहीं पचा पाते । यह तो मासखमण का पारणा है। कड़वे जहर में ,-जिसे तालकूद 
की उपमा दी गईं हैं, ऐसा भयंकर आहार है । स्वयं जानते है, फिर भी यह विचार 

नहीं करते कि मासखमण के पारणे में इतना सारा साग॑ मैं कैसे खा संकूँगा ? बल्कि 
विचार करते हैं कि 'यदिं आधा साग रह गया तोमेरे सांथ अन्य जीवों के प्राण भी 
जायेंगे । अरे ! पात्रा, में जो साग लगा रह जायेगा तो' भी जीवों की विराधता 
होगी ।' इस ख्याल से सारा साग अपने शरीर में ग्रहण करने में जय भी विलंब नहीं 
किया । फिर पात्रा साफ करके, पड़िलेहन -करके, उसे भी बोसरा दियां, और 
चावज्जीवन संधरों कर लिया ! अन्य जीवों की रक्षा के लिए अपने जीव को दाँव 
पर लगा दिया । कितना सुंदर अध्यवसाय ! कितना निर्मल और विशुद्ध 
परिणाम ! उस समय यदि यह विचार आता कि हे नांगेश्री ! तूने मुझे ऐसा आहाः 
चहराया, तेरा क्या होगा ? तो अध्यवसाय और परिणोम को धागा मलित हो 
जाती । ज्ञानी कहते हैं कि 'अपने अध्यवसाय को खंराबं न होने दीजिए । संथाए 
करना सरल है, पर अंतिम समय तक परिणाम की धार शुद्ध रखना मुश्किल है। 

.. छेल्ा इवास सुधी निरंतर रहो, आ संयमी भावना, 
.. अध्यात्म स्थितिमां हो मुज उरे, कल्यांणनी साधना । 
- आवे काल भले, विपद शीर पदे, ना दुःख के वासना, , 
,पाजों प्राप्त सुधर्म अंत ससये, एके नीजी आझश नो । 

जीवन के अंतिम साँस तक यही .विशुद्ध भावना रहना, आंसान बात नहीं है। 
उसके लिए अभी से अभ्यास कीजिए! उपवास किसलिए ? यदि उपवास करते होंगे 
तो अंतिम समय में साधना संभव हो सकेगी । क्षमा गुण का, विकास किया होगा 
तो सुख-दुःख में समान भाव रखा जा सकेगा । धर्मरुचि अणगार इस समय अकेले लि 

हैं । कोई उनके साथ नहीं है, अकेले भूमि पर बैठे है, पर मन में जय भी खेद नह 
है । मन की विचारधारा कैसी है ? 'अहो गुरुदेव ! आपकी असीम कृपा है । आपने 

मुझे आत्मकल्याण का मार्ग शीघ्र बताया । मेरी देह का नाश वो होना ही है पे 
आत्मा शाश्वत सुख, को प्राप्त करेंगा !' ऐसे -कठिन प्रसंग में, इतनी क्षमा और 
समभात्र रहना सरल नहीं है ! संथारा करने के बाद धर्मरूचि अणगार अरिहंत, सिर्द 
तथा धर्मगुरु का स्मरण करके, लिये'हुए महाद्वतों को याद करके, पर कक 
आलोचना करेंगे । फिर क्या घटेगा, आदि भाव अवसर पर । - , न 



दे / भक क यगाया | रण रुक और फ् सतली ऋऋश्षिदता का चकच्थतत्रि | 

राजा हरिषिण ने रानी को जगाया $ हरिपेण राजा और प्रीतिमती रानी आनन्द 
से रुते हैं । समय के साथ प्रीतिमती ने पुत्र को जन्म दिया । राजकुमार का नाम 
धार रखा गया । धीरे-धीरे राजकुमार बड़ा होता जा रहा है । एक बार राजा शीशे 
में अपना चेहरा देखते हुए उदास हो गये, तब प्रीतिमती ने पूछा, “महाराज |! आपका 
खिला हुआ चेहरा फीका क्यों पड़ गया ?” राजा कहते हैं, - “दूत आया है ।” रानी 

ने कहा, “यह क्या कह रहे हैं, नाथ ! इतने पहरों के बीच दूत कैसे आ सकता 
है?" सिर से एक सफेद बाल निकाल कर बोले, “देखो, यह दूत आया ह्ठै। 

(श्रोताओं में से आज्ाज : 'हमारे माथे में तो दूत ही दूत भरे हैं ।') यह दूत हमें 
चेतावनी देता है कि अब यह जीवन बहुत टिकने वाला नहीं है ।” हरिपेण राजा को 

उत्तम निमित्त मिल गया ! उन्होंने तत्त्व चिंतन में सर्वप्रथम संसार के पदार्थों से 

अपनी काया तक सबको अमित्य देखा और संसार के प्रति बैराग्य भाव आया । 
संसार की अनित्यता, कदम-कदम पर संसार में घटती दुःखद घटनाएँ तथा 

कर्मजन्य पराधीनता , पाप की अनिवार्यता आदि ऐसे विषय हैं जो यदि मन में घर कर 

लें तो बैग़ग्य अवश्यंभावी हो जाये । संसार के सुख भले ही मीठे लगते हों पर जीवन 
जीते हुए कष्ट, पाप, वस्तु की पराधीनता, संयोग-वियोग और अंत में मृत्यु आदि ऐसी 

बातें है, जो संसार के प्रति आस्था मिटा देती है । इनके प्रति नफरत का भाव उमड़ता 
है,उसीका नाम है वैशाग्य । राजा हरिपेण के मन में पहले से ही वैराग्य के भाव जागे 

हुए थे, पर्तु त्याग का साहस और उत्साह नहीं था । इसलिए वैराग्य भरे दिल से संसार 

चला रहे थे । अब चैराग्य प्रबल बन गया, उत्साह खिल उठा । पुत्र अभी बहुत छोटा 

है, पर्तु जो बैराग्य और त्याग के चीर्योललास से भर उठा है, उसे पुत्र, पत्नी या राज्य 
का भोह कैसे होगा ? जगत में ऐसे-ऐसे निमित्त हैं कि एक पर भी ध्यान से गौर 
किया जाए तो जीव के वैराग्य की वृद्धि से, अंदर के उत्साह का साथ पा जीव सारे 

भपत्त को छोड़कर त्यागी जीवन की और प्रयाण करे । 
सजा हरिषेण रामी प्रीतिमती से कहते हैं कि “देखो, मेरा जीवन और जीवन का 

कोपती समय -दुःखमय रंगराग और-भोग में नष्ट हो रहा है। मानव जीवन की कीमत 

तप और त्याग में है। इस जीवन का घड़ी-भर का भरोसा नहीं है, क्या जाने कब 
यह चलती घड़ी बंद हो जायेगी ? यदि ऐसा हुआ तो परभव के लिए कमाई करना 

घूट जायेगा | इसलिए यह सब माया छोड़कर, तपोबन में जाकर तप करने की कामना 

९ । काया का क्या विश्वास है, पता नहीं कब ढीली पड़ जाये ? या किसी महारोग 

से घिर जाए ? फिर तप कैसे हो सकेगा ? आज शक्ति है तबतक तपस्या कर 
लूँ ।" रानी अभी जुड़ा है और आप एकदम त्याग 

'कहती है, “हमारा संबंध त्तो अभी- 
& ज्यों न्न्य्ाता स्का तल 
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_ व्याख्यान क्रमांक ४२९ 
रे 

श्रावण कृष्ण ४, मंगलवार थे दिनांक : ६-८-७४ 

गुरु की आज्ञा "दवा 
सुज् बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 

.. अर्न॑त करुणानिधि ब्रिलोकीनाथ ने जगत के जीवों को आधि-व्याधि और उपाधि 

के दुःखों में डूबा देखकर सच्चे सुख की प्राप्ति का मार्ग बताने के लिए सिद्धान्त 
रूपी वाणी प्रकाशित की । बीवराग वाणी का एक वचन भी यदि हृदय में सचोढ 

बैठ जाये तो भव पार हुए बिना न रहे ) अनिच्छा से श्रवण किये गये तीन शब्दों 

से रोहिणेय चोर तिर गया । उसकी भव्यता के कारण शब्द सुनाईं पड़ गये और 

उसका भव पार हो गया । वीर प्रभु के बचनों में कितनी शक्ति है ! जैसे हजार 

. पावर का बल्ब लगाकर बटन दबायें तो अंधकार का नाश हो जाता है । बैसे ही 

भगवान के बचन रूपी बल्ब को अंतर में चढ़ाकर श्रद्धा का पावर उपयोग में लायें 

तो अज्ञान का अंधकार नष्ट हुए बिना नहीं रहेगा। अज्ञान का तिमिर टल
े तो केवल 

ज्योति प्रकदे । केवल ज्योति प्रकदने से मुक्ति प्राप्त होती है। सर्वप्रथम यह निर्णय 

कर लेना जरूरी है कि मुझे मुक्ति कैसे मिल सकती है| चित्रकार को एक चित्र 

बनाना हो तो पहले उस चित्र का आलेखन उसके मस्तिष्क में होता है । परमात्म 

आई करना हो तो बे प्रभु, परमात्मा कैसे हैं, उसका स्मरण अंतर में होना 

| ए्। हु 

हे प्रभु | तू कैसा और मैं कैसा ? तुझमें और मुझमें कितना अंतर है ! आपने ऋरध- 

मान, माया, लोभ आदि कपायों को जीत लिया है, जबकि इन कपायों 
ने मुझे जीत 

५ है। आप राग-द्वेप के बँधन तोड़कर वीतरागी बन गये हैं और मैं राग-द्वेष के 

बैंधन मजबूत कर रहा हूँ। आप केवल ज्योति प्रकाशित करके 
मोक्ष माउण्ट पर आर 

हो गये और मैं अभी तक अज्ञान के अंधकार में भटकता तलहती तक भी नहीं 

पहुँचा (इस प्रकार प्रार्थना करते हुएं प्रभु की आत्मा के साथ अपनी आत्मा को तुलना 

फोजिए तथा भगवान बनने की भावना बनाये रखिए । भगवान फ्रमाते हैं कि, "हे 

। तेरा स्वभाव ऊर्ध्वंगामी है ।” आत्मा का उत्थान करने की चाह हो तो अपना 

। ऊध्वैगमन करने के लिए ज्ञान-दर्शन रूपी पँ
ख और चारित्र 

्क्ासय्यश्खड्टा5 
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का पुरुषार्थ चाहिए । आत्मा की ओर पुरुषार्थ जगेगा तो कर्म का जंग जलकर साफ 
हो जायेगा । इसलिए ज्ञानी कहते हैं कि 'आपको जो अनमोल क्षण प्राप्त हुआ है, औ 
निष्फल मत्त जाने दीजिए ।' जो आत्मा क्षण को समझता है. बही-सच्चा मु 
प्राप्त कर सकवा है । 'आचारांग सूत्र! में भगवान का कथन-है;... खरण॑ नाणाहिं 
पंडिए ।” जो क्षण को जानता है वही सच्चां-पंडित है । -- ---.- 

धर्मरुचि अणगार आलोचना कर रहे हैं :' धर्मरूचि अणगार ने :क्षण को 

पहचान लिया ।“वे विचार करते हैं- कि:मेरा “यह क्षण जैसा आया.-है, इसमें 
मैंने देह का राग रखा,तो, जिस ध्येय से संयम ग्रहण किया था, वह सफल लई 

होगा । इस देह रूपी-पिंजरे से आत्मा रूपी-तोता उड़ेगा ही, फिर-क्यों न स्वयं ६ 
इस्तीफा दे दूँ । काया छोड़नी तो है ही, अनेक जीवों 'के-लाभ में मेरी काया एूंट 

तो इससे श्रेष्ठ क्या है:? अनेक जीवों की रक्षा के लिए काया छोड़ने को आत्मघात 
नहीं कहते । परन्तु संसार से परेशान होकर अपना सोचा हुआ, न होने पर, मत 
सुखों की प्राप्ति न होने से आर्तध्यान, रौद्गध्यान में पड़कर कोई जहर खाये, जल _ 
मरे या डूब भरे तो उसे आत्मघात कहा जायेगा । आत्मघात करने से इस भव के. 
साथ परभव भी बिगड़ जाता है और अनेक भवों में अंटकना पड़ता है,। अतः क्री 
भी आत्मघात का विचार नहीं, करना चाहिए 4-, - - ९ शक बम, | 

धर्मरुचि अणगार ने देह का राग छोड़ दिया है ।,वे तो यही विचार करते हूँ कि 
' २२ परिषह में से यह, भी एक परिपह है, अतः तुझे अपना आत्मानंद नहीं गवाता 
हैं ।! कड़वा आहार गट-गट करके पी गये । आहार एक अन्तंमूहूर्त में उनके ने 

नस में रक्त के परमाणुओं में फैल गया । सारे शरीर में जहर व्याप गया और शरर 
में भयंकर बेदना होने लगी । साधक दशा में सहायक उत्तम;होता आवश्यन 
है । धर्मघोष मुनि,ने कहा था, 'है-देवानुप्रिय ! यह आहार तालकूद जहर जता है 

अतः जहाँ किसीकी हिंसा न हो, ऐसे -निर्दोष स्थान में.बह आहार परठना । पते 
के पश्चात् निर्दोष गोचरी लाकर पारणा करना ।' वे अच्छे सहायक थे । , 
न वा लभेनना निउणं सहाय, गुणाहिय॑ वा गुणभो: समं-वा । 

एगो दि पाचई-विवन्नयन्तो, चिहरेन्न कामेर:ु आसम्नमाणो # 
मी - उत्त, यू. 'अ>छ०, शी ४ 

' यदि सहायक अच्छा हो तो डूबने वाला.पार उतर जाता है । मेघकुमार डूवने की 
तैयारी में था । वे साधूपन छोड़कर जामे वाले थे । साधूपन छोड़े यानी संसार 

षयः ्स्ञ >न7 &/१, 



कै कै | की जीत जे, उ्तालर सजा वा पान संज्ञा वश ग्रहण 

7 किया था, उनको सौंपकर फिर जाऊँ ।' लिबास सौंपने गये । सहायक कैसे थे ? 
* बजा श्रेणिक का पुत्र है, उसे कैसे कह सकते हैं - ऐसी शर्म सच्चा सहायक नहीं 
! खता। व् जो शास्त्रेया चीतराग की आज्ञा के विरुद्ध है, उसका कथन कर देते 

, हैं ।सिद्धान्त में जैसा हो घैसा कहना चाहिए, छिपाना नहीं चाहिए । मेघकुमार को 
पत्मपिता भगवान महावीर जैसा सच्चा सहायक मिला था तो डूबने के छोर पर 

£ भी ऊपर आकर त्तिर गये । ज्ञानी कहते हैं कि 'यदि आपसे अधिक, विशेष गुणी 
: अधवा आपके समान कुशल, निपुण सहायक न मिले तो समस्त पापों का त्याग 
ः कर, कामभोग आदि से अनासक्त होकर अकेले विचरण कीजिए ।' 

'उत्तराध्ययन सूत्र' के २७वें. अध्ययन में शिष्य का साथ गुरु को केसा मिला ? 
गुह,जो, कहते शिष्य उससे उल्टा जवाब देते है | गर्गाचार्य के ५०० शिष्य थे, पर सभी 
अविनीत्र । शिष्य को सिखाते तो बीच में बोलते, दोष बताते तो कुछ गुरु के विरुद्ध 
बोलते । गुरु शिष्य से गोचरी के लिए जाने कहें तो शिष्य क्या कहता ? 'यह श्राविका 
मुझे पहचानती नहीं है, मुझे भिक्षा नहीं देगी । मुझे कोई स्वागत के साथ बुलाता 
नहीं है या उनके घर रसोई का कोई ठिकाना नहीं होता । ' आज अन्य साधू को भेज 
वीजिए ।' ऐसे शिष्यों के साथ यदि कपाय भाव न आये और क्षमा भाव रहे त्तो उनके 
संग विचरण 'कीजिए । अन्यथा उन्हें छोड़कर विचरण कीजिए । ऐसे कुसाधू से वुःखी 
शघार्य सोचते है कि ऐसे शिष्यों के समागम से मेरी आत्मा को भी तकलीफ होती 
है। ये शिष्य 'तारिस्ा गालिगदहा /” आलसी गधे जैसे हैं । इसलिए ऐसे शिष्यों 
को छोड़, गंभीर गुरु अपनी आत्मा को चास्त्रिशील बनाते हुए अकेले विचरने 
जैगे ज्ञानी कहते हैं कि “यदि जुझे ऐसे सहायक मिले तो तू उसे छोड़ देना, घर अपना 
सेंवम नहीं गँवाना ।' जिस प्रकार सड़े कान बाली कुतिया हर जगह से दुरदुरायी जाती 

) उच्ती प्रकार गुरु की आज्ञा न मानने वाले अविनीत शिष्य को सभी स्थानों से भगा 
दिया जाता-है । जो शुरुआज्ञा को अपना प्राण समझकर रहते हैं, ऐसे 'दुद्धिपुत्त 
होता है।। न निक़ुसिननड कण्हुड्ड! विनीत-शिष्य का-हर जगह सम्मान 

|| १३३ ५०६ टेक: :+ ५ ः - हे - | 

पुंबी जिनकी साँस-साँस में शगुरुआज्ञा का गुंजार है, ऐसे धर्मरुचि अणगार ने कड़बवी 

पुँबी का आहार कर लिया । शरीर में -पहुँचते.ही भयंकर बेदना होने लगी । उन्हे 
प्रतीत हुआ, कि से मेरा गात्र ढीला पड़ रहा है, शारीरिक बल घटने .लगा 

ैं ज्ज्क्फ्य्य्च्ह्श्ह्ल् न्न्ट् 



है और शक्ति क्षीण होने लगी है । यदि मैं बेहोश हो जाऊँ तो ? उससे पहले अप... 
कर्त्तव्य निश्चित कर लिया । अपने वस्त्र, पात्र आदि एकांत में रखकर संघ्ाऱ क् 

भूमि की प्रतिलेखना की 'पड्चिलेहित्ता दब्श संथारगं संथारेउ-संधारीय 
दब्भ-संथारगं पुरुदेड ' प्रतिलेखना के बाद उसपर दर्भ का सेस्तोरक (विश्लेता) | 
किया । पूर्व दिशा की ओर मुख करके पर्यकासन में उस संस्तारक पर विगजमात , 
हुए । तत्यश्चात् अपने दोनों हाथ 'जोड़कर अंजलि बनाई और मस्तक-पर रखकर ' 
अपने मन में कहने लगे - “नमोत्थुणं आरिहंताणं नाव: संपत्ताणं 
णमोत्थुणं धम्म्ूघोसाणं थेराणं 777... * 

अरिहंत भंगवान को मेरा नमस्कार । अहा' ! हे भगवान ! आप कितने मत 

हैं । आत्मा के अनंत गुणों को प्रकट करने के लिए आपने क्रोध-मान-माया-लोभ 
राग-द्वेष आदि आत्मा के शत्रुओं का सर्वथा नाश किया है । अहंभाव को सर्व 
नष्टकर आप तिज्लाणं तारयाणं बन गये हैं । प्रभु ! आप स्वयं तो तिर गये और 
भव्य जीवों को तिरने का मार्ग भी बता गये । ऐसे अरिहंत भगवान आपको पेश . 
नमन हो । जो घाती और अधघाती कर्मों को नष्टकर शाश्वत सुख में विचर छे है, : 
ऐसे सिद्ध भगवान को मेरा नमस्कार हो ! मेरे धर्मोपदेशक, धर्माचार्य, तारणहाए, 
संसार रूपी कुएँ में से बाहर निकालने बाले, श्री धर्मघोष स्थबिर को मेरा नमस्का 
हो ! गुरुदेव को याद करते हुए आँख में आँसू आ गये कि.'अहों, परम उपकारी 
गुरुदेव ! आप मुझे न मिले होते तो इस पापी का क्या होता ?' शरीर के अंक 
नर्स दूट रही हैं, असह्य वेदना के साथ आत्मा का बेदन भी शुरू क्र दिया । 

' ऐसे समय में यदि आत्मा उपयोग के घर में न रहे, विवेक भूल जाये तो संवः 
की राह में आश्रव हो जाए। और भी भान भूले तो गुरु के प्रति भी रोष उहपन्न 

हो सकता है । “गुरुदेव ! आप जानते थे कि यह आहार जीव और देह को अल 
करनेवाला है, फिर भी मुझे परठने भेजा । निखद्य स्थान पर एक बूँद डालने से 
बह भी' सावध्य बन जाता है - यह क्या आपको पता नहीं हो गया था !' पर 
धर्मरूचि अणगार यह विचार न करके अपने गुरु का महान उपकारे मानते. है 

"गुरुदेव | आप भले ही मुझसे दूर हैं, परन्तु आपका स्थान तो मेरे अंतर में है ! 

देव-गुरु और धर्म, तीन तत्त्वों का मंथन करते हुए ऐसे उत्कृष्ट भोव आये कि जहा 

अमृत समान बन गया । दीक्षा ग्रहण करते समय धर्मंघोष स्थविर से समर 
प्राणातिपात, समस्त मृपावाद, समस्त अदत्तादोन, समस्त मैथुन और समस्त परियह 

कं * हर हि 



का प्रत्याख्यान किया था । 'पहले महाव्नत में छकाय जोबों को हिसा करूगा नहीं, 

"नहीं काऊगा और न करनेवाले को अनुमोदन दूँगा । दूसरे महाव्त में सर्वथा 

/असत्य बोलने का प्रत्याख्यान किया है । तीसरे महात्नत में अदत्तादान लूँगा नहीं, 

दिलवाऊँगा नहीं और लेने वाले की अनुमोदना नहीं करूँगा । दाँत खोदने की सींक 

तक मालिक की आज्ञा के बिना साधू ग्रहण नहीं कर सकता ! चौथे महाव्रत में 

“र्वथा अब्रह्म सेवन का प्रत्याख्यान किया है । मेरे बहामचर्य में कोई दोष नहीं 

:लगाऊँगा । पाँचवें महाव्रत में भगवान की आज्ञा के अनुसार भंडोपगरण रखूँगा 

औरजो रखूँगा उंस पर मूर्छा भाव नहीं रखूँगा । ये पाँच महात्रत और छठा रात्रिभोजन 

' का सर्वथा प्रत्याख्यान किया है | पाँच समिति और त्तीन गुप्ति का पच्चक्खाण 

, किया है। इन सबका मैंने शुद्ध रीति से पालन किया है । फिर भी यदि उसमें कोई 

, गैष लगा हो / कोई भूल हुई हो, तो हे गुरुदेव ! आप वहाँ विराजित हैं, मैं यहाँ 

: बैठा हूँ। पर आपके समक्ष, समस्त प्राणातिपात से समस्त परिग्रह तक चयावज्जीवन 

 प्र्याख्यान करता हूँ । जीवन की अंतिम साँस तक स्कंधक की तरह शरीर का त्याग 

कर्ता हूँ । त्रिविध-त्रिविध रूप से इस देह को बोसरातता हूँ | मृत ऋलेबर में दो 

' घड़ी पश्चार्त् जीवों की उत्पत्ति हो जाती है । कलेवर को जलाये था गाड़े जाने पर 

सब जीवों का संहार हो जाता है । अतः जीवन के अंतिम साँस तक मेरी नश्वर 

, काया को त्रिविध रूप में बोसराता हूँ । इस प्रकार संधारा का प्रत्याख्यान ले 

क् लिया । स्कंधक की तरह शरीर का त्याग करता हूँ - ऐसा कहा । 
जब स्कंधक मुनि को चमड़ी उतारने का प्रसंग आया, तब बे चमड़ी उतारने 

॒ बालों से कहते हैं, “क्षाई ! तुम लोग किसलिए घबड़ीा रहे हो ? क्यों उदास होते 

शे ? राजा की आज्ञा के अनुसार तुमलोग अपना काम करो, बस इतना ध्यान रखता 
कि मेरे निमित्त से तुम्हें कोई हथियार न लग जाये !” कितनी क्षमा ! मारने वाले 

के प्रति भी कितना करुणाभाव ! मेरे निमित्त से किसी जीव को दुःख न हो । 

उस समय यदि खंधक मुनि ने कहा 'होतो कि “जाओ, अपने राजा से जाकर कहो 

कि यह मुनि आपका साला है | फिरं आकंर मेरी चमड़ी उतारना ।' मुनि तो गाँव 

च्कक बार आयें हैं । गाँव का पानी तक तो पीया नहीं, आहार की क्या 
थे | 3७ 

शांति -भरेह्ल॑ हृदय दया छे जेनी मांय, 

मुक्तिने काजे देहने त्यांगे, मोहने मारे लात, 
- धन्य - धन्य खंघक सुति, वंदन इजार सार । 



बाजार से कोई भी चीज खरीदना हो तो, रुपया देने पर हो -मिल सकती है। 
हमें मोक्ष लेना है तो उसका मूल्य -देना-चाहिए-ना ?;धर्मरुचि अणगए मे मोद्ष के * 
लिए काया बोसरा ,दी । आपको एक फ्लैट लेना हो ,और उसकी पगड़ी डेढ़ हाइ , 

रुपये हो । कदाचित उतने रुपये आपके पास न-हों -तो किसीसे उदार ले लेंगे। 
फिर उसे चुकायेंगे भी ना ? यहाँ तो मोक्ष का बँगला लेना: है । जिस बंगले ऐें. 
सुख, सुख और सिर्फ सुख है, दुःख का नामोनिशान नहीं 4 शरीर है तो उसके एहे 
पाप करने पड़ते हैं । मुक्ति का माल सिर दाँव परः-लगाने. से मिलता है.। ,« 

खंधकमुनि चांडाल से कहते है. कि “आप ,खुशी. से; राजाज्ञा का. पता 

कीजिए । मेरे निमित्त से आपको, कोई तकलीफ नहीं. होनी चाहिए.।" कि 

अनुकंपा ! वे सोचते है कि 'एक दिन तो देह छूटने वाली,ही है !* मुनि ध्यात #ं 
खड़े हैं और पुराने कपड़े जैसे फटते हैं,बैसे उनकी चमड़ी चंड़-चढ़-करके खा 

दी । मुनि का यह करुण दृश्य देख सूर्य-चंद्र तक-फोके.-प्रड़ गये.। गेड़ में बैठे 

पक्षी काँप-उठे । अहो ! निर्दोष मुनि पर ऐसा जुल्म ,! महान् पुरुषों,पर बिना काए 
उपसर्ग आया तो पक्षी भी सहन नहीं,कर सकते । खंधकमुनि.त्तो विचार के ँ 
कि “यह उपसर्ग आया तो आत्पा का कल्याण,जल्दी हो जायेगा ।'.विशुद्ध परिणा॥ 
की धारा में चढ़ते क्षपक श्रेणी से बढ़कर केवल, ज्ञान 'प्रापकर मोक्ष, में पहुंच 
गये । धर्मरुचि अणगार भी यही विचार करते है भयंकर वेदना में जग,भी इ/८ 
नहीं, दुःख में उन्हें सुख का मार्ग नजर आता है । 
कल पंद्रह का धर है! आराधना के मंगल दिवस-आये हुए हैं । अपनी अर 

को जगाइए | कर्म के जाल को जलाने के लिए त्प,आवश्यक है । अपने यहाँ वः 

का मंडप बविछा गया है । पाँच बहनों नें तो तपस्था की मंगल शुरूआत कर 

है । संवत्सरी और ये. मंगल दिन आत्मा के गुणों'को खिलाने बाले हैं,:कर्म में 
भार से हल्का बनाते हैं। अपनी आत्पा.में नाद जगाइए,। कर्म को चकनाचूर कर 
के लिए देह को तप रूपी अग्नि से प्रज्ज्यलित करना पड़ेगा । जिनकी शर्कि हे 
वे,तप करें, संभव'न हो'तो तप करनेवालों की अनुमोदना कीजिए ।तग की दा 
कीजिए । धर्मरूचि अणगार-गुरुदेव की शरण ग्रहण; कर आलोचना:कर रहें है 

आगे क्या होगा आदि भाव अवसर पर । + 

( खली ऋषिदला :का चरित्य ). 



“जे बहुत समझाया पर अंत में वह भी उनके साथ चलने को तैयार हो गई । प्रीतिमती 

के भन में एक भाव था जो उसे असमंजस में डाल रहा था । उसे लग रहा था कि 

दिह गर्भवती है । राजा से यदि कह दें तो उनके कर्त्तव्य मार्ग में बाधा आयेगी और 

कुछ समय के लिए स्वामी यहाँ अटक जायेंगे । यह सोचकर उसने इस बारे में राजा 

"पे कुछ न कहा । कभी-कभी -मानव के जीवन में बेराग्य का प्रकाश एकाएक 

चमक उठता है । परंतु यदि यह प्रकाश दुःख के प्रत्याघात के रूप में चमकता है 

तो. दुःख दूर होते ही वैरग्य का भी शमन हो जाता है । राजा हरिषेण के जीवन 

में कोई दु:ख न था | इतने सुख-वैभव के मध्य संसार त्याग की चेतना जागी थी 
(जो अंतर में प्रकटे वैराग्य का प्रतीक थी ।  * ऐ 

। हरिपेण राजा का बैराग्य देखकर प्रीतिमती भी उनका साथ देने के लिए तैयार 

है गई । वह जैनदर्शन की आराधक थी ! समझती थी कि राजपाट, सत्ता, संपत्ति 
:और संसार के प्रत्येक सुख नाशवंत है । परन्तु अपने दो माह के गर्भ के कारण 
“चित्त थी । राजा से कहने पर शुभ कार्य में अंतराय उपस्थित होगा सोचकर बात 

; ऐप रखी । पे 

» पूपरे दिन राजा हरिषेण ने मंत्रियों के सम्मुख अपनी त्याग भावना के विचार 

'खे । मंत्रियों ने कहा, “महाराज ! अभी राजकुमार मात्र दो वर्ष के हैं। अतः हमारी 

' किती है कि राजकुमार को बड़ा होने दीजिए, तत्पश्चात् आप त्याग और तप का 

(मांगे स्वीकार कौजिए, ।” परन्तु राजा अपने निर्णय पर दृढ़ है, अतः कहते हैं, 
। मंत्रीएवर ! आयुष्य का भरोसा नहीं कि यह कब समाप्त हो जायेगा, इसके 

, विश्वा्त में बैठे रहने में कोई सार नहीं है ! यदि यह शीघ्र पूर्ण हो जाय तो इस 
उच्च अबतार में प्राप्त साधना का अमूल्य अवसर व्यर्थ चला जायेगा । संसार का 

सपागम तो जीव को 'प्रत्येक जन्म में मिला है । जन्मोजन्म तक यदि इन्हीं संयोगों 

को संभालते रहेंगे तो फिर आत्मा का हिंत कब करेंगे ? इसलिए अब तो मैंने दृढ़ 
निश्चय कर लिया है कि तपोवन ही मेरा निवास होगा ।” राजकुमार धार का 

गज्याभिषेक कर देते हैं । “अब 'आपलोग ही उसके माता-पिता है । आप लोगों 

पर मुझे पूश विश्वास है कि आप इसे योग्य शासक बनायेंगे ।” 
ग़जा संसार त्याग कर रहे हैं, यह बात फैलते ही प्रजाजन राजा के दर्शन करने 

आने लगे । कोई मोहासक्त कहता, “राजकुमार छोटे हैं; उनके बड़े होने पर आप 

त्याग पथ पर जाइए ९” तो राजा कहते हैं, “काल राजा इस जिंदगी क्लो कब झड़प 

में २... सकी कल्पना तक नहीं है । इसलिए मंगलकार्य में विलंब करना जीवन 

कह बड़ी हानि और भूल है !" मंत्रियों ने. कहा, “रानी साहिया तपोचन 
५ 4 ज्योतलत प््ट स््स्स्न्न्त्फ 



में जाने के इतनी जल्दी क्यों है ?” सजा फिर कहते हैं किं-“रानी तो सर्पदश दे 
पश्चात् मृत्यु के मुख से लौटी हैं । उन्हें तो मुझसे जल्दी त्याग लेना चाहिए | (ए 
का भी विलंब नहीं करना चाहिए । मृत्यु के मुंख से आत्मसाधनों करे के कि 
ही बच्ची हैं ! अतः उन्हें अपना आत्महित साधने दीजिए 4" 

अंत में मंत्रियों को बात॑ माननी पड़ी । राजोा-रानी ने एक सप्तोंह में सारी तैयात्ों 
करवा कर राजकुमार को सिंहासन पर बैठाया और सारा राजें-कज मंत्रियों को पद 

दिया ! प्रजाजनों में राजा-रनी के त्याग से करुणा की लहंर दौड़ पड़ी । एक पु 
दिन, सर्प की केंचुली के समान संसार के सभी सुखों का त्यागकर दोनों रजत 
से निकल गये । अब क्या घटेगा आदि भाव अवसर पर ॥ |, 

ह . .. ॥ँशुेन्तिका ,.. ... सु हे 
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आत्मा का स्वरूप 

सुज्न बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 252 
अन॑तज्ञानी शास्षकार भगवंत ने जगत के समस्त, जीवों को .आओत्मोन्नति भ 

आत्मकल्याण का सच्चा मार्ग बताया और जीवों को स्थादूवाद शैली द्वाग समझ 
“है देवानुप्रियों !-सम्यकद॒र्शन, सम्धकज्ान और सम्धक्चसित्र मोक्ष में जाने ' 

अमूल्य साधन हैं (/' घरबार, स््री-पुत्र, परिवार और, धन में आसक्ति रखना, उस्र्म २ 
,पचे रहना आत्मा का स्वभाव नहीं है । जीव नाशवंत सुखों के पीछे दौड़ता रहता । 

पर ये सुख जीव को भव-भ्रमण कंसते हैं। फिर भी जीव इन्हीं सुखों को पाने के #* 
दौड़-धूप करता है, पर आत्मा के लिए कोई विचार नहीं करता [-/गिणवर्ष 

अणुरत्तर ।” जब जीव जिनेश्वर भगवान, के -बचनामृतों का ,अनुरागी बनेगा 
संसार. का राग छूटेगा | तब संसार भंगार जैसा लगेगा । आपको तो संसार के 

(मिप्ठान्न) जैसा मीठा लगता है । संसार के सुख परिणाम में दुःखों को न्योते व 
हैं। पहले जो महापुरुष हो गये हैं, उनके सुख साधारण नहीं थे । शञालिभद्ग की बर्न 
और धननाजी की. आठ देवांगना समान, सोलह शंगार सजी स्त्रियाँ मौजुद थीं ।' 

र्ज 
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गसबका त्याग किया, क्योंकि उन्हें संसार भंगार जैसा लगा । जिसे जिनेश्वर भगवान 

के बचन में रुग हुआ, उसे संसार विष जैसा ही लगेगा । ह 

7 जिप्ते संसार विष के कटोरे जैसा लगेगा उसकी आत्मा क्या पुकारेगी ? जहाँ सिर्फ 

, विष हो विष है वहाँ में क्यों रहूँ ? माता-पिता, पत्नी-पुत्र-परिवार से भी इष्ट और प्रिय 

”शर भी मेरा नहीं है । संसार में रहते हुए भी अनित्य भावना से भावित होगा । यह 

गशपर अनित्य है । रोगों से भरा हुआ है । जीते जी इसके पर्याय परिवर्तित होते रहत
े हैं- 

! ऐप शरौरका मोह क्या रखना ? अशुचि से भरा क्लैश का भाजन और दुःख का स
्थान 

है । ऐसे भाव आने पर जिनेश्वर भगवान के चचनापृत्तों पर राग होता है। 

, झसलिए ज्ञानी कहते हैं कि 'राग करो तो वीतराग चाणी पर करो जो आपको 

परित संसारी बना सकती है ।' 
धर्मरचि अणगार क्या विचार करते है ? शरीर अनित्य है, अशाश्वत है, पाँच- 

पच्चीस वर्ष में छूटने वाला ही है । 

, .. इवास रख़्या जे जगमां लेवा, पूरा थाता ना रहेशे देवा, 

भवसागर तूं पार की ले, एकल आव्यो, एकल जावुं । 

/ आत्मा को जगाने की जरूरत है । चेतना जगाना अपने हाथ में है । चेत्तन देव 

, में कहिए, 'हे चेतन देव ! परमात्मा बनने बाला तू हो है । परन्तु बाह्य में रहकर 

, अंरतत्मा को भूल गया है । जहाँ तेरा नहीं है वहाँ अपना मानकर औठ गया है । 

; जहाँ 'पेरा' का भाव है वहाँ (मार' खाना ही पड़ता है । 'उत्तराध्ययन सूत्र” के नवमें 

, मैध्ययन में नमि राजपि ने अभी संयम लिया नहीं है । संसार में है पर नम
ि राज 

|क् कैसे कहलाये ? क्योंकि संसार में रहते थे, पर उनका चेतनद्वेव जाग गया था। 

... घनकराजा और सुखदेव का प्रसंग : वैष्णव धर्म में जनकराजा को जनक विदेही 

: अह्ते थे । मिधिलानगरी के राजा थे जनक, पस्तु लोग उन्हें जनक विंदेही के नाम से 

, जानते थे। एक बार महपि व्यास ने अपने पुत्र शुकदेव से कहा, “संसार में रहते हुए 

विदेही दशा प्राप्त करनी हो, इसका ज्ञान पाना हो तो तू जनक विदेही के पास जा । 

शुकदेव विचार करते हैं कि 'मेरे पिता व्यास ऐसे महान त्यागी और धर्मधुरंघर है, फिर 

भी मुझे ज्ञान पाने के लिए जनक चिंदेही के पास क्यों भेजना चाहते हैं ?” शुकदेव, 

फ्त़ा को आज्ञानुसार मिथिलानगरो की ओर च
ले । पहले के संतान -माता-पिता-को 

प्मान 'मातृदेवो भव, पितृदेवो भव” मानते थे । राजा महाराजाओं की भी 

अपनी प्रजा,पर असीम कृपा होती थी । फिर भी संसार को भंग़ार मानकर छोड़ देते 
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गत पर स्वाद नहीं जाता ।' ऐसे ही चीतराग बाणी श्रवण करने के बाद उसका स्वाद 
"नहीं जाना चाहिए । मिध्यात्व जाने पर ही सम्यकत्व आयेगा । ओरे, अभी सम्यक्त्व 
मप्राप्त हुआ नहीं है उसके पहले की दशा , योग्यता मिल जायेगी , जैसे सूर्योदय के समय 
एक, किरण के आने पर ही प्रकाश फैलने लगता है । अज्ञान अंधकार नष्ट होने 

“क्षगेगा । सम्यक्दर्शन आने पर सम्यकज्ञान तो साथ ही आता है,। ज्ञान-दर्शन की 
'्योति प्रकटे तो मिथ्यात्व रूपी अंधकार भाग जाता है । मिथ्यात्व जीब को सही, 
| भच्चा समझने नहीं देता । सच्चा ज्ञान लेने के लिए शुकदेव को पित्ता व्यास ने जनकत 
विदेही के पास भेजा । आपको किसी दिन विचार आता है कि ' मेरे पुत्र को गुरु के 

(पता भेजूँ ताकि उसका भव सुधर जाए ।' यह संसार तो सुलगता दावानल है । आप 
पर उप्तमें जल रहे हैं और अपने परिवार को भी जला रहे हैं । 
। ंधुओं | आज प्रत्येक व्यक्ति अपने जीवन को अधिक से अधिक उन्नत बनाने 
की कामना करता है । कोई चैभवशाली चनने में जीवन की सफलता मानता है 
गे कोई मान-प्रतिष्ठा की प्राप्ति में , तो किसीको अधिक सुख भोग में ही अपने 
गंवन की सफलता और श्रेष्ठता प्रतीत होती है । ज्ञानी कहते हैं कि 'इन सब पदार्थों 
की प्राप्ति में जीवन की सफलता नहीं है ।' इन वस्तुओं की प्राप्ति की इच्छा रखने 
पते की दृष्टि में शरीर मुख्य होता है और आत्मा गौण । वे आत्मा और शरीर को 
मिन्न नहीं मानते । ज्ञानियों की दृष्टि आत्मा के शाश्वत कल्याण के लिए विचार 
का वह समझते है कि यह शरीर एक पिंजरा है और आत्मा रूपी हंस उसकी 

कैद ॥  -« # 

ईंस का ,जीवित कारागार अशुचि का है अक्षय भंडार, 
विविध व्याधियों. का मंदिर, तन रोग शोक का मूल । 

ज्ञानियों भे कितना “सुंदर बताया है ! अपविश्नता के अक्षय भंडार रूपी शरीर में 
शुद्ध स्वरूपी तथा अक्षय सुख और शाश्वत शान्ति प्राप्त करवानेचाला निष्पाप, 

निष्कलुष आत्पा रूपी हंस केद है-। इस शरीर के कारण आत्मा को शाश्वत सुख 
"मे नहीं होता क्योंकि यह अनेक व्याधियों तथा विविध,प्रकार के विषय-विकार, 
पोह, शोक का मूल कारण है,। इसीके कारण मनुष्य. आर्तध्यान, रौद्रध्यान में रत 
जकर आत्मा के लिए अनंत बुःख उत्पन्न करते हैं । इसीलिए ज्ञानी हमें चेतावनी 

हैं कि 'आप इस:शरीर और संसार के-प्रति राग काउत्यागकर, अपनी आत्पा 
लो ईस के बार-बार नये शरीर का कैदी न बनना पड़े, ऐसी साधना कर 



*“बुध्धे परिनित्वुडे चरे,' गाम गए नगरे च संनए | 
सनन्ती मग्गं च बहुएं, समय॑ गोयम-मा पमायए-॥" 

* _ - 3. सू. अ-१0, गा-३६ 
है गोतम ! गाँव, नगर और जंगल कहीं भी रहा हुआ तू तत्त्वज्ञ शांत और संवत 

होकर मुनि धर्म का पालन कर। मोक्षमार्ग की ओर बढ़ने में समय भांत्र का प्रमाद 
न कर ।” 

भगवान ने कितना सुंदर और जीवों के लिए केल्याणकारी उपदेश दिया है कि 
है आत्मा ! यदि आपको अपनी आत्मा रूपी हंस को भिंन्न-भिंत्र शरीरों की कैद 
से छुड़ाना है अधवा सदा के लिए आत्मा को 'शरीर से मुक्त बनाना है तो तत्त्वज्ञ 
बनकर संयममार्ग में विचरण करो'। कर्षाय रूपी अग्नि से आत्मा को बचाने के . 

लिए कपायों को शांत करके, सर्व पापों से दूर रहकर शाश्वत सुख की प्राप्ति के 
लिए तूं प्रयल्ल कर । *' * 

शुकंदेव पितो की आज्ञा शिरोधार्य करके मिथिलानगरी के राजा के द्वार पर पहुँच 
गये । द्वारपाल से रांजा से मिलने की मंशा बताकर उसने अपना परिचय दिया कि 
मैं व्यास का पुत्र शुकदेव हूँ । राजो जनक विदेही की आज्ञा हो तो अंदर आते 
दीजिए ।' राजा ने द्वारपाल से कहा कि 'उन्हें अभी वहीं खड़े रखो ।' एक अहोगात्ि 

व्यतीत्त हो गई, पर उन्हें यह ख्याल नहीं आया कि राजा न जाने किस काम में व्यस्त 

हैं, मुझे दिनभर से खड़े रखा । उन्हें तो एक-ही लगन थी कि “पिता ने ज्ञान पाक 
करने भेजा है तो ज्ञान लिये बिना क्यों लोटू ?' इस प्रकार तीन दिन बीत गये 

पर मन में जरा भी खेद नहीं । गुजराती में कहावत है कि _उतावले आंगा ने 

पाके ।” अर्थात् 'उत्तावली करने से आम पक नहीं जाते । शुकदेव भी कोई 
जल्दबाजी नहीं करते । नदियों का चाहे जितना पानी सागर में चला जाए, परन्तु 
सागर कभी उछलता नहीं ! शुकदेंव की गंभीरता भी सागर जैसी है, जिसमें गुण 
रूपी नदियाँ भरी हुईं हैं । शुकदेव तीन दिन तक राजभवन के द्वार पर खड़े रे, 
जनक विवदेही ने उन्हें अंदर नहीं बुलाया, फिर भी उनके मुख पर क्रोध की कोई 
रेखा तक नजर नहीं आ रही थी । राजा ने भी शुकदेव की परीक्षा करने 'के लिए 

दरवाजे पर तीन दिन तक खड़ा रखा । 2 
* चौथे दिन राजा ने शुकदेव को महल के अंदर बुलवाया । अंदर जाकर शुकर्दद 
ने देखा, राजा स्वर्णजड़ित सिंहासन पर विराजमान हैं । उनकी नवर्योविना स्त्रियां, 

कोई पंखा झल रही थी, कोई उनकी सेवा में मग्न थी । कुल मिलाकर हा 



चार्से ओर ऐसो आराम के इतने साधन पड़े हुए थे कि लगता था राजा अनेक भोगों 
में मस्त हैं । इस भोगी वात्तावरण को देख शुकदेव के मन में घृणा उत्पन्न हुई और 
मन में सोचने लगे कि 'पिताजी ने मुझे किस नरक-कुंड में भेज दिया ! मेरे पिता 
कितने सरल है क्रि ऐसे विलासी राजा को परम ज्ञानी मानते हैं ! में ज्ञान पाने के 
लिए तीन दिन इसके दरवाजे पर खड़ा रहा, लेकिन यह तो भोग का कीड़ा है 
यहाँ से- मुझे क्या ज्ञान मिलेगा ?' मस्तिष्क और हृदय दोनों का प्रतिबिम्ब चेहरे 

पर पड़ता है । राजा शुकदेव के चेहरे से समझ गये कि इनके मुख पर खिन्नता 
है। राजा उनसे कुछ कहने जा रहे थे कि इतने में बाहर से कर्मचारी दौड़ता हुआ 

आया और उदास होकर कहने लगा, “महाराज ! मिधिलानगरी में आग फूट पड़ा 

है और वह राजभवन की ओर त्तेजी से बढ़ रहा है ।” शुकदेव यह सुनकर विचार 
करते हैं कि 'मेरा दंड और कमंडल बाहर रख आया हूँ, कहीं जल ना जाए !! यह 
सोचकर बाहर जाने की तैयारी करते है कि महाराज के शब्द कानों में पड़े | आग 

लगने का समाचार लाने वाले दूत से वे कह रहे थे - 
“अनन्तश्चारित में वित्त, मन््ये नास्ति हि किंचन । 
मिथिलायाँ. प्रदग्धायां, न मे दहाति किंचन ॥॥” 

मेरा आत्म रूपी धन अनंत है, उसका अंत कभी नहीं हो सकता, मिथिलानगरी 
के जलने से मेरा कुछ नहीं जलता । जैसे नमि राजपि ने कहा था कि “न में डज्झाड़ 
किंचणं ।” मेरा कुछ नहीं जल रहा है । जनक विदेही तो आराम से बैठे है, पर 
शुकदेव अपने दंड-कमंडल के लिए परेशान हो रहे हैं। राजा जनक का जवाब सुनकर 

शुकदेव स्तब्ध रह गये । ' अहो ! मैंने तो बाह्य त्याग किया है, जबकि राजा ने आभ्यंत्र 
त्याग किया है । ओह -! मिथिलानगरी के जलने पर भी राजा का रोआँ तक नहीं 

फड़कता । कौन त्यागी है ? वे या मैं ? थे संसार में रहते हुए भी उसमें लिप्त नहीं 
होते, उनका त्याग अंतर का है ।' यह सम्यकदृष्टि की लज्जत है । अनंततानुबंधी चआकड़ी, 

सम्यक्त्व मोहनीय, मिथ्यात्व मोहनीय और मिश्र मोहनीय, इन सात प्रकृतियों “का 

क्षय, उपशम या क्षयोपशम करने पर जीव चौथे गुणस्थानक में आता है | एक बार 

जीव ने चौथे गुणस्थानक का स्पर्श कर लिया तो चौदहवें गुणस्थानक में पहुँचना 

निश्चित हो जाता है, भले ही कितना समय लगे ।_ -: 

जनक विदेही ने कह दिया कि 'मिथिलानगरी के जलेने से मेरा कुछ जलता 
नहीं !' देह में रहते हुए विदेही दशा प्राप्त कर ली थी । राजा जनक के वचन सुन 



करना पड़ता ।” भरत राम के पीछे दौड़े | राम ने उनसे कहा, "प्रिय. भरत ! तू 
राजगद्दी संभाल ) बनवास तुझे. नहीं वरन् मुझे मिला-है + यदि तू यज्य नहीं 
संभालेगा तो पितृवचन भंग होगा । अतः तू राज्य की देखभाल कर ।" भाई-के 
आग्रह से, पितृभक्ति के वश होकर भरत पीछे फिरा, पर उसे अयोध्या सूनी लगने 
लगी । इसी प्रकार हरिपेण और प्रीतिमती प्रजा से लौटने की बिनती करते हैं । एक 
कौस चलने पर बहुत आग्रह से प्रजाजनों को लौठाया ! राजा और रानी आगे 
बढ़े । यह मार्ग राज-मार्ग न था, वन-मार्ग था ।-रास्ते: में - चलते हुए-काँटे 
चुभते हैं, कहीं घनी झाड़ियाँ हैं | ब्राध-सिंह की भयेकर आवाजें आती हैं, फिर 
भी हँसते चेहरे से चले जा रहे है । दस कोस रास्ता तय करेंगे और क्या होगा 
आदि भाव अवसर पर। ' * 

पाओशझानिःक  -०५ फोम * 

व्यारग्यान क्रमाक ३३ 
&७ २७७७७७४७७७७७७६६९६७₹ न ३३३३ 99955 है प् हर रे श्रावण कृष्ण ६,गुरुवार रे दिनांक :८-८-७४ 
(३७ ु ुुरुुुउरुरुुुएरुरुुरररुरुुरुरुरर ३2333333232333323333333333332333333392302333. 

मानवता की महक्क * 
सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों)... ५ "० 

द्रौपदी का, अधिकार ; करुणासागर, ,शासन सम्राट वीर भगवान ने 'ज्ञाताजी 
सूत्र' के १६वें अध्ययन में नागेश्री का अधिकार फरमाया है ! वीवराग वाणी श्रवण 
करने की जिज्ञासा जागृत हो तो जीवन में जागृति आये । जैसे चातक पक्षी, कितनी 
हो कठिन परिस्थिति 'या कठोर प्रसंग आ जाये, जमीन;पर;,गिरा हुआ पानी भहीं 
पीता, सिर्फ वर्षा के बरसते जल को ही मुँह में ग्रहण करता है । जब बादल घिरते 
है, मेघ गर्जते है, तब उसे बहुत आनन्द होता हैं क्वि अब मुझे मेरा पानी मिलेगा 
। उसी प्रकार वाणी तो घनेरी भह्ली पण बीतराग तुल्य नहीं कोय ।. दुनिया 
में चाणी तो बहुत हैं; परन्तु बीतयग वाणी के समान कोई भी नहीं । चातक जैसा 
आत्माएँ वोतराग कथित वाणी उत्साह से श्रवण करते हैं ! वाणो सुनते ही हृदय 
के भाव उमड़ुने लगते हैं । वीतराग वाणी सुबकर, उस पर श्रद्धा, प्रतीति होने से 

कर्म के जत्थे दृट जाते हैं । 
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' धर्मरचि अणगार को यथार्थ श्रद्धा हुई है । मुनि ने अघोर त्तप किया है, परन्तु 
तप को ताप नहीं बनने दिया । तप करते हुए साधना को नहीं भूले । साधना की 
सीढ़ी पर दृढ़ता से बढ़े । तप के साथ दिल में लबालब क्षमा भरी हुईं है । ज्ञानी 
कहते हैं कि 'साधना त्ञो वही है जो केवल तन और मन तक नहीं बल्कि उससे 
आगे जाकर आत्मा त्तक पहुँचे ।' तन और मन तक साधना करनेवाले तो बहुतेरे 
है। कितने ही लकड़ी के बेर, पत्ते, फल-फूल खाकर जीने वाले हैं । नदी किनारे 
इने बाले कुछ शैवाल खाकर जीते है । इस रीति से वे शरीर को सुखाते हैं । परन्तु 
उनका यह तप अज्ञान के साथ होने के कारण बाल-तप हैं । उनकी साधना तन 
और मन तक पहुँची है, परन्तु इसे पार करके आत्मा तक नहीं पहुँची । धर्मरुचि 
अणगार की साधना आत्मा तक पहुँच गई थी । यदि उनकी साधना आत्मा तक 
नहीं पहुँची होती तो वे कड़वी तुंबी का आहार गठ-गठ न पीते, अपने पेट में न 
परठते । बल्कि आहार को परठ देते और यह सोचते कि साथू जीवित रहेगा तो अनेक 

जीवों को तारेगा और चौंटियों के प्रति करुणा भाव मन में न लाते । ज्ञानी कहते 
हैं कि 'पहले तू अपनी आत्मा को सुधार, फिर अन्य जीवों को सुधारने की बात 
करना । 

धर्मरुचि अणगार की साधना तन-मन से आत्मा तक पहुँच गई है । धर्म का 

रंग उनकी रग-रप में रम,रहा है, इसलिए अन्य जीवों की रक्षा के लिए अपने प्राण 
को बलिदान दे दिया ।-धर्म का तात्पर्य क्या है ? धर्म कहीं बाहर नहीं है, आत्मा 
के अंदर ही है । चत्थु सहावो धम्मो ।? वस्तु का अपना स्वभाव ही धर्म 
है, जैसे पानी;का धर्म ठंडक, अग्नि का उष्णता है, उसी प्रकार मनुष्य का स्वभाव 

मनुष्यत्त का है.। जिसमें मानवता नहीं आईं, उनमें मनुष्यत्व नहीं है । जबतक 
मनुष्यत्व नहीं है .तबतक साधना- आत्मा तक नहीं पहुँचती । मनुष्य किसे कहते है 
और मनुष्यत्ध किसे कह सकते है ? जो अपने स्वार्थ की बात करता है, वह मनुष्य 

है। जो जगत के प्रत्येक प्राणी के कल्याण का ध्येय रखता है, अन्य जीवों के 
लिए अपने प्राण कुर्बान करने तैयार हो जाता है, उसे मनुष्यत्व कहा जाता है । जब- 
तक मनुष्य अपने स्वभाव में स्थिर नहीं बनेगा तबतक उसका जीवन कल्याणमय 

और स्वस्थ नहीं बन सकेगा;' और जबतक जीवन स्वस्थ नहीं होगा तबतक 
धर्माराधना करना संभव नहीं । मानवता के बिना मानव का जीवन पशु के समान 

है। जैसे केंचुआ मिट्टी में जन्म लेता है, मिट्टी खाता है और मिट्टी में मर जाता है 
उप्ती तरह यदि मानव संसार रूपी मिद्ठी.में जन्मा और मरा, कोई भी परोषकार 
कप मं २६१, पा 



का कार्य नहीं किया, आत्मसाधना नहीं -साधी, तो उसमें और केंचुएँ में क्या... 
अंतर है ? 

धर्म यानी क्या है ? अहिंसा, संचम और त्प तो धर्म है! जैनदर्शन के अनुप्तार धर्म 
का आधार सम्यकदर्शन है। सम्यक्दर्शन होने पर ही अहिंसा, संयम और तप का पालन 
संभव हो सकता है | सम्यक्दर्शन के अभाव में अहिंसा, संयम और तप रूपी धर्म . 
नहीं टिक सकता । किसी हरे-भरे फल-फूलों से लदे वृक्ष को देखकर कभी मन्र में .' 
यह विचार किया कि यह सुंदर वृक्ष इतना समृद्ध कैसे दिखाई पड़ता है? वृक्ष की 
समृद्द्धि का प्रमुख कारण उसका ऊपरी भाग नहीं बल्कि जड़ है, जो जमीन में गहो 
तक जमी हुईं है । यदि वृक्ष का मूल गहरे तक जमा हुआ न हो तो आँध्ी के झोंकों से 
गिर पड़ेगा । इसी प्रकार साधना का वृक्ष तभी तक हस-भरा रहता है, जब तक , 

सम्यक्दंर्शन का मूल मजबूत है । जबतक सम्यक्दर्शन का मूल स्थिर और अंतर में 
है, तबतक अहिंसा, संयम और तप की साधना निरन्तर वृद्धि पायेगी और धीरे-धीरे 
मोक्ष तक भी उसका विकास हो सकेगा । परन्तु सम्यक्दर्शन के अभाव में साधना 
का वृक्ष स्थिर नहीं रह सकता । सम्यक्दर्शन के अभाव में विराट साधना तो क्या 
अल्प साधना भी सफल नहीं हो सकती । जीवन का एक मोर्चा नहीं है, हजार-हजार 
मोर्चे है । कोई काम के, कोई क्रोध के, कोई लोभ के । इन सभी मोर्चों रूपी युद्ध 
में आप तभी सफल हो सकेंगे जब आपका संबंध अपने मूल केन्द्र सम्यकदर्शन से 
जुड़ा हुआ होगा । सम्यक्दर्शन अपने जीवन के युद्ध का वह मोर्चा है जहाँ सुरक्षित 
खड़े रहकर हम अपने जीवन की दुर्घलताओं -पर घातक प्रहार करते हैं । जीवन के 

शुक-एक दोप को देखकर, जानकर उसका संशोधन, परिमार्जन करना, आत्मा को 
बिजय की ओर ले जाने का सर्वाधिक प्रशस्ते मार्ग है। ज्ञानवान होना और चारित्रवान 

होना उत्तम है, पर उससे पहले सम्यंक्दर्शनधारी बनना आवश्यक है। सम्यक््दर्शन की 
निर्मल ज्योति न हो तो सामान्य ज्ञान क्या, पूर्वों का ज्ञान भी दुर्गति से हमारी रक्षा 
नहीं, कर सकेगा । सम्यक्दर्शन के अभाव में पूर्वधर ज्ञानी भी मरकर नरक में जा 
सकता है। कु 

बंधुओं ! तय बहुत किया, जाए बहुत किया, पर सम्यक्वर्शन के अभाव में यह 

सब एक प्रकार के चाटक का खेल बनकर रह गया; क्योंकि जबतक' धर्म केवल 

तन तक सीमित रहता है, उसका प्रवेश आत्मा में नहीं होता, तयतक व्यवहार दृष्टि 

से वह त्याग नहीं है ।'इस प्रकार का व्यवहार एक बार, अनेक बार क्या असंख्य 

बार कर चुके है, पर आत्मा -में कोई परिवर्तत आया ? साथक आत्मा को यह विचार 



पं कला चाहिए कि 'साधना किसके लिए कर रहे है ? शरीर के लिए या आत्या के 
' लिए ?' (श्रोताओं में से आवाज : 'आत्मा के लिए ।') शरीर की साधना की कोई 

ष 

( 

विशेषता नहीं है, विशेषता आत्मसाधना की है । आत्मा का स्वभाव विभाव दशा 
से मुक्त होकर स्वभाव में स्थिर होने का है। स्वभाव में स्थिर रहकर जो साधना 
करेंगे वे कर्म की निर्जश करेंगे । मोक्ष की ओर साधना करते हुए सहज रूप से 
पण्य बँध जायें तो हानिकारक नहीं है । ये युण्य मोक्ष के द्वार तक ले जाने में 
सहायक बनेंगे । परन्तु पुण्य की इच्छा नहीं करनी चाहिए, क्योंकि पुण्य का खेल 
इतना चमकदार होता है कि साधक इस प्रकाश के आगे उस दिव्य प्रकाश को देख 
नहीं: पाता । संसारी आत्मा पाप करते हुए भी पुण्य के फल की इच्छा रखता है, 
क्योंकि पुण्य के फल भोगने में जीव को मीठे लगते हैं । सुख की अभिलाषा में 
संसारी जीव इतना मुर्ध बन जाता है कि उसे सुख के सिवाय अन्य कुछ अच्छा 
नहीं लगता,! भले-ही इस सुख के पीछे भयंकर दुःख हो । यही आत्मा की अज्ञान 
दशा है। संसारी आत्मा दुःख को छोड़ना और सुख को पकड़ना चाहता है, जबकि 
ज्ञानी और तत्त्वदर्शी आत्मा सुख को भी बँधन मानता है । बँधन को बँधन समझना 
ही सबसे बड़ा सम्यक्दर्शन है । सम्यकदर्शन के अभाव में आत्मा अनंतकाल से 
भटकता रहा है और भटकता रहेगा । 
' आपके सामने दो तत्त्व हैं - एक धर्म और दूसरा धन । इन दोनों में से आपको 
क्या प्रिय है ? सही कहिएगा । (श्रोताओं में से आवाज : 'आज तो जीव को धर्म 
30 धन प्रिय है ।') संतान जितनी प्रिय है, उत्तने संत नहीं है और धन जितना 
प्रिय है, उतना धर्म नहीं । हम भी समझते है कि आपके सांसारिक आचार-व्यवहार 
में धन की जरूरत होती है | परन्तु आपको तो इतना मिल गया है कि पोता त्क 
आशम से खाये । फिर भी आपकी भूख कम नहीं होती । तृष्णा की आग नहीं 
बुझती। धर्म को सत्ता होने पर भी वह बाहर से दिखाई नहीं पड़ती | धन भौतिक 
जीवन की सतह पर दिख जाता है ! इसीलिए संसारी जीवों को धर्म की अपेक्षा 
धन की प्रतीति अधिंक होती है । जिस प्रकार वृक्ष का बीज,दिखाई नहीं देता, पर 
वृक्ष के बनने से ज्ञात:होता है, उसी प्रकार धर्म भले ही.दिखाई न देता हो, पर धर्म 
का शुभ और शुद्ध- परिणाम तो अवश्य मिलता है । धर्म का बीज इतना छोटा है 
कि उसे देखने के -लिए ऊपर को आँख़ नहीं बल्कि अंतर की आँखें चाहिए । आज 
के भौतिकवादी धन -की पूजा कर रहा है । 



आज का मानव अहंकार और ममकार में डूब गया है । अहंकार और ममकार 
का सर्प जबतक मानव मन में कुंडली /मारे बैठा है, त्वतक जिंदगी. के हर मार्ग 
पर खतरा ही खतरा है । धर्म तत्त्व हमें समझाता है कि 'अहंकार छोड़ो और नग्नता 
को धारण करो । ममता को छोड़ो और अनासक्ति को ग्रहण करो ।' एक के एम 
घन का ढेर है और दूसरे के पास खाने के लिए दाना तक नहीं .। धनिक को धर 
का अभिमान है तो गरीब को अपनी गरीबी का दीनभाव । इनसे बचने का मार्ग 
धर्म हो बता सकता है। धर्म किसका ? शरीर का या मन का ? ज्ञानी पुरुष इसका 

समाधान करते हुए समझाते हैं कि 'तन की भूख मर्यादित होती है जो आसानी 
से मिटाई जा सकती है । परन्तु मन की भूख अगाध हैं ।' तन के भूख की दवा 
धन हो सकती है, पर मन के भूख की दवा तो धर्म हो है । इसीलिए धन की अपेक्षा 
धर्म महान है । जबतक आपके मन में धन कीमती रहेगा, तबतक धर्म की महिमा 
समझ में नहीं आयेगी । धन के प्रति आसक्ति जितनी अधिक होगी आत्मा ठंना 

ही सत्य से दूर रहेगा । आज मानव की कितनी विकट अज्ञान दशा है कि र्न तो 
लूट जाने देता है और कौड़ी को संभाल कर रखता है । धन कभी भी जीव की 
रक्षा नहीं कर सकेगा, धर्म ही जीव की रक्षा करेगा । आत्मा को खोकर यदि संसार 
का साम्राज्य प्राप्त किया तो क्या पाया ? अतः धर्म की रक्षा के लिए आत्मा को 
समझने की आवश्यकता है । जीव को ज्ञात नहीं है कि यहाँ से मरकर कहाँ 
जायेंगे ? फिर भी निश्चित होकर बैठा हुआ है । अखबार में रेड पड़ने की खबर 
पढ़कर आकुल-व्याकुल हो जाते हैं और अपना माल छिपाने के लिए प्रिय-परिचितों 
के यहाँ रख आते है । कभी यह व्याकुलता होती है कि कालराजा आकर कब मुझ 
अपना आहार बना लेगा, तो जीवन में कुछ कर लें ॥ ऐसे विचार नहीं सूझते, 
इसलिए जोब अनंतकाल से भटक रहा है । - - ६ 
अकबर और बीरबल का प्रसंग / अकबर बादशाह के, समय का एक. प्रश्नंग 

है । बादशाह महल में सो रहे थे । नींद खुलने पर उन्हें लगा कि अभी रात थीड़ी 
बाकी है । सुबह होने में थोड़ी देर है । उसी समय राजमार्ग से एक लड़की के .गेने 
की आवाज सुनाई पड़ी । राजा सोचने लगे, “यह लड़की कौन है ? और प्रभात 
बेला में रो क्यों रही है ?' पूछने पर.माोलूम हुआ कि लड़की का बिवाह हुआ और 

अब अपने माता-पित्ता से बिछड़ कर लड़की ससुराल जा रहीं है। जँचाई उसे लेने 
आयें है | इसलिएं वह अपने माता-पिता, सगे-स्नेहियों से विदा ले रही है 5 आज 
तो रोने का रिवाज खत्म हो गंवा है (हँसी) । यह दृश्य देख बादशाह सोचने लग 
कि 'जँवाई चहुत खराब होते हैं, बेचारी लड़की को इस प्रकार रुलांते हैं । अतः 

ग्य्य्च्ह्टडछडरः स्म्म 



संसार में जितने जँवाई हैं, उन्हें मार डाला जाये तो कभी भी किसी लड़की का 
अपने माता-पिता से वियोग नहीं होगा और रोने का प्रसंग भी नहीं आयेगा ।' 
सुबह राजसभा में बादशाह ने बीरबल को बुलाकर कहा, “मेरे राज्य में जितने 

जँवाई है सबको सूली पर चढ़ा दीजिए ।" बादशाह का हुक्म सुनकर सब आएचर्य- 
चकित एक-दूसरे का मुँह देखने लगे । बीरबल ने राजा की आज्ञा सुनकर राज्य 
के बाहर एक विशाल मैदान में सूली खुदवाने की शुरूआत की । जब कार्य पूर्ण 
हुआ तो बीरबल ने कहा, “'जहांपनाह ! आपकी आज्ञानुसार सब सूली तैयार हो गयी 
है, आप निरीक्षण करने पधारिए ।” बादशाह देखने गये । देखकर चकित हुए कि 

मनुष्य-मनुष्य में तो अंतर होता है, परन्तु सूली-सूली में भी अंतर है । कितनी ही 
पूलियाँ सोने की, कितनी चाँदी की और कितनी लोहे की भी थीं । बीरबल की 
बुद्धि को समझना सरल काम नहीं था । आखिर बादशाह ने पूछा, “सूली सोने, 
चाँदी और लोहे की किसलिए है ?" 
बीरबल ने विनयपूर्बक मीठी भाषा में कहा, ''जहांपनाह ! सूली खुदवाते समय, 

मैंने सोचा कि पदे और प्रतिष्ठा का भी ध्यान रखना चाहिए । इसलिए सोने, चाँदी 
और लोहे की सूलियाँ बनवायी। आप भी किसीके जँवाई हैं, में भी किसीका जँचाई 
| आपका ,' अपना और सभाजनों का ध्यान रखकर मैंने आपके तथा अन्य सामंत 

'जाओं के लिए सोने को, मेरे तंथा अन्य मंत्रियों के लिए चाँदी की तथा सामान्य 
गनता के लिए लोहे को सूलियाँ बनवायी ।" देखिए बीरबल की बुद्धि ! बीरबल 
फी बात सुनकर संमस्त दरबार हँस पड़ा । बादशाह भो हँसने लगे । परन्तु साथ ही 
गेले, “बीरबल । यह कैसा तमाशा है ? मौत भी सोना-चाँदी के भेद से ! मौत 
गे मौत हो है । सूली चाहे सोने की हो या चाँदी की, पर फाँसी तो फाँसी ही 
* ” बोरवल की बुद्धि मे जँवाइयों को सूली पर चढ़ाने का हुक्म रदूद 

गवाया । इस चृष्ठांत से हमें क्या समझना है ? जिस तरह पाप बँधन है, उसी तरह 
>्य भी बँधन है । पाप लोहे की सूली है तो पुण्य सोने की । दोनों का कार्य एक 
है है। फिर भी मोह में 'मूढ़ बना हुआ.जीव पुण्य के बँधन पाकर प्रसन्न होता है 
"९ विचार करता है कि मैं कितना भाग्यशाली हूँ कि मुझे लोहे के बदले सोने की 
कली मिली. है । जबकि ज्ञानी की. दृष्टि में लोहे-की सूली जैसे मृत्यु का कारण है 
से ही सोने को सूली भी मृत्यु “का कारण है । इतना ही है कि युण्य जीव को 
अत्पसाधना में आगे बंढ़ने में सहायक होता है, पर अंत में तो इसे भी छोड़ना ही 
4 महापुरुषों के यहाँ पुण्योदय से असीम संपत्ति थी, फिर भी वे उसे छोड़कर 
कप 523 स्स्स्््स्य्न्क्त्स्य्श्क््य्हाल्ः स2 2६५, 



निकल पड़े । क्योंकि उन्हें वे बंधन रूप लगते थे । इस बँधन को छोड़ा.तो वे जगः 
में पूजनीय बने और शाश्वत-सुख के स्वामी. बन,गये.। ५. - ,* 

बुद्धिशाली बीरंबल में यदि समझदारी और विवेक न होता तो राजा की आज 
से कितने जीवों का घात हो जाता ! कर्म जो करता है उसे ही, भोगना पड़त 
है। अतः पाप से पीछे हटकर आत्मा की ओर मुड़िए । जब बहिर्भाव छूटेगा-औ 
अन्तर्भाव आयेगा तब दुश्मन,दुश्मन नहीं दिखेंगे । राम शत्रु के भी हृदय में रहरे 
थे । आप अपने मित्र के हृदय में भी हैं क्या ? जब लंकापत्ति.रावण के साथ खूँखा 
युद्ध हो रहा .था तब एकाएक लक्ष्मणजी. गिर' पड़ेःऔर सेना में हाहाकार मच 
गया । उस समय में सूर्यास्त के पश्चात् युद्ध नहीं होता था-।.रामचंद्र के आधात 
का कोई पार न: था । उनका प्राणप्रिय लक्ष्मण गिरा,पड़ा था, सारे उपाय व्यर्थ हो 
रहे थे । अंत में विशल्या का स््नानजल उपयोगी हुआ । यह पानी छिड़कते ही लक्ष्मण 
उठ चैठे । विशल्या का स्नान जल अभी बहुत सा बचा हुआ था; इसलिए रामचंद्रजी 

ने हुक्म दिया कि “यह जल रावण की सेना में बेहोश हुए सैनिकों के लिए भिजवा 
दो ।' ऐसे थे राम ! उनके हृदय में शत्रु रहते -थे और,शन्नुओं के- हृदय में भ्रीगम 
थे । राम तो राम ही थे । भरत को राज्य दिलवाने के लिए, राम को बनवाप्त 
दिलवाने- में निमित्त बनी .कैकेयी भी- “बेटा राम कहकर चीत्कार, कर उठती 
थी । हम,मित्र के हृदय में चसते है और राम शत्रु के. हृदय में. बसते थे । राम के 
लिए शत्रु और मित्र दोनों समान थे । « 

धर्मरुचि अणगार के हृदय में भी जीचों के प्रति मैत्नी भाव- भरा हुआ,है, करुणा 
की धारा बह रही है । क्षमाबंत मुनि ने अन्य जीवों को अभयदान देने के लिए अपनी 
काया, का त्याग कर दिया । पवित्र, क्षमामूर्ति, धर्मरुचि अणगार है, जिनका वास गुरु 
के अंतर में था, जिन्होंने अपनी काया.-गुरु को अर्पित कर दी । उन गुरुजी को भी 
चिंता होने लगी कि मेरा अंतेवासी शिष्य धर्मरुच्चि अणगार आहार परठने के लिए 

गया । इतना समय व्यतीत हो, गया, अब तक बह लौटा क्यों नहीं ?.घह विचार कर 

वे अन्य साधुओं को बुलायेंगे, वहाँ क्या होगा, आदि भाव अवसर पर । 

(सती ऋषिदता कहा चर्व्रि) 

राजा हरिषेण और रानी. प्रीत्िमती संपूर्ण भोग को-त्यागकर चल पड़े । पहले के 

लोग कर्मशूर होने के साथ-साथ धर्म में भी शूर् होते थे । अनित्य विषय और 

स्वजन एकाएक कब जीव को छोड़ देंगे, उसके पहले जीव उनका त्वाग का ई, 

इसीमें बुद्धिमानी है और शक्ति का सदुपयोग है । दोनों जे चलते हुए दस 828: 



; का शस्ता पार किया और कुलपति के तपोवन में तापस और तापसी के रूप में 
* शखिल हो गये । इस वनवास का जीवन अर्थात् महल की समस्त सुविधाजनक 
। भनुकूलताओं से रहित जीवन । इतना गजब परिवर्तन एकाएक कैसे अपनाया जा 
। प्रकता है ? आपलोगों को सुनकर भी लगेगा कि इतना बड़ा त्याग एकदम कैसे 
'. किया जा सकता है ? परन्तु आज नजर के सामने दिखाई पड़ता है कि हर सुख- 
| प्रुविधा होने पर भी सब छोड़कर आदमी अचानक मरता है ना ? तब क्या उसके 

लिए पलोक में सब सुख-सुविधाएँ तैयार मिलती हैं ? एकेन्द्रिय से पंचेन्द्रिय गति 
हक के अवतार में तो दुःखों का ढेर है । भारकी में दुःखों का पार नहीं । मानव 

जम में भी पहले नौ महीने गर्भ की कैद में रहना पड़ता है । देव भव कदाचित 

पुत्री मानो, तो यह भी कहाँ झट मिल जाता है ? मानव जो परलोक्क के दुःख 
का विचार करे और उसे नजरों के समक्ष रखे तो राजशाही सुख-सुविधा का त्याग 
करते समय जरा भी खिलन्नता न हो ! अरे जब कर्म रूठते हैं, पुण्य में खोट आती 

है, तब जीवन की सुख-सुविधाओं के जाने पर दरिद्र अवस्था चहीं आ जाती ? अतः 
ेच्छा से त्याग करके, मन को विरक्त कर लेने से कोई दुःख नहीं होता । 

राजा हरिषेण और रानी प्रीतिमती तपोबन में तप की मौज में , विश्वभूतिमुनि 
की उपासना करते है । हरिप्रेण राजा तापसों में रहते हैं और प्रीतिमती को तापसियों 
के हाथ सौंप दिया । वहाँ त्तत्व श्रवण आदि ज्ञानाभ्यास कर रहे हैं । उसमें एक 

इखद घटना सम्मुख आ गई । 

कुछ समयांतर रानी के तन, गर्भ चिदन दरसाय, 
पति पूछे यह अनर्थ कैसा, अबन किम लाज रहाय हो... भत्ता... 

पषस्था में रत रहते हुए भी रानी प्रोतिमती का पाँच माह का गर्भ दिखने 
लगा। तपोचन में यह कितना लज्जास्पद है । राजा हरियेण ने ब्ह्मचर्य भंग किया 

नहीं और उन्हें विश्वास है कि संसारी जीवन में भी जिस रानी ने सदाचार पालन 
है, वह यहाँ तापस जैसे उच्च जीवन में भली सदाचार का भंग क्या 
? अब राजा रानी से ऐसा होने का कारण पूछेंगे और क्या जवाब मिलेगा 

आदि भाव अवसर पर | हे ॥ 

॥ ऊँ जान्तिः ॥ थ पा ह 
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/ -.. ७. + धर्म का जयघोष 
सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 

द्रौपदी का अधिकार $ अनंत करुणासागर, शासन सम्रांट, बीर भगवान ने 'ज्ञाताजी 

सूत्र' के १६वें अध्ययन में भाव समझाया है' कि “जिसे आत्मकल्याण.,की छटपटाहट 
जागी है उप्त आत्मा का हृदय वीतराग वाणी सुनते ही खिल उठता है ।” धर्मरुचि अणगा 
की बात चल रही है । ऐसे आत्मार्थी साधक का उदाहरण सदेव दिल में रखमे योग्य 
है | धर्मरुचि अणगार ने जीच्ों की रक्षा में लाभ देखा, परन्तु देह का राग नहीं रखा । 
शरीर से भमत्व भाव छोड़ दिया । भगवान फरमाते हैं कि “संयम- मार्ग में ऐसा कोई 

प्रसंग आ जाय तो तू संयम की रक्षा करना । महाव्रत को सुरक्षित रखनां ।" धर्मरुचि 

अगणगार ने हँसते चेहरे जीवों की रक्षा की खातिर देह का त्याग किया । क्योंकि 

४ ' “ सहननी आवडत ह्ोय तो दु।खमां पण राहत छे. 
/ ' हृदय भोगवी जाणे तो दुःख पण एक दोलत छे ( 

धर्मरुचि अणगार में सहने की क्षमता थी, इसीलिए कड़वा आहार हँसते हुए 
ग्रहण कर लिया । यदि सहनशक्ति न होती त्ती आर्तध्यान होता । अतः जो कदम 
बढ़ाइए, पूरी सावधानी के साथ बढ़ाइए । जब संत दीक्षा लेने का मन बनाते हैं 
तब, माता-पिता संयम-मार्ग की कठिनाइयों का उल्लेख करते हुए उन्हें समझाते 

हैं कि यह पथ विकट है, इस राह में वाइस प्रकार के परिषह सहन करने पड़ेंगे । 

बहुत प्रकार से कसौटी करके तब उन्हें आज्ञा देते हुए कहते, 'पुत्र / शासन को 

उज्ज्वल बनाना, कभी कलंकित न होने देना ।! धर्मरूचि अणगार ने जहर|को पचा 

लिया. । असह्य बेदना होने लगी, पर आत्मा से कहते हैं कि 'तू शरीर से भिन्न 

है । कर्म ने तुझे देह रूपी पिंजरे में कैद कर दिया है । आज कितना मंगल दिन 

है कि इस पिंजरे से मुक्त होने का समय आ गया ।” मरण की चेदना जन्म म्॑ अर्दतत 

गुना अधिक होती है। अभी तीर्थंकर और अरिहंत परमात्मा नहीं है, पसतु जो गुर 
की आज्ञा का पालन करता है, वह बीतराग की आज्ञा का पालन करता है। 

स्म्म्म्मप 
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। ५०२ 7 गज का आज्ञा का समाचेश हो जाता है । गुरु वीतराग वाणी के 
: अनुस्तार ही आज्ञा देते है। धर्मरुचि अणगार ने गुरुआज्ञा समझकर अपने देह का 
. बाय किया । आलोचना, 'प्रतिक्रमण, निंदा, गहाँ करके निःशल्य होकर, आत्मसमाधि 

में लोन बने और आयुष्य पूर्ण किया । 
वएग॑ ते धम्मघोसा थेरा धम्मरुड्ड अणगारं चिरणयं 
नाणित्ता समणे गिग्गंथे संद्वार्देति, सद्दाचित्ता एवं दयाररी 7 
पर्मधोष स्थविर ने धर्मरुचि अणगार को बहुत समय से बाहर गया जानकर अन्य 

अ्रमणों को बुलाया । शिष्यं गोचरी के लिए, स्थंडिल के लिए या किसी भी कारण 
पे उ्याश्रय के बाहर निकले, तो गुरु की आज्ञा के बिना जाने की छूट नहीं है । 
पर्मघोष स्थविर आत्पार्थी जीव है । भले ही केवली नहीं हैं, परन्तु उनका मतिज्ञान 
और श्रुतज्ञान चहुत निर्मल है । अपने श्रमणों को बुलाकर कहते हैं, “हे मेरे 
अमण । हे देवानुप्रियों ! अधोर तपस्वी, मेरे अंतेवासी धर्मरूचि अणगार 
गासखगण पारणगंसि सालइयरस नावगाढस्स णिसिरणट्ठ्याए 
वहिया निग्गयाए चिरगए त॑ गच्छह ण॑ तुब्भे देवाण्पुर्पिया ?” 
मापखमण के पारणा के दिन तिक्त कड़बी तुंबी का साग आहार के लिए लाये 

थे । यह जहर से भरा साग हलाहल जैसा था । उन्हें मैंने उस साग को निखद्य स्थान 
7 परठने की आज्ञा दी थी । परठने के लिए गये तबसे बहुत समय व्यतीत हो गया, प्वे लौटे नहीं है ।"' इतना बोलते-बोलते उनका दिल भर गया । आपको अपनी 
कड़ी चलाने बाला पुत्र प्यारा है या प्रामाणिक, धार्मिक पुत्र ? (श्रोताओं में से 
गबाज ; 'पेढ़ी चलाने वाला" भले ही वह अन्याय, अनीति और दुराचार से पैसा 
नाता हो, पर वही पुत्र प्रिय लगता है, क्योंकि आपने धन को स्याहवाँ प्राण मान 
"या है। धर्मघोष मुनि कहते हैं, मेरे निर्ग्रथ मुनियों ! धर्मरुचि अणगार जो आहार 
गये थे वह ग्रहण करने योग्य न था । इसलिए मैंने उनसे कहा था कि यह आहार 
"पैन लेना, इसे निरबद्य स्थान में परठकर फिर से गोचरी लाकर पारणा 
न । अत; है मुनियों ! आप जरा उनकी चलाश कीजिए । क्योंकि परठकर आने 
इतना समय नहीं लगना चाहिए ।” शिष्यों ने गुरु के भाव समझे और सुनकर 
भी उदास हो गये । अन्य संतों का उनके प्रति चहुत आदर भाव था । जिस आत्पा 
। चारित्र उज्ज्वल होता है और संयम-पालन में निषुण होते है, वे अपने साथ 
७ फा भी कल्यांपा करते है । ऐसे संतत भले ही थोड़े होते हों पर उन्हीं से शासन 
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की शान बढ़ती है । आपके पास बहुत-सा नोट हो, पर वह बनावटी-या जाली हो 
तो किस काम का .? एक मटकी खरीदते है तो भी जाँचकर लेते-है, तो आत्मा 
के गुणों में ढीलापन नहीं होना चाहिए । आपके देव-गुरु और धर्म;कैसे होते 
है ? जो स्वयं तिरते है, औरों को भी तारते हैं । एक समय ऐसा था कि, भुरु हो 
महान होते ही हैं, भ्रावक .भ्राविका भी इतने ही महान होते थे ।' । 

राजा श्रेणिक की रानी चेलना अत्यंत बुर्द्रिमान और ज्ञानवान, थी । चैलना की 
जैन धर्म और धर्मगुरुओं पर वृढ़ श्रद्धा थी.। भगवान ने कहा है कि “चेड़ा एजा की 
सातों -पुत्रियाँ सत्ती थीं ।” सुबह उठते ही सत्ियों के.नामस्मरण,से अपने पाप घूल 
जाते हैं । चेलना रानी महल के झरोखे में खड़ी थी । सामने से एक मुनि आते दिखाई 
दिये । मुनि को देखते ही रानी ने अपनी तीन अंगुलियाँ ऊँची,की । मुनि यह संकेत 
समझ गये । रानी की भक्ति भावना में कोई कमी नहीं थी । 'गुरुदेव ! पधारिए, 
मेरा आँगन पवित्र कीजिए ।' संत्र के दर्शन करने से, उनकी स्तुति करने से, कर्म 
की शूंखलाएँ दूटती हैं,। रानी की समस्या समझकर सुनि ने अपनी दो अंगुली 
ऊँची की और एक नीची रखी तथा वहीं से लौट गये । राजा श्रेणिक.विचार करे ' 

है कि “'चेलना ने त्तीन अंगुली ऊँची की और मुनि ने दो । इसका क्या कारण है? 
चेलना से विवाह होने तक राजा श्रेणिक बौद्धधर्मी थें और संतों की मसखरी कखे 
थे । यह दृश्य देख उनके मन में शंका हुई कि चेलना ने संकेत से उन्हें अंदर 
आने की मनाही की, इसीलिए साधू चले गये, वरना चेलना के चेहरे पर प्रसन्नता 
तो बहुत थी । 

कुछ समय पश्चात् दूसरे संत राजमहल की ओर आते दिखे । पहले की तरह शनी 
ने तीन अंगुलियाँ ऊँची की । मुनि ने दो अंगुलियाँ ऊँची की और एक नीचे की । 
इससे रानी ने उन्हें अंदर आने का निषेध किया और मुनि वहीं से लौट गये । 

अब प्तीससा प्रंहर समाप्त होने का था । तभी एक संत पधारे । रानी ने आनन्द 

से भीचे उतरकर मुनि को वंदन किया । पहले की भांति रानी ने तीन अंगुलियाँ 

ऊँची की तब मुनि एक अंगुली नीचे करके, दो अंगुली ऊंपर की । इस संकेत से 

रानी की ओर से इन्कार मिलने पेर वे प्रफुल्लित बदन लौट गये । राजा श्रेणिक 

यह सब देंख रहे है; परन्तु उन्हें समझ नहीं आ रहा कि यह क्या हो रहा है । 
शजा श्रेणिक चेलना से पूछते हैं कि "यह क्या ? तेरे भगवान समान तीन संत 

गोचरी के लिए यधारे । तेरी बहराने की भावना भी बहुत थी, पस्तु तूने तीत 
अंगुलियाँ ऊँची की और उन्होंने दो अंगुलियाँ ऊँची रखी । लौटते हुए उनके चेहरे 
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१ प्रजा भी दुःख के भाव न थे ।” राजा को जानने की बहुत उत्सुकता होने लगी, 
*$ तब ग़नी चेलना ने कहा कि "यदि आप जानना चाहते ही है तो कृपा करके मेरे 
' गुरुदेव से इस रहस्य को जानिए )” चेलना बहुत समझदार थी, जानती थी कि 
/ मेरे गुर्ेव के पास जायेंगे तो कुछ पाकर ही लौटेंगे । श्रेणिक के मन में इन 
। आएचय॑पूर्ण क्रियाओं का भेद जानने की उत्कंठा थी, इसलिए वे मुनि के पास जाने 
) के लिए तैयार हो गये । सभी मुनि उपस्थित थे । राजा हाथ जोड़ बंदन करके 
! बैठे । उल्हीं 'में से पहले गोचरी के लिए पथारे संत को पहचानकर उनसे पूछा, 
 'पहात्मा ! आप राजमहल की ओर गोचरी के लिए आये थे, तब रानी ने तीन 

भंगुलियाँ ऊँची की और आप लौट गये ! इसका क्या कारण है ?”' 
संत ने कहा, “हे मगध देश के अभिषति ! आपकी रानी चेलना महान सती 

है। यह मोक्षयामी जीव है । उसने तीन अंगुली ऊँची करके मुझे पूछा था, 'हे 
गरणहार गुरुदेव | आपको लाखों बार नमस्कार। आपकी मनगुप्ति, बचनगुप्ति और 
कायगुप्ति सही है ना ? यदि है तो आप खुशी से पधारिए ।' तब मैंने दो अंगुली 
ऊंची करके एक नीची रखी । इसके द्वारा मैंने कहा कि 'मेरी मनगुप्ति और वचनगुसि 
गो बशबर है, परन्तु कायगुप्ति शुद्ध नहीं है, उसमें मुझे दोष लगा है । ' इसलिए 
में वहाँ से लौट आया (” यह सुनकर तो श्रेणिक चकित हो गये । 
भहो | कितने पवित्र और महान संत हैं ! फिर पूछते हैं कि “हे महान पवित्र 
पैत | आप कहते हैं कि आपकी मनग्रुस्ति और वचनगुप्ति शुद्ध है, पर कायगुप्ति 
वशाबर नहीं है'। पर मन को नियंत्रित रखना कठिन है, वचनगुप्ति रखना भी थोड़ा 
मुश्किल है पर कायगुप्ति की अशुद्धता मुझे समझ में नहीं आई । आप कृपा करके 

पझे समझाइए कि कायगुप्ति में आपको क्या दोष लगा है ।” 
, मुनि कहते हैं, “मैं एक जंगल में साधना कर रहा था । रात्रि का समय, भयंकर 

अंधकार था । उस समय एक राही उधर से गुजरा । उसने मुझे पत्थर समझकर, मेरे 
वो पैरों के मध्य अग्नि सुलगाई । अग्नि सुलगाकर पतीली रखने गया तो उसे दिखा 

कि यह पत्थर नहीं बल्कि मानव है तो, उसने अग्नि खुझा दी । पस्तु जब वह राही 
पत्ीली रखने गया तब मेरे हाथ-पैर हिल गये, जिससे अग्निकाय के जीवों की हिंसा 
है । मुझे स्थिर रने की आवश्यकता थी | जय हिला तो अग्निकाय के जीवों के 
साध बायुकाय के जीवों की भी हिंसा हुईं । मुझे हिंसा का पाप लगा । अत्तः मेरी 

शुद्ध नहीं है।” यह सुनकर श्रेणिक का सिर झुक गया । अग्नि सुलगाने 
चाले के प्रति कोई द्वेष नहीं ऊपर से अग्निकाय के जीवों की हिंसा का दोष इन्हें 
तिस्य प्र & ज्योतत + न्म्ट्ाा 



खटका ? अहा ! ये चेलना के गुरु हैं, ये हो सच्चे भगवान हैं। सोचने लगे कि दे 
महात्मा अपनी शरीफक्षा के लिए जश हिले तो उप्में जीवों की हिंसा मानते हैं और 
अपने दोष को स्पष्ट रूप से प्रकट भी कर देते है-। धन्य है ऐसे गुरु ! 
अब श्रेणिक दूसरे संत्र के पास गये, क्योंकि अंब तो तीत्र जिज्ञासा जाग उठे 

है । विनयपूर्वक मुनि से पूछते हैं कि /आपने दो अंगुली ऊँची,की और एक नीची 
को, इसका क्या कारण है-?” मुनि भे कहा, “मेरे मनगुसति और कायमुप्ति शुद्ध है, 
परन्तु चचनगुप्ति में दोष लग गया है ।” श्रेणिक ने पूछा, “क्या दोष लगा है ?" तब 
मुनि ने कहा, “में गोचरी के लिए जा रहा था.। रास्ते में एक ओर लड़के खेल रे | 
थे, दूसरी ओर सेना की दुकड़ी के साथ राजा जा रहे थे । खेलते हुए बालकों में मे 
एक लड़का हारकर निराश बैठा था । उसे देख मेरे मुँह से निकल गया कि 'घबणओ 
नहीं, आगे कूच कर, तेरी जीत होगी :।' ये शब्द राजा ने भी सुने । उन्हें लगा कि 
मुनि तो यों ही नहीं बोलते; यदि कहा हैःतो बह निष्फल नहीं-होगा । ऐसा सोच गज 
दुश्मन राजा पर चढ़ाई' करके, विजयी होकर मेरे पास आये । आकर बोले, 
“महाराज ! आपकी कृपा से वुश्मन को पराजित कर, विजयी हुआ हूँ ।' मैंने तो 
आश्चर्य से पूछा, 'यह आप क्या कह रहे है .?', राजा कहते है कि 'आपने ही कहा 
था कि डरना नहीं; जीत तुम्हारी होगी ।' 'हे राजन् ! मुझे तो यह कल्पना तक ने 
थी । मैंने तो सहज भाव से लड़के से कहा था ।' राजा ने.उनको इस प्रकार ग्रहण 
कर लिया और संग्राम में सैंकड़ों व्यक्तियों की मृत्यु हुई ।-.यह सब मेरी असावधानी 
का प्रभाव था, यदि मैंने लड़के से ये शब्द न कहे होते तो ये दोष नहीं लगते । अतः 
बचनगुप्ति का दोष लगा है। राजा श्रेणिक की आँखें खुल गयीं । अहो ! चेलना के 
गुरु ऐसे पवित्र ! २९०४ पा, 

राजा श्रेणिक त्तीसरे संत के पास आये और उनसे भी पूछा कि “आपके तीन 

चोग में कहाँ दोष लगा है ?” संत ने कहा, “मेरी वचनगुत्ति और कायगुप्ति तो शुद्ध 
है, परन्तु मनगुप्ति में दोष लगा है ।" “गुरुदेव ! क्या दोष लगा है 2” अंतर के 

पाप प्रकट करना सरल नहीं है| इतना दान किया, पुण्य किया, तप किया, सभी 

प्रकट-करते है । परन्तु कोईं पाप प्रकट करता है कया ? मान छूटे चभी पाप जाहिर 

किया जा सकता है ! संत कहते है, .राजन्.! में गोचरी के लिए गया धा । एक 

घर में अत्यन्त रूपवान भवयुवा स्त्री मुझे गोचरी यहरा रही थी । स्त्री की वृष्टि नोंची ' 
थी, मेरी दृष्टि भी नीची थी, परन्तु आहार लेते समय मेरी दृष्टि उस यहन के परचि 

पर पड़ी और मन में विचार आया कि 'मैं संसार में जिस स्त्री को छोड़ आया ६ 

२७२. 



उसके पैर भी ऐसे ही सुंदर थे ।' ऐसा विचार आया, इसलिए कहता हूँ कि मेरी 
प्रनुप्ति शुद्ध नहीं हैं ।” अहो ! कितने पवित्र संत ! श्रेणिक राजा का सिर झुक 
गया। कितना उच्च जीवन है इन संतों का ! अपने छोटे से दोष को भी दोष मानते 
है। वास्तव में थे ही सच्चे साधू हैं । एक श्लोक में कहा गया है कि - 

भसचस्तुतें: परनिंदाया: कर्ता लोके पदे पदे 
परस्तुते: स्वर्मिंदाया: कर्ता कोडपि न विद्यते ॥/” 

अपनी प्रशंसा और दूसरों की निंदा करनेवाले तो कदम कदम पर मिल 
जायेंगे । परन्तु अपनी निंदा और अन्य की प्रशंसा करनेवाले महापुरुष बहुत अल्प 
मिलेंगे । श्रेणिक ने कहा, “चेलना ! तेरे गुरु त्तो महान हैं ।” अंत में जैन धर्म 
के प्रति श्रद्धा हो गई । श्रेणिक के हृदय-पट खुल गये । अरे, जिनका कोई दोष 
न था, फिर भी दोष॑ मान लिया, हम तो दोषों से भरे हुए है । कहाँ ये महान, पवित्र 
पंत और कहाँ मैं पापी ! साक्षात् भगवान के समान सौम्यमूर्ति संत हैं ये । जैसे 
बटन दबाते ही अंधकार नष्ट हो जाता है और प्रकाश फैल जाता है, वैसे सम्यक्त्व 
का दीपक प्रकाशित होते ही मिथ्याधर्म का नाश हो जाता है और सत्य धर्म की 
स्थापना हो जाती है । यही श्रेणिक राजा भगवान महावीर के परम भक्त बन गये 
और तोर्थकर नामकर्म उपार्लित किया । भगवान के संत्त पाँच समिति और त्तीन 
गुप्ति । आठ प्रवचन मात्ता के पालने वाले होते है । 

धर्मरुचि अणगार अष्ट प्रवचन माता का उपयुक्त पालन करनेवाले थे । उन्हें 

परदने गये बहुत ,समय हो गया, अब तक मुनि लौटे नहीं तो धर्मघोष मुनि क्ता 

हैदय ड्रवित हो उठा और: अपने मुनियों को बुलाकर कहा, “आपलोग धर्मरुचि 
अणगार की तलाश में जाइए ।” सुनिगण गुरु की आज्ञा शिरोधार्य कर उनकी शोध 

में मिकलेंगे, फिर आगे क्या होगा आदि भाव अवसर पर । 

सती ऋषिदता का चरित्र 
सनी प्रीतिमती तप करती है, पर पाँच महीने के गर्भ होने के लक्षण स्पष्ट होते 

देख राजा हरिषेण को आश्चर्य होता है । वे पत्नी से पूछते है, “हे भाग्यवती ! 
अदाचार में दृंढ़ झने बाली हो तुम, फिर यह गर्भ कैसा ?” प्रीतिमती कहती हैं, 

सवामी | माफ कीजिए - की 
थोगारंभ का गर्भ नहीं यह गृहस्थाश्राम को जान, 
भोह्रपंन में नहीं जणाई, गुप्त रख्यो आधोन । हो... भ्ोता... 

घ्स्रि न््ज़््ल्म्य्य्य्य्ध्स्डड्ड् 



त्तपोचन के लिए निकलते समय ही में गर्भवती थी । संसार वास का ही गर्भ 
है । परंतु संसारत्याग के समय यदि मैं गर्भ की बात कहूँ तो मुझे तप-संयम का 
जीवन नहीं मिलेगा - इस अंतराय के भय से मैंने आपसे यह बात नहीं कही ।" 

बड़ी महारानी हैं, संसारत्याग के लिए कोई .दबाव भी नहीं या उपदेश भो 
नहीं । तब भी संसार छोड़ तपोवन में तप करने की कितज्ी उमंग है ! संसार न 
छोड़ना हो तो गर्भ का सच्चा बहाना हाजिर था, लेकिन इस निमित्त से भी वे संसार 
में रहना नहीं चाहती । तप संयम की साधना गँवाना उन्हें स्वीकार नहीं । 
बंधुओं ! मानव जीवन का उच्च उद्देश्य क्या है, समझ में आ गया भा*? ऊँचों 
साधना के बाद यह जन्म मिला है । क्या खान-पान के लिए, पैसा कमाने-या 
व्यापार के लिए मिला है ? क्या परिवार के मोह में फँसने या दूसरों पर रोव जमाने 

के लिए ? यह सब कुछ करके अंत में क्या आत्मा की सिद्धि होने वाली है ? जिल््ें 
जीतेजी खान-पान, व्यापार, परिवार आदि में अपने चित्त को समाधि में या स्वस्थ 
रखना संभव नहीं हो पाता, वे मरण के समय कैसे स्वस्थ रह सकेंगे ? सिर्फ द्वेप 
के आतंक में ही नहीं, राग की आग में भी समाधि नहीं टिकती । जिसने. मारी 
जिंदगी राग-द्वेष करके चित्त को असमाधि का अभ्यास करवाया है, वह अंतिम 
समय में समाधि कैसे ला सकता है ? प्रीतिमती रानी को जीवन का उच्च उद्देश्य 
समझ में आ गया कि मानव जीवन में समाधि का बहुत अभ्यास करके, अंतिम 
समाधि सिद्ध बनने के लिए है | रानी ने इसी लगन में सगर्भा होने की बात छिपा 

रखी ताकि शाजा उन्हें त्रपोवन में ले जाने से इन्कार न कर दें । परन्तु अब पाँच 

महीने का गर्भ प्रकट होने पर क्या करें ? राजा हरिपेण को रानी का खुलासा सुनकर 
संतोष हुआ । परन्तु अन्य तापसों को कैसे सफाई दी जायेगी कि यह संसारी जीवन 
का परिणाम है और तपोवन के जीवन में कोई आचारभंग नहीं हुआ है | मन में 
यह अंदेशा भी है कि तापसों के मन में हमारें आचारभंग की शंका हो तो उनके 
सामने मुँह-कैसे दिखांयें ? 2 5 ष है 

बंधुओं ! जीवन में कभी ऐसी समस्या भी सम्मुख उपस्थित हो जाती है कि सच्चे 
और अच्छे होने के बावजूद दूसरों के मन में उनके लिए-हल्को कल्पना होने लगती 
है । सच्ची यात का खुलासा करना कठिन हो, तब मन में आकुलता बढ़ती है कि 
सन की समाधि किप्त प्रकार यनाये रखें ? ऐसे समय में यह सोचना चाहिए कि अपने 
अशुभ कर्मो के बिना.शिष्जनों में अपनी अपमानजनक स्थिति नहीं हो सकती ॥ अच्छ 

| क््यब्छट्टएडफर: 



और सच्चे होने पर भी अपमानित कौन करवाता है ? अशुभ कर्म का उदय । राजा 
के हय में प्रभुभक्ति है, दिल विशाल है, इसलिए पत्नी से कहते है, “रानी ! जो हुआ, 
प्रो हुआ, परन्तु अब हमारा इन निर्मल जीवन जीने वाले तापसों के साथ रहना उचित 
नहीं है। अत: हमें कहीं एकांत में चलकर रहना चाहिए ।” अब राजा-रानी कहाँ जायेंगे 
और फिर क्या होगा आदि भाव अवसर पर । 

0 # शान्ति: ॥ 

बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 
राग-द्वेष के विजेता, सर्वज्ञ, स्वंदर्शी महापुरुषों ने अपने ज्ञान द्वारा जाना और 

'पेलद्शन द्वारा देखा । इन महापुरुषों ने हमें जागृत करने के लिए झंकार किया 
# "है जीवों | अब ज़ागृत बनो । अनंतकाल से मोह निद्रा में सोये हो, अब तो 
गो ।” चौरासी लाख जीवायोनि में चौदह लाख मनुष्य की मानवयोनि श्रेष्ठ 

हलाती है । क्योंकि यह मानवदेह बार-बार नहीं मिलता । विविध योगियों में 
दकते-भटकते महान पुण्योदय से यह मानव भव ग्राप्त हुआ है । एक कवि ने 
हहैकि- 

“है इस छोकाकाश के संखझूयातीत प्रदेश, 
जन्म मरण कर जीव ने, छूआ न कौन प्रदेश १ 
एक जगह पर जीव है, जन्मा बार' अनंत, 
मरा अनंत्री बार है, कहते ज्ञानी संत ।” 

इैप्त लोकाकाश का एक ग्रदेश भी ऐसा नहीं है जहाँ जीव न गया हो । एक जगह 

: अनंत बार जन्मा है और अंत बोर मरा-है | 
शानी पुरुषों ने मानव जीवन को जंक्शन की उपमा दी है । आपको लगेगा कि 
नेव जीवन भला जंक्शन किस प्रकार हो सकता है ? आप रेल में सफर करते हुए 

है। से स्टेशनों से गुजरते हैं, उनमें जंक्शन कहते 



तपोवन के लिए निकलते समय ही मैं गर्भवती थी.। संसार वास का ही गर्भ 
है । परंतु संसारत्याग के समय यदि मैं गर्भ की बात कहूँ तो मुझे.तप-संयम का 
जीवन नहीं मिलेगा - इस अंतराय के भय से मैंने आपसे यह बात नहीं कही,।" 

बड़ी महारानी हैं; संसारत्याग के -लिए कोई दबाव भी नहीं या उपदेश भी 
नहीं । तब भी संसार छोड़ तपोवन में तप करने “की कितत़्ी उमंग है ! संसार न 
छोड़ना हो तो गर्भ का सच्चा बहाना हाजिर था, लेकिन इस निमित्त से भी -चे संसार 

में रहना नहीं चाहती । तप संयम :की साधना गँवाना उन्हें स्वीकार नहीं ! 
बंधुओं ! मानव जीवन का उच्च उद्देश्य क्या है, समझ /में आ गया भा? ऊँची 
साधना के बाद यह जन्म मिला है ।-क्या खान-पान के. लिएं,' पैसा !कमाने या 

व्यापार के लिए मिला है:?क्या परिवार के मोह में फँसने या दूसरों पर.रोब जमाने 

के लिए ? यह सब कुछ करके अंत में क्या आत्मा की सिद्धि होने वांली है ? जि्ें 
जीतेजी खान-पान, व्यापार, परिवार आदि में अपने चित्त को समाधि में या-स्वस्थ 

रखना संभव नहीं हो 'पाता,वे मरण के समय कैसे स्वस्थ रह सकेंगे ? सिर्फ द्वेप 
के आतंक 'में ही -नहीं/'राग की आग में भी समाधि नहीं टिकती ।.जिसने. सारी 
जिंदगी राग-द्वेष करके चित्त को असमाधि का अभ्यास करवाया है, वह अंतिम 
समय में समाधि कैसे ला सकता है ? प्रीतिमती रानी को जीवन का उच्च उद्देश्य 
समझ में आ गया कि मानव जीवन में समाधि का बहुत-अभ्यास करके, अंतिम 
समाधि सिद्ध बनने के लिए है। रानी ने इसी लगन में-सगर्भा होने की बात छिपा 
रखी ताकि राजा उन्हें तपोवन में ले “जाने से इन्कार न-कर दें । परन्तु अब पाँच 
भहीने का गर्भ प्रकट होने पर क्या करें ? राजा हरिपेण को रानी का खुलासा सुनकर 

संतोष हुआ । परन्तु अन्य तापसों को कैसे सफाई दी-जायेगी कि-यह संसारी जीवन 
का परिणाम है और तपोवन के जीवन में कोई आचारभंग नहीं “हुआ है | मन में 
यह अंदेशा भी है कि तापसों के मन में हमारे आच्ारभेंग की शंका हो तो उनके 
सामने मुँह कैसे दिखायें 2, . : :-- ८, . 7 रा ७५; 

बंधुओं ! जीवन में कभी ऐसी समस्या भी;सम्मुख उपस्थित हो जाती है कि सच्चे 

और, अच्छे होने-के बावजूद दूसरों के मन-में उनके लिए. हल्की. कल्पना होने लगती 
है । सच्ची बात का खुलासा करना कठिन हो, त्तव मन में ,आकुलता -बढ़ती है कि 
मन की समाधि किस प्रकार बनाये रखें ? ऐसे समय में यह सोचना चाहिए कि अपने 
अशुभ कर्मों के बिचा:शिष्टजनों में अपनी अपमानजनक स्थिति.नहीं-हो सकती । अच्छे 

पट य्क्त्ह्प््र्ष्ड्टाद कट न शा।१, 2. 2५ 



और सच्चे होने पर भी अपमानित कौन करवाता है ? अशुभ कर्म का उदय । राजा 

के हवय में प्रभुभक्ति है, दिल विशाल है, इसलिए पत्नी से कहते है, “रानी ! जो हुआ, 

प्रो हुआ, पल्तु अब हमारा इन निर्मल जीवन जीने वाले तापसों के साथ रहना उचित 
नहीं है (अतः हमें कहीं एकांत में चलकर रहना चाहिए ।” अब राजा-रानी कहाँ जायेंगे 

और फिर क्या होगा आदि भाव' अवसर पर । 
४. ॥ #» शान्ति: ॥ 

हल 

(३ श्रावण कृष्ण ८, शनिवार है । दिनांक : १०-८-७४ 
(३३७5 ुुुुुु5ुुरुरुरुरुरुुर* ३९६२२ ८2222 

[शञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 

राग-हेष के विजेता/ सर्वेज्ञ, सर्बदर्शी महापुरुषों मे अपने ज्ञान द्वारा जाना और 

फेवलदर्शन द्वारा देखा । इन महापुरुषों ने हमें जागृत करने के लिए झंकार किया 

कि “है जीवों ) अब ज़ागृत बनों । अनंत्काल से मोह निद्रा में सोये हो, अब तो 

वागो ।" चौरासी लाख जीवायोनि में चौदह लाख मनुष्य की मानवयोनि श्रेष्ठ 

कहलाती है । क्योंकि यह मानवदेह बार-बार नहीं मिलता । विविध योगनियों में 

भटकते-भटकते महान पुण्योदय से यह मानव भव प्राप्त'हुआ है । एक कंवि ने 
फेहा है कि - पे ओह आओ 28500 5 

“हैं इस लोकाकांश के संझूषातीत प्रदेश, 
जन्म मरण, कर जीव ने, छूआ न कौन प्रदेश १ 

एक जगह पर जीव है, जेन्मा गार' अनंत, 
_ मरा अनंती बार है, कहते ज्ञानी संत्त । ५; 

इस लोकाकाश का एक प्रदेश भी ऐसा नहीं है जहाँ जीव न गया हो । एक जगह 

पर अनतो घार जन्मा है और अर्न॑त बोर मश-है । 

ज्ञानी पुरुषों ने मानव जीवन को जंक्शन की उपमा दी है। आपको लगेगा कि 

पानव जीवन भला जंक्शन किस प्रकार हो सकता है ? आप रेल में सफर करते हुए 

पहुतत से स्टेशनों से गुजरते हैं, उनमें जंवशन भी आते हैं| आप ज॑क्शन किसे कहते 



हैं ?'जैसे ट्रेन में चढ़ने-उत्तने और टिकट लेतने-के स्थान-को स्टेशन कहते हैं, वैसे 
जिस विशिष्ट स्थान से ट्रेन अलग-अलग दिशाओं -में जाती, है, उसे /जंव्शन कहते 
हैं । जीव के लिए जो चौरासी लाख-जीवायोनि है, वे उसके जन्म-मरण के स्टेशन 
हैं। इस संसार में बनाये स्टेशेनों में मनुष्य एक गाड़ी से उत्रकर दूसरी गाड़ी में चढ़ता 
है, उसी तरह जीव भिन्न-भिन्न योनि रूपी स्टेशनों. पर मरता और,फिर से जन्म लेता 

है। गति पाँच है । चौरासी लाख जीवायोनि में सिद्ध गति के अतिरिक्त चारों गति 
का समावेश हो जाता है । इस चौरासी लाख योनियों में परिभ्रमण करते हुए जीव 
ने कितनी उच्चकोटि की साधना की होगी, तब यहाँ.तक.पहुँचा । 

मानव भव एक जंक्शन है । इस जंक्शन से पाँच गति में से किसी भी गति 

'की टिकट मिल सकती है । आप किसी भी स्थान-पर जाना चाहते हैं तो उसको 
'टिकट तो पहले लेनी पड़ती है । इसी तरह मानवजन्म रूपी जंक्शन से आप जहाँ 
जाना चाहें जा सकते है, परन्तु टिकट लेने की आवश्यकता तो है ही । बंधुओं ! 
ध्यान रखिए ) इस जंक्शन से आपको नरक गति की, तिर्यच गति की, मनुष्य गति 
की, देव गति की और याँचर्वीं मोक्ष गति की टिकट, भी मिल सकती है- यहाँ 
से जीव किसी भी गत्ति में जा सकता है ।यहाँ बैठे हुए लोगों -में कोई भी व्यक्ति 
नरक और तिर्यच गति: मैं जाने का तो विचार-भी नहीं करते होंगे, -क्योंकि ये 
गतियाँ दुःखम्तय है । बाकी त्तीन गतियों में मोक्ष गति सर्वश्रेष्ठ है । मोक्ष गति में 
जाने के लिए. भी टिकद लेना पड़ेगा और यह दिकट धन से.नहीं मिलता । इसके 
लिए तो, जोरदार पुरुषार्थ और त्याग करता पड़ता है. मोक्ष गृति की टिकट शाप 
करने की योग्यता किसमें है, जिस आत्मा ने सोलह कथाय और.नौ नोकपाय, 
चारित्र मोहनीय की ये पच्चीस प्रकृति तथा तीन दर्शन मोहनीय की, कुल १८ 
(अदूठाइस) प्रकृति को संपूर्ण रूप से जीत लिया है और मोह का जड़-मूल से उच्छेद 
कर दिया है, वह आत्मा मोक्ष गति प्राप्त करने योग्य है । भगवान ने कितनी सुंदर 
बात बतायी है ! उच्चगति की टिकट पाना आसान नहीं है । आज हम जंक्शन पर 

पहुँच चुके है अर्थात् मनुष्य [पर्याय प्राप्त हो चुका है 
“पल्-पल में. थारी. उमर -जावे, - मौत, पगथी आवे .जीवड़ा 
मोहरनींद रे वश में सूर्यो, . भूल आपणों पथ जीवडा 

>्् :» “ , आज- थारी गाड़ी इंफला में 
- - मनियाँ रो उपदेश. न सान््यी, धर्म स्थान नहीं आयो जीवड़ा 

- . जीती सी बीत अब थने : चेतायो -जीवड़ा. 



! झ बड़ी में ज्ञानी कहते 'है कि हे भव्य आत्मा ! अब तो जाग जा ! क्योंकि 
+ तेरी गाड़ी जंक्शन छोड़ने की तैयारी में है । अभी नहों जागे तो टिक्रट पाने-का 
१ पुरुपार्थ कब करोगे ? तुम्हारा आयुष्य दिन-प्रतिदिन क्रम होता जा रहा है और मृत्यु 
! गबदीक आती जा रही है । फिर भी तू मोहनिद्वा में डूबा हुआ है । अतः जाग 
। जा। उपाश्रय में आकर वीतराग चाणी सुनकर भी उसे जीवन में नहीं अपनातता । 
; जो सप्रय गया सो बीत गया, पर जो समय हाथ में है उसमें तो चेत जा । तथा 

सम्यक्त्व की टिकट प्राप्त करने का प्रयत्न कर और मोक्ष की साधना कर ले ।' 
एण्य तो खिला हुआ बगीचा है, उसमें अनुरक्त मत हो । पुण्य उधार लिए हुए 

पगीने (गहने) है । घर-परिवार में कोई प्रसंग आने पर-अपनी इज्जत-आवरू का 
दिखावा करने के लिए, अपने सगे-स्वेहियों से बस्त्र-आभूषण आदि ले आते है 
शर्त के साथ कि दो दिन में लौटा देंगे । परन्तु सगे-संबंधियों से मिलने-जुलने 
और अन्य कार्यों में दो दिन बोत जाते हैं । समय पूरा हो गया | उस समय यदि 
भरी सभा में चह व्यक्ति आकर आपसे कहे कि "मेरे गहने लौटाओ ।' जरा सोचकर 
उताइए कि तब आपको उन गहनों का सुख महसूस होता है या दुशख ? यही लगेगा 
ते कि अच्छा होता कि गहने पहने ही न होते | कम से कम आबरू तो न 
जाती !' पुण्य भी ऐसा हो उधार का गहना है । पुण्य की शब्या में पड़े हैं लब- 
गैक संत्तों को बाणी पर ध्यान नहीं देते । जबतक पुण्य का उदय है, तबतक आपकी 
संतान “पापा, पापा' कहती हैं और आप प्रसन््त होते हैं:। जब पुण्य घटेगा तो यही संतान पैसे के लिए आपकी छाती पर चढ़ बैठेगी । तब आप रोयेंगे, लेकिन कोई 
आपकी रक्षा नहीं कर सकेगा । अतः जबतक 'पापा' कह रहे हैं तभी तक में त्याग 
वैजिए । वर्तमान में प्राप्त ऐश्वर्य में डूब मत जाइए । संभव है कल भी ऐसा ही 
व था;और पुण्य के घटते ही भविष्य में न रहे ।. इसमें क्या नयी चात है? धन से भरी तिजोरी खोलते ही हीरे जगमगाते दिखते हैं, परन्तु मुण्य का सितारा 

उसे होते ही आज को संपत्ति कल समाप्त हो जाती है । “विद्युत लक्ष्मी, प्रभुता 
पतंग, आपुष्य ते तो जलना तरंग ।” यह लक्ष्मी बिजली की चमक जैसी चंचल 
आयुष्य पानी की तरंग जैसा है तो ऐसे में निश्चित होकर कैसे रहा जा सकता 

है? यह सब पुण्य-पाप का खेल है। आज का वफादार किसी भी पल बेवफा 
भन सकता है। 'कहीं भी विश्वास रखना उचित नहीं है । दूसरों पर विश्वास न रखिए 
।जो ऐश्वर्य प्राप्त हुआ है उसे आत्मलक्षी कार्यो में लगा दीजिए । जीवन में समझने 
योग्य और करने योग्य क्या है ? जीवन बहती नदी के प्रवाह जैसा 



है | ऐसे जीवन में कुछ आत्पमिक संपत्ति- प्राप्त कर लीजिए:।. मान लीजिए. कि 
किसीको कोई आपत्ति नहीं आई ,:मृत्यु-शय्या पर ले.जाने बाली, भयंकर बीमारी 
नहीं आई, तो माता के गर्भ से; मौत की सूली से बचकर आया है । बचने, के 
बाद करना क्या है ? वह कर लीजिए-कि फिर से ऐसी जीवायोनि में न/जाना,पड़े 
जहाँ जन्मने या मरने का कोई ओनन्द या शोक न हो । नरक और तिर्य॑च में ;अनेक 
कष्ट भोगने पर भी कोई अपनो खबर लेने वाला नहीं । मरने पर कोई रोने वाला 
नहीं । अब तो करने योग्य इतना ही है कि चार गति के चक्र को छोड़कर पाँचवीं 
सिद्धगति में पहुँचे ।अतः इस मानव भव- रूपी जंक्शन में जितनी संभव हो सके, 

साधना कर लीजिए । दर्द से -बहुत परेशान मरीज डॉक्टर से :क्या कहता है ?/चाहे 
कुछ कीजिए, पर मेरा रोग मिटाइए, मुझसे दर्द सहन॑ नहीं, होता ।' इसी तरह आप 
भी कभी गुरु के पास आकर-“कहते हैं कि “जन्म-मरण के..त्रास से बचने का 
'कोई उपाय बत्ताइए 4/-(श्रोताओं में,से आवाज : (दीक्षा लेने के लिए कहे तो ?) 

ले लीजिए दीक्षा । कितना भटके; कितना बहके, अभी तक थकान महसूस 

नहीं होती -। अत; जागिए और पाय से पीछे, हटिए -। समझदार को एक इशार 
काफी है । 2.४ 

राजा जनक और ब्राह्मण का प्रसंग : मिथिलानरेश महाराज, जनक के राज्य 
में एक ब्राह्मण रहता था । एक बार उससे, कोई .बड़ा अपराध, हो गया । ब्राह्मण 
ने कहा, :"'मैं स्वीकार करता हूँ कि मुझसे अपराध हुआ. है, परन्तु मुझे मौत के 
अतिरिक्त आप;कोई भी-सजा दीजिए ।”,राजा ने. कहा, “मेरे राज्य,की सीमा से 
बाहर चले जाओ ।'' द्वाह्मण नेःराजा की आज्ञा शिरोधार्य करके हाथ जोड़करे पूछा, 
“है महाराज ! मैं आपके राज्य की सीमा.से बाहर चला जाऊँगा,'प्रसन्तु आप मुझे 
यह बताने की कृपा कीजिए कि आपके राज्य, की सीमा कहाँ तक है ?/; ब्राह्मण 
के प्रश्न से आत्मज्ञानी जनक गहरे विचार में पड़ गये .। सोचने 'लगे क्ि “पृथ्वी 
पर तो अनेक शक्तिशाली राजा राज्य करते. है । मेरा राज्य तो .मिथिलानगरी तक 
ही है ।' फिर विचार आया; “यह राज्य मेरा कैसे है । कया इस राज्य पर मेरा स्वामित्व 

है ? क्या यह मेरे साथ-साथ आयेगा ? मेरे पूर्वज/इसे छोड़कर गये, मुझे भी एक 
दिन छोड़कर जाना हैः ।' :राजा-जनक :की विचारधारा .आगे बढ़ती गयी. और उन्हें 

लगने लगा कि “इस प्रजा पर, सेवकों पर,,अन्तःपुर पर-मेरा अधिकार कहाँ 'से 
आया ? यह सब नाशवंत है । मेरा अधिकार मात्र मेरी आत्मा पर है ।-यह विचार 

करके राजा बोले, ”हे भाई ! मेरे राज्य की सीमा कहीं नहीं है । संसार की किसी 



वस्तु पर मेरे कोई अधिकार नहाँ है, इसलिए तुझे जहाँ रहना हो, खुशी से रह । 
जहाँ राज्य ही मेरा नहीं है त्तो उसकी सीमा क्या होगी ?” राजा जनक को एक 
चिंगारी मिली और वे जाग गये । हम आप सबसे लाखों बार कहते हैं, पर कोई 
जागता नहीं । जरा विचार कीजिए कि आपका क्या है । इस संसार का राग आपको 
रलायेगा । पर्तु जबतक हृदय शुद्ध नहीं होता तबतक असर भी नहीं होगा । 
जीव ने बाहा शुद्धि तो बहुत की, अब बाह्य शुद्धि के साथ अंतरशुद्धि भी 
कौजिए ! जल 

भगवान महावीर के श्रावक आईना जैसे होते हैं । बाहर से उजले और अंदर से 
भी उजले । भगवान महावीर विश्वधर्म के प्रचारक थे । तीर्थंकर बनने से पहले 

तीसरे भव में उनकी उत्कंठा रहती है 'सर्व जीवों को करूँ शासन रसी  । उनमें 
,मैग़-तेर का भेद न था । कहाँ उन महापुरुष की भावना और कहाँ अपनी 

भावना । भगवान, ने फुरमाया है कि “जहाँ अहिंसा है, वहाँ धर्म है और जहाँ हिंसा 
है वहाँ अधर्म (' यदि आत्मा के. सच्छे हिंतेपी बनना चाहते हैं, तो सच्चा धर्म 
समझिए । सच्ची समझ के ,अभाव में जीव भ्रमता रहता है, जबकि सच्चा धर्म 

चौपदी का अधिकार 
शिष्यों ने धर्मरुचिं अणगार का मृतदेह देखा $ धर्मंघोष मुनि को पता नहीं 

है कि कड़वी तुंबी की एक बूँद से हजारों चींटियों के प्राण जाते देख चींदियों तथा 

अन्य जीवों को रक्षा के लिए धर्मरेचि अणगार ने वह जहरीला आहार अपने पेट 
में परठ दिया है शुरु अपने शिष्यों को बुलाकर कहते है, “तपस्वी मुनि अब त्तक 

क्यों नहों आये ? आपलोग जाकर चारों ओर उनकी गवेषणा कीजिए ।” धर्मरुचि 

अणगार किस दिशा में गये है यह तो किसीको मालूम न था । 

'वएणं ते समणा निग्गंथा 'गाव पडिसुणेन्ति, पड्िसुणित्ता 

धम्मघोसाणं थेराणं ऋऑंतियाओ पडिनिक्खमंति /? अर्थात् उन निर्ग्रथ 

भ्रणणों ने अपने धर्माचार्य की आज्ञा स्वीकारी और धर्मघोष स्थविर के पास से 

निकलकर, धर्मरुचि अणंगार की चारों ओर गवेषणा करने लगे । 

विनीत शिष्य गुरु की आज्ञा सहर्ष शिरोधार्य करते हैं । उनके लिए तो "आणाए 

धम्मो उधणाए तच्ये ।? गुरु की आज्ञा ही धर्म है और यही तप है । इन मुनियों 

ने यह न कहा कि गुरुदेव ! थोड़ी देर और प्रतीक्षा करते हैं । संभव हे आ 

40 सड क्ात्यश््ह्टाद्यस 



है । ऐसे जीवन में कुछ आत्मिक' संपत्ति प्राप्त करं लॉजिए ।/मान लीजिए कि 
किसीको कोई आपत्ति नहीं, आई , मृत्यु-शब्यां पर ले जाने वाली भयंकर बीमार 
नहीं आई, तो माता के गर्भ से; मौत की सूली से बचकर आया है । बचने-के 
बाद करना क्या है ? वह कर लीजिए कि फिर से ऐसी जीवायोनि में न जाना पढ़े; 
जहाँ जन्मने या मरने का कोई आनन्द या शोक न हो.) नरक और तिर्यच में अनेक 
कष्ट भोगने पर भी कोई अपनी खबर लेने वाला नहीं । मरने पर.कोईः रोने वाला 
नहीं । अब तो करने योग्य इतना ही है कि चार गति के चक्र को छोड़कर पोंचवीं 
सिद्धगति में पहुँचे ।|अतः इस मानव भव-रूपी जंक्शन में जितनी-संभव हो सके, 
साधना कर लीजिए । दर्द से बहुत परेशान मरीज डॉक्टर-से क्या कहता है ? “चाहे 
'कुछ कीजिए, पर मेरा रोग मिटाइए, मुझसे दर्द सहन नहीं होता ।' इसी तरह आप 
भी कभी गुरु के पास आकर. कहते हैं. कि 'जन्प-मरण के. त्रास से बंचने का 
कोई उपाय बताइए ।' (श्रोताओं-में से आवाज : “दीक्षा लेने के लिए कहे-तो ?) 
ले लीजिए दीक्षा ! कितना भटके; कितना बहके,, अभी तक: थकान महसूस 

नहीं होती -। अतः जागिए और पाप से पीछे हटिए ।.समझदार को एक इशाग 
कामी है, एकल कप  आ आर मय 320 ८३ 

राजा जनक और ब्राह्मण का प्रसंग : :मिथिलानरेश महाराज जनक. के' गज्य 
में एक ब्राह्मण रहता था । एक बार-उसंसे, कोई बड़ा अपराध. हो गया । ब्राह्मण 
ने कहा, !'मैं स्वीकार करता हूँ कि मुझसे अपराध हुआ है, परन्तु मुझे मौत के 
अतिरिक्त आप कोई भी-सजा दीजिए (” राजा मे कहा, “मेरे राज्य क्री सीमा से 
बाहर चले जाओ ।" ब्राह्मण ने राजा की आज्ञा शिरोधार्य केरके हाथ जोड़कर पूछा, 
“है भहाराज ! मैं आपके राज्य की सीमा.से बाहर चला जाऊँगा, परन्तु आप मुझे 
यह बताने की कृपा कौजिए कि आपके राज्य. की सीमा कहाँ तक है ? ब्राह्मण 
के प्रश्न से आत्मज्ञानी जनक गहरे विचार में पड़ गये .। सोचने 'लगे कि पृथ्वी 

पर तो अनेक शक्तिशाली-राजा राज्य करते है ।.मेरा. राज्य तो .मिथिलानगरी तक 

ही है ।' फिर विचार आया, “यह राज्य मेरा कैसे है.। क्या इस राज्य पर मेरा स्वामित्व 
है ? क््या-यह मेरे साथ-साथ आयेगा ? मेरे पूर्वज इसे छोड़कर गये,'मुझे भी एक 
दिन छोड़कर जाना है ।' राजा जनक .की विचारधारा ,आगे बढ़ती गयी' और उन्हें 

लगने लगा कि “इस 'प्रजा पर, सेवकों पर,.अन्तःपुर पर/मेरा अधिकार कहां से 

आया ? यह सब नाशव॑त है; मेरो अधिकार मात्र मेरी आत्मा पर है ।' यह,विचार 
करके राजा बोले, “हे भाई ! मेरे राज्य की सीमा कहीं नहीं है। संसार की किसी 

च््योः 



बल्तु पर मेश कोई अधिकार नहीं है, इसलिए तुझे जहाँ रहना हो, खुशी से रह । 
जहाँ राज्य ही मेरा भहीं है तो उसकी सीमा क्या होगी 2" राजा जनक को एक 
चिंगारी मिली और बे जाग गये | हम आप सबसे लाखों बार कहते हैं, पर कोई 
जागता नहीं । जरा विचार कीजिए कि आपका क्या है | इस संसार का राग आपको 

हलायेगा । परन्तु जबतक हृदय शुद्ध नहीं होता तबथतक असर भी नहीं होगा । 
झ जीव ने बाह्य शुद्धि तो बहुत की, अब बाह्य शुद्धि के साथ अंतरशुद्धि भी 

कीजिए । 

भगवान महावीर के श्रावक आईना जैसे होते हैं । बाहर से उजले और अंदर से 

भी उजले । भगवान महावीर विश्वधर्म के प्रचारक थे । तीर्थकर बनने से पहले 
तीस भव में उनकी उत्कंठा रहती है सर्व जीवों को करूँ शासन रसी” । उनमें 
मेग़-तेर का भेद न था । कहाँ उन महापुरुष की भावना, और कहाँ अपनी 

भ्राववगा । भगवान ने फरमाया है कि “जहाँ अहिंसा है, वहाँ धर्म है और जहाँ हिंसा 

है वहाँ अधर्म ।" यदि आत्मा के सच्चे हितैपी बनना चाहते हैं, तो सच्चा धर्म 

समझिए । सच्ची समझ क्रे-अभाव में जीव भ्रमता रहता है, जबकि सच्चा धर्म 
भात्मा के लिए श्रेयस्कर होता है जम व कर) 

 बौपदी का अधिकार ) 
शिष्यों ने धर्मरुचिं अणगार का मूतदेह देखा  धर्मघोष मुनि को यता नहीँ 

है कि कड़वी तुंबी की एक बूँद से हजारों चींटियों के प्राण जाते देख चौींटियों 
तथा 

अन्य जीवों की रक्षा के लिए धर्मरुचि अणगार ने वह जहरीला आहार अपने पेढ 
में पठ दिया है । गुरु अपने शिष्यों को बुलाकर कहते है, “तपस्वी मुनि अब तक 
क्यों नहीं आये ? आपलोग जाकर चारों ओर उनकी गवेषणा कीजिए ।” धर्मरुचि 
अणमगार किस दिशा में गये है यह तो किसीको मालूम न था । 

'वएण॑ ते समण्प मिग्गंधा ज्यव पडियुणेग्ति, पडिसुणित्ता 

धम्मघोसाणं थेराणं -अऑंतियाओ पडिनिक्खमंति /? अथांत् उन निर्ग्रध 
भ्रषणों ने अपने धर्माचार्य की आज्ञा स्वीकारी और धर्मघोष स्थविर के पास से 
निकलकर, धर्मरुचि अणंगार की चारों ओर गवेषणा करने लगे । 

बिनीत शिष्य गुरु की आज्ञा सहर्प शिरोधार्य करते हैं । उनके लिए त
ो " आगण्तए 

धम्मो आप्याए तबो /? गुरु की आज्ञा ही धर्म है और यही तप है । इन मुनियों 
यह न कहा कि 'गुरुदेव ! थोड़ी देर और प्रतीक्षा करते हैं.। सं आ 



जाएँ ।' जिनके लिए गुरु की आज्ञा प्रार्ण संमान है, थे मुनि चारों दिशा में अलग- 
अलग वलाश करने लगे । धर्मरुचि 'अणगार के लिए पूरे/मुनि 'परिवार: में आदर 
का भाव था । तलाश करते हुए वे उस निर्जीव स्थान पर पहुँचे .जो धर्मरुचिं अणगार . 
का मृत्युस्थान था । वहाँ धर्मरुचि अणगार का निष्प्राण, निर्जीव॑ और निश्चेष्ट शरीर 
देखा । भंडोपगरण और पात्र एक ओर रखे हुए हैं । संचम के साधनों /को भी त्याग - 
दिया. है । जबकि आपके साधन :तो संसार में -डुबाने बाले है फिर भी" छूटते 
नहीं । यदि मरते समय सब कुछ बोसराया (त्यागा) न जाय तो पाप आते रहेंगे.। 
अंतिम समय में शरीर को भी बोसराना पड़ता है । शरीर है तो उपाधि है, इसके 
लिए कितने पाप और दाँव-पेच करने पड़ते है ! जिसे-छोड़कर जाना हैं;उसके लिए 
इतनी ममता और जो साथ आयेगा उसकी कोई परवाह ही नहीं.। अत्त: आत्मा को 
पहचान करके साधना कीजिए । - मम 2 

पाकिस्तान से एक भाई आये, वे अपनी हालत- बताकर रोने लगे कि मैंने 
कायम आमदनी. के जरिये के तौर पर ऊँची बिल्डिंग बनाई ताकि भाड़ा मिलता 
रहे । परन्तु मुझे क्या पता था कि यह सरकार हमें भगा-देगी ! अब मकान,तो वहीं 
रह गया, यदि जवाहरात या नकद होते तो साथ ला सकते थे ।' अब बिल्डिंग किस 
क्राम की ? यदि पहले मालूम होता. कि यहाँ से पंहने-कपड़ों में ही भागना पड़ेगा, 

तब भी -असार नहीं लगता, क्योंकि -तब ,सोचते कि बिल्डिंग बेचकर नक्कद या 
सोने-चाँदी बना लें । जवाहरात भी यदि साथ न ले जा सकते: हों /त्ो. उसमें भी 
क्या सार है ।?.जो,साथ ,ले जा सके वही सारभूत है ।-इसी प्रकार जीवन 'के बारे 

में सोचिए 4 'आपको पता है कि यहाँ से मरकर भागते समय ग्रह वैभव, परिवार, 

बँगला 'सब छोड़कर जाना पड़ेगा, फिर ये -सब सारभूत लगते हैं या ,असारभूत ? 
मरने के बाद तो क्या; कितनों को जीते जी छोड़ना पड़ता है,।'दुनिया' में वेभव 

और परिवार, का यह वियोग और विनाश डेर का ढेर दिखाई, देता “है + जैसे 

पाकिस्तान से भागकर आपने वाले के पास नकद या गहने ज़ होने से रोने की स्थिति 

आ गईं । बैसे ही इस ज़ीबात्मा को मरकर भाग़ना पड़ेगा तब यदि शुभ कर्म साथ 

न हों तो परलोक “में रोना ही' पड़ेगा 4 अतः जबतक "दीपक जल रहा है, अपना 

श्रेय कर लो; । पट 
भ्रमण निर्य्थ धर्मरुचि,अणगार की तलाश करते हुए वहाँ आ पहुँचे जहाँ उनका 

मृत कलेवर पड़ा था।। यह दृश्य देखते हो उनके मुँह से-निकल पड़ा - 



चल्न अकन्जमिति कटु धम्मरुडस्स अगगारस्स परिनित्वाण 
; तत्तिय काउस्सग्गं करेति /? 
। शव, हाय जैसे खेद्सूचक शब्द निकले और वे कहने लगे : “यह बहुत बुरा 
; ईैभा। धर्ररूचि अणगार का देहावसान हो गया है । गुरुभाई के प्रति स्नेह-भक्ति 
| भाव से उनकी आँखों से आँसूं बह निकले - यह बड़ा अकार्य हुआ । संत की 
, अशातना कलेवाले को भगवान ने भहापापी कहा है । “दशवैकालिक सूत्र' में भी 
भगवान ने फरमाया है कि "शिष्य ज्ञान में बड़ा हो और गुरु छोटे हों तो शिष्य 
को ऐसा विचार नहीं करना चाहिए मैं बड़ा हूँ ।' बल्कि वह तो यही विचार करता 
है कि ऐसे तारणहार गुरु मुझे न मिले होते तो मैं कैसे कुछ पा सकता था | आज 
जो कुछ मैंने पाया है वह उन्हीं गुरु को असीम कृपा है । इस प्रकार गुरु की 
अशातना कभी नहीं करनी चाहिए । अग्नि शिखा से , हलाहल विप से था बिफरे 
है म्िह से आप कदाचित्त बच सकेंगे, परन्तु गुरुकी अशातना करने से कर्मों से 
"हैं बच सकेंगे । हि, हि 
.प5-जिष्य का प्रसंग ; गुरु. और शिष्य थे ॥ शिष्य बहुत विनयी और गुरु भी 

3३ भव्निक । जैसे अंदर बैसे ही बाहर से कोमल । पसतु ज्ञान तो क्षयोपशम के 
'पुप्तार हो मिलता है। उन गुरु का क्षयोपशम कम होने के कारण ज्ञान थोड़ा कम 
'। शिष्य का क्षयोपशम अधिक-और बुद्धि तीत्र,-इसलिए उसके व्याख्यान भी 
लोगों को प्रभावित करते -थे । हर दिन शिष्य ही व्याख्यान, प्रवचन करते तो लोगों 
शी जगा कि हमें; गुरुजी का त्तो लाभ ही नहीं मिलता । चर्चा-विचारमा के प्रसंग 
| भी विनीत शिष्य पास आकर बैठ जाते तो गुरु को-बोलने की जरूरत ही नहीं 
ती । कुछ लोग विचार करते हैं कि “हमें गुरु का लाभ लेना चाहिए! और युक्ति 
ते हैं कि जिस समय शिष्य गोचसी के लिए गये तभी सब एकत्रित होकर गुरु 
' ज्ञान लेने पहुँचे । गुरु को वंदन करके , साता पूछकर बैठे । उधर गोचरी के लिए 
वे क्षष्य को ज्ञात हुआ त्तो वे तुरंत,लौट आये । आकर गुरुषंदन किया और 
भदीक में बैठ गये । लोगों मे चूछा, “आप तो गोचरी लेने गये थे ना ?" तो 
हे है, “मेरे गोचरी पर्याप्त आ गयी तो मैं लौट आया । आपलोगों को गुरुजी , गत का लाभ लेना है और मुझे. गुरुदेव से ही ज्ञान मिला है । गुरुदेव की असीम 
के से मैं धोड़ा-बहुत सीख सका हूँ | अतः जहाँ तक मैं समाधान दे सकूँ चहाँ 

को क् फो क्यों किलामणा (तकलीफ) दी जाये । मेरा विकास इन्हीं से हुआ 
पु स्टि नस्ल 



है । हिमालय से बहती गंगा का पानी मुझ 'में भी आया. है. समस्त प्रताप मेंरे 
गुरुदेव का है ।” इसे कहते है विनीत शिष्य । इसका नाम है गुरुभक्ति,। भले है 
गुरु शास्त्र का ज्ञान मुझे कम दे पाये, परन्तु संसार रूपी 'कुँए से, बाहर निकाला 
और पाँच महाद्वत. रूपी पाँच रत्न प्रदान किये. है । उनके अंतर का आशीवांद। पी 
मुझे प्राप्त हुआ है.। शिष्य में सरलता है और ज्ञान का गब नहीं । ,. - 

धर्मरुचि अणगार भद्विक प्रकृति के उम्र तपस््वी थे-! उनका मृत कलेवर देख 
साधुओं के मुँह से हाय ! हाय ! निकल गया । साधू के नियम क्या होते है, मुनि 
अब क्या करेंगे आदि भाव अवसर पर । 0 7 कण 

7९ ५8, 2. ॥ # शान्तिती .- .. .,.. ,.. 
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४ : -. ब्रौपदी का अधिकार नह 
सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! |(' “/ * कक आओ 

शासन सम्राट, वीर भगवान ने उग्र सांधेना करके, कर्मों से जूझते हुए घोती कर्मों 
को नष्ट करके, केवल ज्ञान और केवल दर्शन की ज्योति प्रकाशित करने के पश्चात् 
बाणी की प्ररूपणा की है ।''ज्ञाताजी सूत्र! में धर्मरूचि अणगार नागेश्री के घर 
से गोचरी लेकर आये । 'भगवती सूत्र' में यह पृच्छा हुई है कि “दान में श्रेष्ठ दान 

* कौन-सा है ?' भगवान का उत्तर है कि “सुपात्र दान श्रेष्ठ है ।” द्राक्ष धोया हुआ 

पानी दो घड़ी पश्चात् अचेत हो'जाता है | दाल या चावल धोया हुआ पानी, जिसे 

आप फेंक देते है, जो आपक्दे लिए तुच्छ होता है । यह द्राक्ष.का पानी या रस नहीं 

द्राक्ष धोया हुआ जल है । अचानक संत्र का आगमन हुआ । दो घंड़ी हो जाने के 

कारण द्वाक्ष धोया. हुआ जल सूझता रखा था ।'जिस/जल की।कोई कीमत नहीं, 
भीने के उपयोग का भौ नहीं, वैसा जल उत्कृष्ट भाव से मुंनि को बहराने से तीर्थकर 

: ज्ञाम कर्म उपार्जन कर लेते है ॥ न मेवा,-न मिठाई सिर्फ धोया हुआ पानी, फिर 

भी कितना महान लाभ ! सुपात्र दान देने से कर्म की शृंखला - टूट जाती है । परन्तु 
अनहोनी हो गईं, दान देने: पर भी .नागेश्री नरक में गई । सिद्धान्त में एक ही नाम 

2 भा।१. 



. आता है कि दान देने पर भी नागेश्री नरक में गई । क्योंकि नागेश्री ने महान तपस्वी 
| भुनि को घूर मानकर सारा कड़वा साग बहरा दिया । उसे तो लगा, “चलो अपना 
। काम बन गया ।' जीव कैसे स्वार्थ में डूब गया है ! अपना काम बन जाये बस 

झना ही देखता है - दूसरे की कैसी अवस्था होगी यह नहीं सोचता । 
धर्मरुचि अणगार का देहान्त हो गया । गुरु को यह ज्ञान नहीं था, इसलिए मुनियों 

को उनकी तंलाश में भेजा | आपका पुत्र बाहर गया है। आने में घँदा-दो घँटा विलंब 
है जाये तो आपका ध्यान जाता है ना, कि अभी तक क्यों नहीं आया ? गुरु के लिए 
भी शिष्य पुत्र के समान होता है और उन्हें शिष्य पुत्र जैसे ही प्रिय होते हैं । गुरु की 
भाजञा से ढुँढने निकले शिष्यों ने मुनि का शव देखा तो मुँह से 'हाय ! हाय !” निकल 
पढ़ा । आप संसार में कोई आएचर्यजनक या अनहोनी होते देखते हैं तो चौंककर कह 
उठते है ना, कि 'हाथ ! यह क्या हो गया ?' यह तो संसार की बात हुई, पर यहाँ 
तो आत्मार्थी जीब, महान संत को एकाएक मृत देखकर सभी संत्त द्रवित हो उठे । 
ज्ञनी कहते हैं कि 'आपस्रे बने तो संत की सेवा कीजिए पर कभी संत को संताय 
१ दीजिए । संत को संताप देने का परिणाम बहुत बुरा होता है । 

हट ग़ोकुल अष्टमी का दिन है। भारत भर में वैष्णव जन्माष्टमी का उत्सव मनाते 

है । महान पुरुषों की जमन्म-जयंती तथा अन्य धार्मिक त्यौहार किसलिए मनाय जाते 
है? जिस प्रकार अंगारे पर राख जम गई हो तो उसे फूँकनी से फूँककर राख 

उड़ाई जाती,है, उसी प्रकार हमारी आत्मा पर कर्मो की राख जम गई है, उसे उड़ाने 
के लिए ये दिन मनाये जाते हैं । वासुदेव कृष्ण की जन्म-जयंती का आज पवित्र 

है कृष्ण ने धर्म की खूब दलाली की । दया बहुत पाली । जो आत्माएँ संसार 

ज्ागकर भगवान नेमनाथ के-चरणों में जाना चाहते थे, उनका तन-मन-धन से 

बहुत साथ दिया । कृष्ण आगामी चौबीसी के भावी तीर्थंकर है, इसलिए हम उनका 

चुणगान-बहुमान सम्मान करते हैं। . - 
भगवान ने त्तीन प्रकार के पुरुष कहे है - (१) धर्मपुरुष (२) भोगपुरुष (३) 

कर्मपुरुष । धर्मपुरुष किसे कहते हैं ? धर्मपुरुष अर्थात् तीर्थंकर भगवंत्त । प्रत्येक 

उेसपिणी और अवसर्पिणी काल में चौब्रीस-चौवीस तीर्थंकर होते हैं । तीर्थकर 
भव॑त भत्ता के गर्भ में आते है, तभी से उनका प्रभाव दिखने लगता है । अशांति 
अताबरण में शांति स्थापित हो जाती है । शांतिनाथ भगवान जब माता के गर्भ 
/१ स हज प् 



में आये तब हस्तिनापुर में महामारी फैली हुई थी..अचला माता चित्तित हुई कि 
मेरी प्रजा महामारी की भयंकर पीड़ा से ग्रस्त हो रही हैः।.चिंता करते हुए वे महल 
के ऊपरी खंड में जाकर चारों ओर आँखें फिराकर देखती हैं, तभी महामारी शांत 
हो गई । यह किसका प्रभाव थी ? गर्भ में विराजित तीर्थकर प्रभु का प्रभाव 
था । तीर्थंकर भगवंत्र जन्म से ही तीन ज्ञान के धांरक होते हैं और दीक्षा-लेते ही. 
उन्हें चौथा मनःपर्यव ज्ञान प्राप्त हो जाता है । फिर कालान्तर में कर्मो का क्षय करके 
केबल ज्ञान प्राप्त करते है तथा अन्य जीवों को केवल ज्ञान प्राप्ति का मार्ग बताते 
हैं। अज्ञान रूपी अटबी में भटकते जीवों को ज्ञानचक्षु देते हैं ॥ सच्चा मार्ग बताने 
बाले हैं । अभयदान देने वाले हैं । ऐसे करुणासागर: तीर्थंकर. भगवंत धर्मपुरुष 

कहलाते हैं । . , 

भोगपुरुष चक्रवर्ती होते हैं जो छः खंड का वैभव-भोगते हैं । जिनके यहाँ 
सांसारिक सुख 'की कमी नहीं. होती । ६४,००० तो उनके स््रिय़ाँ होती हैं । देव 
जिनकी सेवा-में हाजिर रहते-हैं ! चौदह रत्नों, और नौ निधानों के ,वे-स्वामी होते 
हैं । स्नीरल तो सदैव खिला रहता है । उनके पास ऐसे रत्र होते. हैं जो हथौड़े के 
आघात से भी नहीं टूटते । पर ऐसे रल्नों को चक्रवर्ती की स्त्रीरल् अपनी चुटकी 
से मसलकर चूर्ण बना देती है और इसी चूर्ण से चक्रवर्ती के ललाट पर तिलक 
करती है | ऐसी असीम संयत्ति और सुख होने पर भी चक्रवर्ती भोग में गृद्ध 
'न बनकर त्याग के मार्ग पर चले । बारह चक्रवर्तियों में से दस चक्रवर्ती संसार 
छोड़कर संयमी बन गये । जो संसार न छोड़ सके वे नरक में गये । प्रत्येक 
उत्सपिणी एवं अवसर्पिणी काल में जैसे चौबीस तीर्थकर होते हैं; वैसे 'ही बारह 
चक्रवर्ती , नौ बासुदेव, नौ प्रतिवासुदेव/ और नौ बलदेव॑ । इस प्रकार ब्रेसठ 
शलाका पुरुष होते हैं। ' “४ 
 क्कर्मपुरुष यानी वासुदेंव । इसी कंमेंपुरुष को आज जेंयंती हैं । वासुदेव का 
शासन तीन खंड पर होता है । वासुदेव की ऋद्ध्धि चक्रवर्ती की ऋषिद से आधी होती 
है । इसलिए उन्हें अर्थचक्ती भी कहा जाता है । वे चौथे गुंणस्थानक से आगे नहीं 

जा सकते | समकित प्राप्त कर सकते हैं, परन्तु“अविरति सम्यकृष्टि होते हैं । 
कर्मयोग से चासुदेव बनते हैं । वासुदेव संसार नहीं छोड़ सकते । पूर्वभाव में निदान 
(निय्याणा) करके आये होते हैं,.इसलिए उनका नरक' में जाना निश्चित रहता हैं ! 
चैष्णब लोग कृष्ण की लीला -को याद करते हैं.। जैनदर्शन में कृष्ण वासुदेव संतार 
में रहते थे पर नेमनाथ भगवान के।आगमने के समाचार सुनकर उनका रोम-रोम 



के पृश्तकत हो जाता था और समाचार लाने वाले को बधाई में. निहाल कर देते 
का थे। उसकी दरिद्रता दूर कर देते थे । आप बहुत प्रसन्न होते हैं त्तो क्या करते हैं ? 

। आज महासतीजी ने बहुत अच्छी बात कही ।' हमारे अच्छे की तारीफ करने के 
५ बजाय अच्छा बनने का निर्णय कीजिए । प्रभु के पधारने के समाचार मिलते ही 
६ हुँ सिंहासन से उठ जाते । अहो ! मेरे तारणहार प्रभु पधारे है | सिंहासन से उत्तकर 
/ 7रभु के पास जाने से यहले वहीं से प्रभु को भाववंदन कर लेते । बंधुओं ! आपके 

यहाँ कोई बड़ा व्यापारी आया हो, आप उसके स्वागत-सत्कार में लगे हुए हों , उसी 
/ पमय कोई संत पधारें तो 'आप क्या करेंगे ? आप उठेंगे और घरवालों से कह देंगे 
| कि 'महायज को गोचरी बहराइए ।” उस समय यदि आप उत्साहपूर्वक खड़े होकर 

पुनि को बंदन करते हुए गोचरी के आग्रह के साथ बहरायेंगे तो आये हुए व्यापारी 
' ए कौम्ा प्रभाव पड़ेगा ? 

कृष्ण महाराजा वासुदेव के' पुत्र थे । बैष्णव जन आज कृष्ण की भक्ति में लीन 
पेन जायेंगे । जैनदर्शन् में त्याग बहुत है और तप भी बहुत उग्र है, परन्तु बैष्णवों की 
भाँति भक्ति में लीनता नहीं है । यदि प्रभुभक्ति में ऐसी लीनता आये तो काम बन 
जाये । कृष्ण बासुदेव की माता देवकी कंस की बहन थी । कंस का विवाह जरासंध 
को पुत्री जीवयशा से हुआ था । कंस महान पापी था और जीवयशा भी अभिमानी 
थी। कंस प्रजा पर बहुत अत्याचार करता था । कंस के छोटे भाई से यह अत्याचार 
देखा नहीं जाता था । इसलिए उसने दीक्षा ले ली । मुनि बनकर उप्र साधना करने 
तेगे । एक बार मुनि बिचरते हुए उसी नगर में पधारे | देवकीजी उप्त समय कुंवारी 
री । जीवयशा देवकौजी के केश सँवार रही थी । तभी मुनि गोचरी के लिए पधास्ते 
है । जीवयशा मुनि को पहचान गई कि ये मेरे देवर हैं। अभिमान के मंडप पर चढ़ी 
_ पयशा कहती है, "हे देवरिया ! घर-घर दुकड़ा माँगने निकल पड़े हो, इससे अच्छा 

घर आ जाओ । यह सब छोड़कर आओ, देवरजी हम खेल खेलेंगे । जिसका 

भाई इतना बड़ा राजा हो उसे भिखारी की तरह घर-घर भीख माँगकर खाना-हमारे 

भी के लिए लांछन है ।" मुनि कहते है कि "हे ! जीवयशा ! में कोई भिखारी 
'हैं। मैं कौन हूँ ? * सा 

संजोगा विप्पमुक्कस्स; अणगारस्स मिक्खुणो / 
' चिणय॑ 'पाउकरिस्सामि, आपुय्रुटिंव सुणेड गे ॥7 

उत्त अ-१, गा-१ 

+४+, 



मैं बाह्य और आभ्यंतर संयोगों से मुक्त साथू हूँ । में भिखारी, की भांति टुकड् 
नहीं माँगता बल्कि अपने.लिए सूझते आहार की घर-घर गवेषणा करता हूँ.। अपने 
संयमी जीवन में मैं बहुत शक्तिशाली हूँ । परन्तु हे जीवयशा ? अपने ,अभिषान का 
पारा तू नीचे उतार ! तू जिसके बाल संवार रही है,-इस तेरी ननद-देवकी का सातवाँ 
पुत्र तेरे पत्ति का .और त्तेरे.कुल का उच्छेद करेगा.” संत इतना कहकर चले 

गये । जीवयशा अभिमान में भरी थी पर उसे इतनी श्रद्धा तो थी कि संत के बोल 
व्यर्थ नहीं होते ! अतः उसका आनन्द विदा-हो गया, वह उदास हो गयी । कंस ने 

उसे उदास देखकर पूछा, “क्या बात है ?” तो उसने कहा, “तुम्हारे भाई, जो साधू 

अन गये है, आये और इस प्रकार कहकर गये , हैं, अतः मुझे चिंता हो रही है । 
सारी बातें सुनकर क्षण-भर के लिए तो कंस का चेहरा निस््तेज हो गया । पर विचार 
करके कहने लगा, “तुम घबड़ाओ नहीं । भले ही मुनि ने कहा हो, लेकिन अभी 
बाजी हमारे हाथ में है । देवकी अभी ,कुंआरी है. ).उसके विवाह के संभय सब 
व्यवस्था कर दूँगा ।” समय बीतने पर मथुरा में रहने वाले उग्रसेन के पुत्र बसुंदेव 
के साथ देवकी का विवाह.हुआ । विवाह के पश्चात् कंस ने अपना मायाजाल 

फैलाया और बसुदेव को जुआ खेलने व्से लिए आमंत्रित किया । परन्तु वसुदेव ने 
यह निमंत्रण. स्वीकार नहीं किया । क्योंकि जुआ सात, व्यसंनों में पहला 
व्यसन है । 
चुत द् मांस॑ च् सुर्य च वेश्या, पापरोद्धि चोरी परदार सेचा । 
एतानि रप्नि व्यरनानी लोके, घोयरति घोरें नरके एंतन्ति /# 
झुत अर्थात् जुआ । बंधुओं ! आप जानते है ना कि जुए में व्यक्ति बर्बाद हो जाता 

है । आज गोकुल अष्टमी का पवित्र दिवेस है । इस धर्म के दिन को आपलोगों 
ने पाप का दिन बना दिया है । सप्तमी और अष्टमी के दिन लोग खूब जुआ खेलते 
हैं ।ये सभी व्यसन जीव को दुर्गति में ले जाने वाले है । धर्मराज जैसे सत्यनिष्ट 

पुरुष ने जुआ खेला तो कैसा अनर्थ हुआ ! जबकि धर्मरज जुआ खेलने की कामना 

से नहीं खेल रहे थे । कौरवों ने कपट से उन्हें जुआ खेलने बुलाया और खेला । 

खेले और ऐसे खेले कि द्रौपदी को भी वाँव पर लगा दिया १ भरी सभा में द्रौपदी 
का चीर खींचा गया ! उसके सतीत्व के प्रभाव से और शासन ,देव की सहायता 
से ज्लौपदी का चीर बढ़ता गया, अंत में दुर्योधन थक्त गया ! सती के प्रभाव से 
भयभीत होकर उसके चरणों में गिरकर माफी माँगने लगा. । तब द्लैयदी ने कहा 

"यदि तुम माफी चाहते हो तो पांडवों को चौदह वर्ष का बनवास वापस लो । 



"३ ज्लेतों मे यह शर्त स्वीकार कर ली और पांडवों का वनवास रद्द हो गया । लेकिन 
! पर्यधज को उचित नहीं लगा । कौरवों ने दूसरी बार पांडवों को जुआ खेलने का 

.. आफंण दिया । दुर्योधन के सामा शकुनि ने जुए में कपद किया और धर्मंरज हार 9 गये गरिणामस्वरूप पाँचों पांडवो द्रोपदी सहित चन गये । इन बातों की सूचना 
मु कृण को मिली । 

एक अपनी बुआ तथा भड्यों से मिलने, कृष्ण बन में गये । कृष्ण का सत्कार करने 
६ के लिए पांडवों के पास कुछ न था । बिछाने के लिए भी कुछ न था, इसलिए 
5 बडी ने अपना फटा कपड़ा बिछाकर कृष्ण को आसन दिया । पांडब तो लज्जा 
| पे नीचे देखते बैठे रहे, परन्तु द्रौपदी आँसू बहाती बोली, 'बीरा ! तुम कहाँ गये 
| बै? धरमंगरज जुआ में हारे और भरी सभा में मेरा चीर हरण हुआ । हमें वन में आना 
॥ इसका मुझे जरा भी चुःख नहीं है, परन्तु भरी सभा में दुर्योधन ने मुझसे कहा, 
४ हैद्नैपदी | आओ, मेरी जाँघ पर बैठ जाओ ।' उसके ये शब्द सुनकर धर्मराज और 
| गम पितामह जैसे भी कुछ न बोले । इस बात का मुझे अपार वुःख है । 
| पैग ! यदि तुम वहाँ होते तो मेरी यह दशा भ होती ।” कृष्ण बोले, “मैं उस समय 
| 7 रनहीं था यह अच्छा ही हुआ । में होता तो भी मैं कुछ नहीं कह पाता । यदि 
, अधन को रोका गया होता तो तुम्हारे सत्तीत्व की परीक्षा कैसे होती ?” द्रौपदी 

कहा, “मैं तुम्हारी साक्षी में धर्मराजा से एक बात पूछती हूँ कि एक बार तो 
झोँधन ने मुझसे माफी माँगी और मैंने पांडवों का वनवास रद्द करवा दिया ) फिर 

धर्मराज जुआ खेलने क्यों गये ?" 
धर्भाज ने कहा, “पहली बार जुआ खेलने की मेरी इच्छा न थी। अनजाने में 

बैला और हार गया और तुम्हारे प्रभाव से सजा रद्द हो गयी । तब मुझे लगा कि 
उप प्रकार से छूट जाऊँ तो में अपने किये अपराध की सजा कब भोगूँगा ? इसलिए 

डपेदापूर्वक जुआ खेलने गया और अपने गुनाह की सजा भोगने चन में 
| मेरे इस इृष्ठांत से सबक लेकर भविष्य में कोई मेरो जैसी गलती न करे तथा 
आल रहे कि जुआ खेलने से कैसी बुरी अवस्था होती है !” बंधुओं ! जुआ 

है। इसलिए आज से आप सब जुए का त्याग कीजिए । सातों 

दा '्यागने योग्य हैं । जब जीवन में सच्ची समझ आती है, तब मानव महामामव 
है। ६ 2 म ह नल 

के हे जन्माष्टमी का पवित्र दिन है'। यों तो संसार में अनेकानेक प्राणी जन्म -, 
,.. , और भस्ते है, परन्तु उनकी जन्मतिथि-या पुण्यतिथि को कोई याद लहीं 



करता । जिन तिथियों में कोई महापुरुष, महामानव अथचा तीर्थकंर पुरुष जन्म लेते । 
है अधवा जन्म॑-मरण से मुक्त होते है, उन तिंथियों को जगत याद करता है। आज 

के दिन युरुपोत्तम श्री कृष्ण का जन्य हुआ था-। अ्टमी का दिने एक वर्ष में चौदोग्त 
बार आता है लेकिन तेड्स बार'आने वाली अष्टमी का महत्त्व को ई नहीं मानता और 
आज की अष्टमी को हर कोई परम आनन्द और श्रद्धापूर्वक मानते हैं । संस में “ 
अनंत पुरुष होते हैं और होंगे पर सभी को लोग पुरुषोत्तम नहीं कहते । पुरुषोत्तम . 
पुरुष किसे कहंते हैं ? कामदेव के समान शारीरिक सौंदर्य प्राप्त करनेवाले या कुबेर 
के समान महान ऐश्वर्यशाली बनने वाले को पुंरुपोत्तेम कहेंगे ? (श्रोताओं में से 
आवाज : “नहीं ) पुरुषोत्तम पुरुष तो वही कहलायेगा जो इस पृथ्वी पर जन्म॑ लेकर | 
धर्म की रक्षा करते है, अनीति का नाश करते हैं और संसार में भटकंते लोगों को. 
सत्य मार्ग बताते हैं । ऐसे पुरुषोत्तम राम थे, कृष्ण थे, सभी तीर्थंकर थे ।. 

बंधुओं ! कृष्ण वासुदेव की बात चल रही, है । कंस ने वसुदेव से बहुत आग्रह करके 
बचन ले लिया कि यदि वे जुए में हारे तो बहन देवकी की हर प्रसूति मेरे घर में होगी 
और यदि में हारा तो सास राज्य आपका । इस तरह निर्णय 'करके 'जुआ खेलने 

लगे । बसुदेव हार गये । अतः समय बीतने पर देवकी गर्भवती होते हो प्रसूतति के 
लिए कंस के घर जाती । इस प्रकार छ: बार उन्होंने पुत्र को जन्म दिया जिनकी रक्षा 

हरणगमेषी देवों द्वारा हुई । परन्तु कंस को इसका पता न था | सातवीं बार कृण के 

जन्म के समय कंस ने कड़े पहरे की व्यवस्था की थी । बसुदेव को केद् में डाल 
दिया,। परन्तु महान पुरुष के जन्म के प्रभाव से चौकीदार उँधने लगे, वसुदेव का 
बेड़ियाँ दूट गई । रातोरात वासुदेव कृष्ण को .लेकर गोकुल पहुँच गये । गोकुल में 
यशोदा ने मृतपुत्री को,जन्म दिया था, उसे लाकर देवकी के पास लिटा दिया । कृषा 
के प्रबल पुण्य के-कारण कंस को यह, सब ज्ञात न हो सका । यह है -महापुरुष के 
जन्म का प्रभाव । 

कृष्ण गोकु ल में पलते हैं ।-बड़े होने के ब्यद कृष्ण ने छः- शत्रुओं, का नाश 
क्रिया- (१) कालीय नाग- (२) कालयवन (३) कंस- (४). जरासंध (५) नरकासुर 
(६) कंस का बैल) कृष्ण ने जैसे छः शत्रुओं का नाश किया वैसे .ही जीव को 
भी अंतर शत्रुओं का नाश करना है | कृष्ण के जीवन में अनेक गुण थे । महाभारत 

युद्ध होने के पहले पांडव पक्ष की ओर से कृष्ण कौरवों को समझाने गये ताकि 

युद्ध न हो, मानव की घोर हिंसा न हो । राजा होने के-बावजूद वे “दूत का कार्य 
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कल्ते के लिए तैयार हो गये और शांति से मधुर शब्दों में कहा, “हे दुर्योधन । आप 
सात ़ज्य भले ही अपने पास रखिए, परंतु पांडवों को पाँच गाँव दे दीजिए, वे 
असे निर्वाह कर लेंगे ।" श्री कृष्ण, भीष्म पित्तामह, आचार्य द्रोण आदि सभी 
ने दुर्योधन को बहुत समझाया, परन्तु दुर्योधन ठस-से-मस न हुआ । उल्टे अभिमान 
पे कृष्ण का तिरस्कार करते हुए कहा, ' 'सुई की नोंक बराबर जमीन भी में किसी 
को नहीं दूँगा ।” दुर्योधन का जवाब सुनकर पांडवों की सारी जिम्मेदारी कृष्ण ने 
ले ली । कृष्ण की सहायता से पांडवों ने महाभारत युद्ध में विजय प्राप्त की ! ऐसे 
कं ध्य वासुदेव ने धर्म-दलाली बहुत की, जिससे तीर्थंकर नाम कर्म उपार्जन 
किया । आगामी चौबीसी में वे तीर्थकर होंगे । 
' धर्र्नचि अणगार का मृत कलेबर देख मुनियों के मुँह से 'हाय ! हाय !' शब्द 
निकल पड़े । ' धर्मरुचि अंणगार का देहावसान हो गया है ।” कहकर मृतशरीर को 
वोसने के लिए कार्योत्तर्ग किया । धर्मरुचि मुनि के भंडोपगरण आदि वहीं पड़े 
हैं, उन्हें लेकर मुनि धर्मघोषमुनि के यास जायेंगे । आगे क्या होगा आदि भाव अवसर पर । 2 ' 

का .._॥ >» शान्ति 

, -व्याख्यान ऋणगांक ३७. 
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* सच्चा धर्म: दया 
जी बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! हे 

अणगार ने कड़वे जहर जैसा आहार पचा लिया । आज बुनिया में अमृत 
वाले अनेक मिल जायेंगे, यरन्तु जहर पचाने वाले बहुत अल्प होंगे । जहर 

'चाने जैसी विषम स्थिति यें समभाव रखना और आत्मा का आनन्द बिखरने न 
रैना, कोई आसान काम नहीं है। जीवन में कसौटी एक बार होती है, लेकिन उस कसौटी से पार उतर जाना और आत्मा का अमृत प्राप्त कर लेगा, जहर पचाते हुए 

का एक कण भी न आने देना, सरल नहीं हैं, बहुत मुश्किल काम है । ५ पर्मरुचि अणगार सिर्फ गुरू को प्रिय थे ऐसा नहीं है वरन् समस्त साधू-वूँद 
रिये थे। सच्चा साधक तो वही है जो स्वयं तिरे तथा और को भी तारे । साधू 

स्स्स्स्स्स्प््ह्याशस्टाडलस् स्म्ज््प 
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को लकड़ी की नौका की उपमा दी गई है । लकड़ी की नाव भले ही सजी-धर्जी ह 
न हो पर यह नौका स्वयं तो यार पहुँचती है, इसमें बैठने वालों को भी पार पहुँचात॑ 
है । निर्ग्थ मुनियों ने भी संयम लेते समय यह द्बत लिया है कि देह को 
ही बुछ हो जाए, परन्तु संयम छोड़कर देह की रक्षा नहीं करेंगे:। देहरक्षा के लिए* 
आहार आवश्यक है । पर यह आहार ऐसा नहीं होना चाहिए जिससे संयम में ९ 
लगे । भगवान ने फ्रमाया है, “हे साधक ! तू बयालीस दोष टाल कर निर्दोष आहार 
की गवेयणा करना । कभी भी दूषित आहार की इच्छा न- करता ।7 :.- , 
तलाश में निकले मुनियों ने धर्मरुूचि अणगार का निर्जीव कलेवर पड़ा हुआ देखा 

। जबतक देह के अंदर आत्मा है, तबतक वह शरीर आत्मा के साथ. के कारण 
वंदनीय, पूजनीय बन जाता है । क्योंकि वह शरीर आत्मा. की साथना में सहायक 
बना है । चेतन के चले जाने के पश्चात् तो जड़-बन गया है | पूजा चेतन की को 
जाती है, जड़ की नहीं.। धर्मरुचि अणगार का आत्मा चला गया, इसलिए-मुनियों 
ने उनके शरीर को बोसशा दिया । थरों-तो देह से जीव के जाते ही शरीर को बोसए , 

देना चाहिए । क्योंकि मृत कलेवर में दो घड़ी पश्चात् ही जीवों की उत्पत्ति हो जाती 
है । परन्तु यहाँ धर्मरुूचि अणगार की मृत्यु के समय वहाँ कोई हाजिर न था । अतः 

जैसे ही मुनि पहुँचे उन्होंने उनके शरीर को बोसरा दिया । धर्मरुचि तो स्वयं ही अपनी 
देह को बोसरा (त्याग) कर-गये थे । जैसे फटा-पुराना कपड़ा फेंक 'देने में जरा भी 
बुरा नहीं लगता, वैसे हँसते चेहरे से धर्मरुचि ने देह को त्त्यागा था । शरीर है तो 
बँधन है. बँधन से मुक्त होंगे तो मुक्ति प्राप्त होगी । शरीर तो जीव ने अनंत बार 
पाया और अनंत बार छोड़ा | आज शरीर को यह तकलीफ है, तो कल कोई दूसरी 
तकलीफ । शरीर की कितनी संभाल रखते हैं, उस पर कितना ममत्व भाव ! कितना 
मूर्शाभाव । आसक्ति छुटेगी तब जीव स्व में स्थिर होगा । मूर्छा जहर है, इस जहा 
को निकालना जरूरी है । 
' संत-जन निर्दोष आहार की गवेषणा करते हैं। आंहार शुद्ध होगा तो बुद्धि निर्मल 
बनेगी और बुद्द्धि निर्मल होने से आचरण भो सुंदर संभव हो सकेगा | पवित्र- 
निर्दोष आहार ग्रहण करने से मन की वृत्तियाँ निर्मल रहती हैं.। 

गुरु नानक का प्रसंग : एक बार गुरु नानक विचंरते हुए एक गाँव में पहुँचे । 
गुरु नानक के आग्रमन से सबके. हृदय में आनन्द छा गया । इन संतों में भिक्षा दो 
प्रकार की होती हैं ! एक तो स्वयं जाकर भिक्षा लाते है और उदर पोषण करते हैं और 
दूसरा प्रकार । भक्तों द्वारा लाकर दिया गया आहार ग्रहण करना ! गुरु नानक क्के 



(ले की खबर सुनकर लोग अपने-अपने घर से विविध प्रकार की उत्तम वस्तुएँ 
५ एक लावे उप्त गाँव में एक श्रेष्ठी रहता था । वह अत्यन्त स्वादिष्ट और मधुर मिठाई 
४०बाकर लाया था । गुरु नानक ने,किसीकी भो कोई वस्तु स्वीकार न करके एक 

५ जब लुहारिन की सूखी रोटी ग्रहण की । यह देखकर श्रेष्ठी को क्रोध आया कि “मैं 
स्रे पिष्ठात्न लाया, उसे अस्वीकार करके इन्होंने लुहारिन की सूखी रोटी ली ।' आज 

४ कुछ जीवों में ऐसे परिणाम आ जाते हैं, पर संतों के लिए तो सभी समान हैं । 
गुरु नानक ने कहा, “सेठ ! क्यों नाराज होते है ? जिसमें मुझे अपने संयम की 

कक्षा नजर आती है मैं उसीको स्वीकार करता हूँ । आपका मेवा, मिष्ठान्न अन्याय- 

भनीति से एकत्रित किये गये पैसे से बना है, जबकि इस लुहारिन का अन्न सच्चे 
भ्रप का है ।" गुरु चानक ने अंत में सेठ को समझाने के लिए सूखी रोटी सामने 
ताकर कहा, “देखो, इस आहार में कितनी पवित्रता है ! और खून-चूसे हुए मैसे 

पें कैसी अधमता है !” गुरु चानक्त की बात सुनकर धनिक शर्मिंदा हो गया और 

भनी भूलों के लिए माफी माँगने लगा । हमें इस दृष्लंत से यही समझना है कि 

प्राधू को शुद्ध आहार.लेचा चाहिए । नहीं तो आहार की गवेषणा करते हुए पाप 

का कारण भी बन सकता है,। 
मुनियों ने धर्मरूचि अणगार की देह को बोसराने के पश्चात् काउस्सग्ग 

कया । धरमंरुचि अणगार का तो समाधि मरण हुआ था । कापोत्सर्ग करके 
गुनियों ने धर्मरूचि अणगार के वस्त्र-पात्र आदि, जो बोसराये थे, ले लिये। 
कसी कार्य के लिए निकलने पर यदि सफलता हाथ लगे तो व्यक्ति का चेहरा 

अलग होता है और यदि असफल लौटें तो कुछ और चेहरा होता है । संयमी मुनि 

पके सारथी हैं । जिस प्रकार कृष्ण अर्जुन के रथ के सारथी बने तो उसने 

वेजय प्राप्त किया, उसी प्रकार अपने जीवन का सारथी गुरु को बनाने से आत्म 

वेजय मिलती है। धर्मरुचि अणगार के वस्त्र-पात्र-आचार आदि लेकर धर्मघोष 
थविर के पास आये और उन्हें अर्पण किया । शिष्यों का चेहरा, रजोहरण और 

जा देखकर गुरु समझ गये कि मेरा शिष्य संभवतः काल कर गया है । 

पडोपगरण आदि रखकर, आने-जाने में लगे दोषों का प्राक्षालन करने के लिए 

एनियों ने इरियावही की । फिर बोले, "गुरुदेव ! धर्मरुचि अणगार की शोध 

गले की आपने आज्ञा दो थी अतः 

; ९वे खलु अम्हे तुब्भ अंतियाओ पडिनिक्खमामोी (२) सुभूमि- 

उम्जाणस्स परिपेरंतेणं धम्मरुडस्स अणगारर्र रचत्व 

डिल्ले तेणेद उदागच्छट् /* ह पंच करेमाणे जेणेच थ॑ 

है 0 शा 



हम यहाँ से चलकर सुभूमिभाग “उद्यान के पास चारों ओर ध्यान से धर्मरुचि ' 
अणगार की गवेषणा करने लगे । इसी तरह मार्ग में शोध करते-करते हम वहाँ 
पहुँचे जहाँ धर्मरूचि अणगार ने शरीरःत्यागा था । हे भदंत ! धर्मरुचि अंणगार तो ' 
इस नशबर देह को छोड़ गये और आत्मसमाधि में लोन हो गये ।” +- +- 

गुरु कहते हैं, “धर्मरुचि अणगार आहार लेकर आये । मैंने वह आहार देखा और : 
कहा कि 'यह तो कालकूट विष के समान आहार है, इसे निर्दोष स्थान -में परठ ' 
देना ।' मेरी आज्ञा से वे आहार परठने गये थे । धर्मरुचि अणगार ने. यह विचार 

किया होगा कि मेरे गुरु की आज्ञा है कि यह आहार जीव और जान को जुदा 
करनेवाला है, इसलिए इसे ऐसे निर्दोष स्थान में परठना चाहिए जहाँ किसी जीव 
की विराधना न हो । इसी उद्देश्य से परठने के पहले उन्होंने एक बूँदे जमीन पर डाला 
होगा, वहाँ जीवों की हानि देखी होगी, इसीलिए वह आहार स्वयं उदरस्थ कर लिया 

होगा ।" देब्वानुप्रियों ! धर्मरुचि अणगार ने आहार आशगेगने (ग्रहण करने) में, पाँच 
महाद्रत तथा छःकाय जीव की दया का पूर्णःत पालन किया है ।” वे अत्यंत 
उच्चकोटि के आत्मां थे और अपने संयम के प्रति पूर्णतः वफादार थे ! अतः उन्होंने 
आहार को उद्रस्थ करते समय ऐसे उच्च विचार किये होंगे कि यदि में यह आहाःर 
परठ दूँ तो सैंकड़ों जीवों की प्राण चले जायेंगे और मेरे पहले महाद्नत का खंडन 
होगा । संयम लेते समय -मैंने यह प्रतिज्ञा की है कि छःकार्य के जीवों को हिंसा 
ऋरूँगा. नहीं, करवाऊँगा नहीं और करनेवालों की अनुमोदना भी नहीं करूँगा । 

इस प्रकार तीन करण और त्तीन योग से, नौ कोटि से, छः:काय जीवों की हिंसा 
नहीं करने का प्रत्याख्यान किया है ! अतः यदि सारा आहार परठ दूँ तो छकाय जीवों 
की हिंसा से मेरे पहले व्रत का भंग होगा । गुरुजी ने कहा था कि यह आहार निख्य 
स्थान में परठना, जिससे जीवों की हिंसा न हो । यदि में .यहाँ आहार परठकर जाऊ 

और गुरुजी पूछेंगे कि आहार निर्दोष स्थान देखकर परठा ना ? किसी जीव को हिंसा 

तो नहीं हुई ना ? तो यदि मैं गुरुजी से हाँ कह दूँ तो मेरा दूसरा महाद्वत्त भंग 
होगा । गुरुजी ने कहा है,कि किसी .जीव:की हिंसा न हो, ऐसे परठना-और आहार 
परठने से तो सैंकड़ों की, हिंसा होगी और मैं गुरुआज्ञा का चोर बन जाऊंगा तथा 

तीसरा महाद्वत भी भंग होगा । अपने शरीर के प्रति आसक्ति, अपनी काया के प्रति 

रामभाव रखकर यदि आहार परठ दूँ तो काया की प्रति मूर्छा भाव रहने से चौथा ' 

और पाँचवा महाव्नत्त भी भंग होगा | इसलिए. भले ही प्राण देना पड़े पर.महाद्रत 
रूपी रत्नों को सुरक्षित रखना है । बंधुओं ! मरना तो सभी को है पर मरने की कला 

ध गज 



£ आगे चाहिए । धर्मरुचि अणगार के कर्म का उदय तो ही नहीं, तो नागेश्री को 
४ ऐप्ना ग्राम बहराने का भन में ही क्यों आता ? लेकिन असातावेदनीय के जबरदस्त 
/ झय होगा है, इसलिए नागेश्नी के मन में यह बात आईं, इसमें उसका दोष नहीं 

है। मैं अपने किये कर्म ही भोग रहा हूँ, यह ज्ञान होते ही सम्यकदृष्टि आयी । 
+ ग्थकदृष्टि आत्मा अपना दोष देखता है, दूसरों के नहीं । 

श्रमण निर्यध कहते है, “गुरुदेव ! हमारे धर्मरूचि अणगार काल-घधर्म प्राप्त कर 
चुके है। उनके ये आचार, भंडोपगरण पात्र-वस्त्र आदि है । गुरुदेव ! आपके लाडले 
: अंब्रेवासी और हमारे पूजनीय, महान तपस्वी, कर्म के सम्मुख जूझने वाले मुनि को 
ऐप जहीला आहार बहराने बाला कौन मिला, जिसने हमारे गुरुभाई के प्राण ले 

. लिए ?” सुनकर गुरु का चेहरा गमगीन हो गया । ज्ञान पाँच है । मतिज्ञान, 

. भुतज्ञान, अवधिज्ञान, मनःपर्यवज्ञान और केवल ज्ञान । धर्मघोष मुनि का मतिज्ञान 

और श्रुत्ज्ञान निर्मल है । उन्होंने दृष्टिवाद को अन्तर्गत श्रुताधिकार विशेष में अपना 

गयोग लगाया और जान लिया कि आहार लेने के लिए धर्मरुचि नगर के किस 

परमें गये थे और उन्हें आहार किसने दिया था ! यों तो साधू-साध्वी गोचरी लाकर 
गुह के समक्ष सारी बात स्पष्ट करते है कि किसके घर गये थे और कहाँ से क्या 
आहार लिया है ? पस्तु धंमरुचि अणगार को यह सब बताने का अवसर ही नहीं 
पिला । आहार देखकर उसमें से आती कड़वी गंध के कारण गुरु ने एक बूँद चखा 
अर कह दिया कि यह आहार ग्रहण करने योग्य नहीं है । इसे किसी निखद्य स्थान 
परठ आओ । अतः अब धर्मघोष मुनि ने उपयोग द्वारा जानकर निर्ग्रथ भ्रमण 

और भ्रमणियों को अपने पास बुलाया और इस प्रकार कहा - 
एवं खलु 'ऋन््नणो मम" अंतेवासी धम्मरुड णाम अणगगारे 

श्गइभदइ्ए जाव॑ विण्गीर्ड ।? हे आर्यो ! सुनिए । महान तपस्वी मेरे अंतेवासी 
शिष्य धर्मरुचि अणगार स्वभाव से भद्र परिणामी और विनीत थे । जो आत्मा 

ग्याबी होता है बह सद्भत्ति । प्राप्त नहीं कर सकता । भगवान ने भी कहा है, 

च्शेही उन्नुयभूयर्स धम्मो सुद्धस्स चिट्ठड् /? अर्थात् जो आत्मा सरल 

हेता है उप्तीके हृदय में धर्म टिक सकता है । 
आनेदधनजी का प्रसंग ; आज तो कहना कुछ और करना बुछ का चलन 

है। ऐसे संसार में रहना क्या योग्य है ? इसीलिए आनंदघनजी शहर छोड़कर जंगल 

में जा बसे । लोग वहाँ भी पहुँच गये । संसार की वृत्ति वाले साधू को सुख से 
हे नहीं देते थे डूबे ! एक बार उनके पास मेड़ता की रानी 

हस्ट सम स्का 



आयी । ये राजा-रानी निःसंतान थे । अतः राज्य को वारिस मिले, ऐसी कृपा करे 
ताबीज देने की विनती की । आनंदघनजी तो सच्चे आनंदघन थे । दे मंत्र-तंत्र कुछ “| 
न जानते थे । रानी मे बहुत जिद की तो आखिर उन्होंने.कुछ लिखकर कागण को 
ताबीज में डोलकर दे दिया । भाग्य के योग से रानी सगर्भा हुई । सनी ने सोचा । 

कि 'भहापुरुष के त्ञाबीज का ही यह प्रेताप है ।' समय पूर्ण होने पर रानी ने पुत्र 
को जन्म दिया । एक बार रानी के मन में आया कि जरा देखेूँ तो सही तादीज ' 
में क्या लिखकर रखा हुआ है'? चिट में लिखा था “राजा-रानी को लंका हो - 
तो भी आनंदधन को क़्या १” राजा-रानी यह पढ़कर स्तब्ध रह गये, ओह ! संत 
ने आशीर्वाद नहीं दिया । जो त्याग की मस्ती में झूल रहे हों वे भला संसार के 
प्रपंच में पड़ते ? वे तो सच्चे त्यागी थे । आज कहाँ है ऐसे आंनद्घन ? आज के 

विषम काल में तो हर घर में एक-एक आनंदघन की जरूरत है । जबकि एक भी 
आनंदधन नज़र नहीं-आता । 
आज आप किन बातों में खोये. है ? प्रेसिडेन्ट एडवर्ड -. कैनेडी, इन्डिकेट, 

सिन्डिकेट, कांग्रेस, जनसंघ, जहाँ देखिए-यही बातें चल रही हैं। इन व्यर्थ की बातों ' 
का- बोझ लेकर आज का मानव घूमता रहता है । परन्तु ,मैं आपसे पूछती हूँ:कि 

इन्डिकेट-सिन्डिकेट की चिंता करने से क्या आपके घर में अनाज-तेल आदि जमा. 
हो जाएगा .? आपके नन्हे, सुकोमल बालकों को एक घूँट दूध भी ,ज्यादा मिल 
पायेगा क्या ? ऐसा कुछ नहीं होगा तो फिर थेबात. चिता करके अपना समय व्यर्थ 
क्यों गँवा रहे हैं ? जब राष्ट्रपति के चुनाव का नतीजा निकले और आपसे कोई 
पूछे कि “कौन जीता ? इंदिरा या गिरि,2!' तब क्या आप यह कहते हैं कि “इंदिरा 
को राज्य मिल्ले या गिरि-को मिले, इस आनंदघन को. क्या ? और न मिले 
तो भी क़्या १” बंधुओं ! सुखी होना “हो /तोः आनंद्घन बनिए और सारे प्रपंची 
से अलिप रहिए । 

संसार आश्रव का घर, है । संपत्ति तो ,ज्वार-भाटा की 'भांति आयेगी, और 
जायेगी । कर्म करनेवाले को भोगना. पड़ेगा,-अतः , शूरवीर बनकर पुरुषार्थ 

करो | एक सिंह शावक बन में खेल रहा था । त्भी:भेरी;बजी, ढोल की तेज आवाज 

आने लगी । वह घवबराकर माता की गोद में छिप गया । सिंहनी ने उसे समझाया, 
“बेटा ! तू किसलिए डर रहा है ?” घबराया हुआ शावक बोला, “माँ ! एक-दो 

नहीं हजारों, मनुष्यों का झुंड आ रहा है ।' सिंहनी बोली, ““यदि तू डरकर छिपेगा 



गे मे जाति लज्जित होगा । तू सिहना का पूत हैं, तेरी एक दहाड़ सुनकर साई 
। श्राम जायेंगे । वे हमें मारने नहीं आ रहे है बल्कि अपने ही जातिभाई को मारने 

। गए हैं।” "क्या उनका वेश-भाषा व परिस्थिति भिन्न है इसलिए उन्हें मारने जा 

; हे है?” "नहीं रे, थे तो दूसरे राजा घर आक्रमण करने जा रहे है।” “क्या मानव 
, ग्राभव को मारता है ?” "हाँ ।” अंत में शावक गर्जदार आवाज में दहाड़ा और सभी 
, ग्या से भाग गये । हमें कया समझना है ? जब कर्म दिखेंगे, कर्मों के फल समझ 
में आयेंगे, चार गति का फेरा खटकेगा, तब आत्मा को कुछ भी कठिन नहीं 

तगेगा । हमारी आत्मा भी सिंह के समान है । आत्मलक्षी वनकर जब वह गर्जना 

को गो कर्मशत्रुओं की ताकत है जो सामने खड़े रहें ? लेकिन यह सिंह सुप्तावस्था 
में प्रमाद में पड़ा हुआ है । उसे जगाने की जरूरत है । धर्मघोष मुनि अपने सभी 
ग्राधू-साध्वियों को बुलाकर बुछ कहना चाहते है ! वे क्या कहेंगे आदि भाव 
भव्त पर । 

' [ द्वोपदी व्छा अधिकार ) वक्छा अधिकार 

हर्षिण और प्रीतिमती दारुणक अरण्य में ; हरियेण राजा प्रीतिमती रानी से 

कहते है, "जो होना था, हो गया । परन्तु अब निर्मल जीवन जीने वाले इन तापसों 
के साथ रहना उचित नहीं है। हमें कहीं एकान्त में जाकर रहना चाहिए ।” रानी 
गे ग़जा की बात स्वीकार की और दोनों प्राणी तड़के उठकर जंगल की ओर निकल 

गये और एक गुप्त स्थान में ठहर गये । दोनों के चले जाने के पश्चात् तपोवन सूना 
तगने लगा। तापसों ने देखा कि राजा हरिपेण और रानी प्रीतिमती कहों नजर नहीं 

आते ? अचानक दोनों कहाँ चले गये ? तापस चारों ओर उनकी तलाश करते 

।किसलिए ? गुनाहगार समझकर नहीं, बल्कि सहधर्मी के रूप में उनपर सबका 

भ्रेह-भाव है इसलिए तलाश करते हैं । कहीं उनके मन में कोई बात युरी लगी हो 
धागे उहें दूँढकर उनका दुःख दूर कर उन्हें फिर से तपोवन में ले आयें धर्म में दिल 

णेगने के बाद यदि उदार भावना न विकसित हो तो कैसे कहा जा सकता है कि 
पर्म में मन लगा है ? धर्मी यदि उदार हृदय न रखे तो उदारता की आशा किससे 
की जाब ? यापी से या धर्मी से ? अतः जीव के प्रति करुणा और उदारता का 
भाव रखना चाहिए । है 

, उदार दिल के तापस राजा-रानी को ढूँढने निकले । एक वृद्ध तापस का ये 
उेगल के बीच राजा हरिपेण जाते हुए दिखे, तुरंत उनके पास जाकर बोले, *है 
/0 सेट  छ & ज्योत हट >> 220, 



महानुभाव ! यह आपने क्या किया ? ऐसे एकाएक क्यों चले आये,?/ तब हरिषेण ४ 
ने उनसे कहा क्रि'''त्तपोवन में आने से पहले रानी गर्भवती थीं, लेकिन संयम 
जीवन में अंतराय न आने देने के लिए उन्होंने यह बात छिपा रखी थी । पस्तु.इम' ; 

तथ्य से अनजान लोग, रानी को गर्भवती देख तपोवन:के जीवन पर शंका न करें, 

इस भय से हमें गुप्तवास में आना पड़ा ।" वृद्ध तापस ने कहा, “अहो / इसमें तु््में 
शर्मिन्दा होने जैसा क्या-है ? तापस चड़े दिल वाले होते -है,:वे तुम्हें, अपसधी चही..; 
मानेंगे । अतः बिना संकोच के तपोवन वापस चलिए'।” बहुत आग्रह करके दोनों 
को तपोवन में ले आए और कुलपति से उनकी समस्या बतायी |. ..- 

गुरुदेव ने मुनि हरिषेण से कहा, “मैं जो कहता हूँ आप सुनिए ।” मुन्रि हरिपेण 

हः 

| 
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| 
| 

+ 

+ 

|| 

ने कहा, “गुरुदेव ! मैं आपकी आज्ञानुसार वर्तन करने को तैयार हूँ । बस मैंने जो. 
प्राप्त किया है,।वबह चला. म जाए ।” गुरुदेव ने कहा, “हे हरिपेणय |!.प्राप्त किया हुआ 

ज्ञान कभी नहीं जाता । तुझे तो अभी बहुत ज्ञान प्राप्त करना है । तथा यह प्रा 
करने का मार्ग निर्मल रहे यही विचार करना है + तू साध्वी प्रीतिमती को लेकर 
दारुणक नामक अरण्य में जा | वहाँ हमारा एक आश्रम है । साध्वी को कोई 
तकलीफ नहीं होगी । तेरे साथ एक तापस भी जायेगा । दारुणक 'अरण्य अति 
भयंकर और बहुत दूर है । वहाँ तो मुश्किल से कोईं मानव पहुँचता है। वहाँ जाने क् 
से अपने धर्म की लाज रह जायेगी । वहाँ पहुँचने में एंक महीना लगता है ।” हरिपेण 
राजा विचार करते है कि 'सगर्भा साध्वी प्रीतिमती इतनी दूर कैसे चले पायेगी ? 
गुरु हरियेण के मन के भाव समझ गये और हँसते हुए बोले, “बंत्स-! तू चिता 
मत कर । में तुझे आकाशगामिनी विद्या प्रदान करता हूँ, जिससे आज ही दो घड़े 
में वहाँ पहुँच जाओगे ।” उसी दिन मध्याहन के पश्चात्, एक तापस के साथ मुनि 
हरिपेण और साध्वी प्रीतिमती गुरुदेव प्रदत्त आकोशगामिनी विद्या के बल से दो 
घड़ी में दारुणक अरण्य पहुँच गये, जहाँ पहुँचने में महीनों लगते ! दारुणक अरण्य 
में तापस मुनियों का सुंदर आश्रम था । आश्रम में मुनियों 'और आर्याओं के 
निवासस्थान अलग-अलग थे । साध्वी प्रीतिमती आर्याओं के पास गयीं और 
शुरुदैव का संदेश दिया । मुनि हरियेण तापसों के साथ मिल गये । ज्ञात की 

_ आराधना के साथ तप द्वार काया का तेज मारकर आत्मा का तेज प्रकाशित करने 
का कार्य प्रारंभ हुआ | 

यह वन विश्व से नियला और मुक्त प्रत्तीत होता था । क्योंकि इसे स्थल पर कोई 

संसारी प्रवासी कभी भूल से ही पहुँचता था । दारुणक अरण्य के आसपास लगभग 



चल्ाम्त गाउ तक कोई नगर न था ॥ पर्वत, नदियाँ, सरोवरों और घने चन से ढका 
(आ यह प्रदेश अनेक प्रकार के हिंसक प्राणियों से भरा हुआ था । सिंह, बाघ, 
8 आदि अनेक जाति के प्राणि वन में बसते थे ! भयंकर साँप और विराट अजगर 
। तर चारों ओर विचरते थे, मानों वे यहाँ के स्वामी हैं | ऐसे भयंकर वन में 
प्र मुनि तप और ज्ञान की आराधना में शांत भाव से लीन रहते थे । मुनि हरिषेण 
 जैनदर्शन के अमाध तत्त्वज्ञान रूपी सागर में मुक्ति रूपी. मोती प्राप्त करने के 

ए पुरुषार्थ करने लगे । अब चहाँ किस प्रकार रहते हैं, आगे क्या होता है आदि 
वअवप्ता पर ५ : 

4 अब र्क ' ॥ #:शान्तिः ॥ 

व्यारव्यान ऋमांव5:३2 
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कक क्षण को पकड़ो - 
' बंधुओं, सुशील माताओं और चहनों ! 
शमी पुरुषों ने मनुष्य भव को दुर्लभ कहा है । इतना ही नहीं, मनुष्य भव के 

रैक क्षण को दुर्लभ कहा है । हीस-माणिक आदि रत्नों से धन-वैभव अवश्य 

! किया जा सकता है । जबकि महापुरुषों ने कहा है कि - 

*दुर्लभो रत्न कोट्याऊपि क्षणोपि मनुजायुपः 7 
मात् करोड़ों रत्नों के बदले भी मनुष्य भव के एक क्षण का आयुष्य नहीं मिल 

थी । मनुष्यजीवन के एक क्षण का आयुष्य करोड़ों रत्नों से अधिक मूल्यवान 

पल्युशय्या पर पड़ा हुओ धनवांन जीने की आशा में अपना सर्वस्व देने को तैयार 

मी है, फिर भी एक क्षण की आयु नहीं बढ़ा सकता । स्वयं भगवान महावीर 

निवांण को समय इन्द्र ने दो घड़ी आयुष्य बढ़ाने की विनती की थी तब भगवान 

'हिथाकि'हेइन्र | नि भूतो न भविष्यति /? न भूतकाल में हुआ, 
तमान में संभव है और न॑ भविष्य में होगा ।” मनुष्य भव के अपूर्व क्षण हमें 

३ ! करोड़ों भवों में चुर्लभ मानव भव प्राप्त करके भी जीव कितना प्रमादी 

हुआ पल त्ञो इन्द्र जैसों को भी वापस भहीं मिलता । दुनिया में कंचन, 
पस् 552 २९७, 



कामिनी, धन-वैभव सब कुछ वापस प्राप्त-किया जा सकता है, परन्तु बीता हुआ /! 
क्षण फिर से नहीं मिलता । “आचाराँंग सूत्र! में प्रभु की चाणी है “खण॑ जाणाहिं 
पंडिएं ।/” जो क्षण को जानता है वही पंडित है । अतः मिले' हुए अपूर्व अव्त * 
को पहचान लीजिए ! धर्मानुष्ठान के लिए जो अवसर होता है उसे अपूर्व क्षण कहा ४ 
जाता है । क्षण के चार विभाग है : ब्रव्यक्षण, क्षेत्रक्षण,; कालक्षण और ऐ 
भांवक्षण । द्रन्यक्षण क़्या है ? अनादिकाल से संसार में परिभ्रमण करते जीव को # 
महान पुण्योदय से दुर्लभ मनुष्य भव मिल गया । मनुष्य भव में .पाँचों. इन्द्रियों को / 
परिपूर्णता मिले । एक इच्दरिय को भी कमी हो तो सोचा हुआ कार्य संभव नहीं $ 
होता ! मनुष्यभव, पाँचों इन्द्रियों की परिपूर्णता मिली, फिर श्रेष्ठ कुल मिले, रूप- 7 
सौन्दर्य मिले, जैन धर्म बीतराग का अनुपम शासन, दीर्घायुष्य और सुंदर आग्ेग्य ६ 
आदि की प्राप्ति होने को द्रव्य क्षण कहा जाता है । मनुष्य भव तो मिल जाता है, | 

परन्तु उपगोक्त सामग्री सहित मनुष्य भव मिलना अति दुर्लभ है । रोटी बनाने में बड़ी ६ 
होशियार बहन को आठा, पानी, चकला-बेलन, अग्नि आदि साधनों की-आवश्यकता ६ 

होती है । यदि ये साधन न हों तो मात्र बहन की होशियारी रोटी नहीं बना सकती , 
। आप सब यहाँ बैठे हुए बहुत भाग्यशाली है कि द्रव्यक्षण की आपको संपूर्ण , 
अनुकूलता प्राप्त हुई है । आप यदि चाहें तो अपने पुरुषार्थ द्वारा. सर्वविरत्ति चाल्रि * 
की भूमिका;तक पहुँच सकते है। सर्वविरति प्राप्त करने का अधिकारी एकमात्र मानव 
ही है । देवता और नारकी सम्यक्त्व प्राप्त कर सकते है । इससे आगे बढ़कर तिर्यच ; 
में कुछ जीव देशविरति प्राप्त कर सकते -है, परन्तु सर्वविरत्ति चारित्र तो,मनुष्य ही ' 
अंगीकार कर सकता है ! इसी सर्व॒विरति चारित्र के आधार पर ही मनुष्य भव को | 

चुर्लभता बतायी गयी है.। धन-वैभव के:सुख की दृष्टि से ज्ञानियों ने मनुष्य भव | 
को दुर्लभ नहीं कहा है ! अतः जो मानव धन-वैभव के पौद्गलिक सुख के भीछे | 
पड़ा रहेगा तो यह महामूल्यवान द्रव्यक्षण-व्यर्थ चला जायेगा | - -- *: ठ 

दूसरा :- क्षेत्रक्षण : यदि क्षेत्रक्षण न -मिला होता तो जीवन कहीं बिखर गया 

होता ! जिस क्षेत्र में चारित्र उदय में आये, संयम ग्रहण किया जा सके, ऐसे आर्य 

देश में मनुष्य भव की प्राप्ति हो, तो उसे क्षेत्रक्षण कहा जाता है। भरत क्षेत्र में ३३००० 

देश हैं | उनमें से सिर्फ साढ़े पच्चीस आर्यदेश कहे जाते हैं । बत्तीस हजार की अपेक्षा 

से साड़े पच्चीस बिंदु जितने लगते हैं । ऐसे आर्यदेश में मनुष्य भव मिलना अति दुर्लभ 

है.। आरयदिश में जन्म लेकर भी कुछ मानव अनार्य जैसे होते हैं। जहाँ जीवदया, अद्दिता 



संस्कार न हो, धर्म शब्द भी जहाँ सुनाई न पड़ता हो, उस देश को अनार्य देश 
हा जात है। अधवा जिस देश में जन्मे लोग धर्मभावना से बहुत दूर हों । धर्म किसे 

हे हैं? धर्म क्या चस्तु है ? यह-भी ज्ञात न हो उसे भी अनार्य देश कहते हैं। आज 

| आव॑देश में जन्म पाकर भी कितने ही जीवों को धर्म रुचता नहीं ! जब वे धर्म 

दून्दूर होते जाते हैं; तो वे आर्यदेश में जन्म लेकर भी अनार्य कहलाते हैं । ऐसे 

नेक भज्ञानी जीव है, जिन्हें ज्ञात नहीं कि आज वे जीवों का वध कर रहे है, उसका 

प्रा फल भुगतना पड़ेगा ? * 
आपको तो विरासत में: यह संस्कार मिला है कि किसीको मारेंगे तो मरना 

गा, ऐदेंगे तो छिदना पड़ेगा । यह कुल का, क्षेत्र का प्रभाव है ! आदेश में 

ऐसे कई गाँव होते है, जहाँ साधू-संत्र के चरण तक नहीं पड़ते । ये गाँव आर्य 

गे हुए भी अनार्य जैसे ही हैं। आज के विषमकाल में चारों ओर हिंसा, शिकार, 

आ, विश्वासघात, चोरी; लूठमार आदि पाप इतने बढ़ गये है मानो आर्यदेश में 

ग्यता प्रवेश कर चूकी हो । कितने ही लोग अनार्य क्षेत्र में जन्मने के बावजूद 

पा की ओर मुड़ रहे हैं । धर्म क्या है ? ईश्वर क्या चीज है ? कर्म किसे 
कहते 

? आदि तत्त्वज्ञान की गहरी जिज्ञासा और उत्कंठा उनमें जाग रही है । अनार्य देश 

जम्में जीव सत्तंग के प्रभाव से अथवा अपने हल्के कर्म के प्रभाव से आर्य नहीं 
सकते था धर्म नहीं पा सकते, ऐसी एकान्त स्थिति नहीं है । सिद्धान्त में आदर- 

गर का दृष्ठांत मौजूद है ! उनका जन्म अनार्य देश में हुआ, परन्तु अभयकु मार 

मित्र के सत्संग के प्रभाव से आई्रकुमार न सिर्फ आर्य बने बल्कि अंत में दीक्षा 

के, केवल ज्ञान प्राप्त करके मोक्ष में गये | आप सब त्तो कितने भाग्यशाली हैं 
' आपको संतों का विरह नहीं होता । एक के बाद एक संतों का आवागमन जारी 

॥ है । जहाँ गंगा नदी बहती हो, वहाँ भला कचरा जमा रहेगा ? इसका नाम 
क्षेत्र्षण ॥ ! हु कि 

तीसरा-कालक्षण : धर्म करने का-समय कहलाता है, कालक्षण । एक उत्स्पिणी 

र एक अवश्तरषिणी दोनों मिलाकर एक कालचक्र होता है | दस क्रोडाक्रोडी 
गर्ेपप का अवसर्पिणी काल और दस क्रोड़ाक्रोडी सागरोपम का उत्सपिणी 

ल, दोनों मिलाकर बीस ऋोड़ाक्रोड़ी सागगेपम होने पर एक काल चक्र होता 

दस क्रोड़क्रोडी कहिए या बीस क्रोड़ाक्रोड़ी सागरेपम काल कहिए, इसमें धर्म 

ने का काल कितना है ? अवसरपिणी काल में एक कोड़ाकरोड़ी सागरोपम से 

र्स्टि ँ्स्यह्पटादा: >> 



कुछ अधिक काल, धर्म का होता है । कहाँ दस करोड़ाक्रोड़ी सागरोपम और,कहाँ 

एक क्रोड़ाक्रोड़ी ? अवसपिणी काल में पहला, दूसरां और तीसरे आरे का. प्रधम 
काल युगलिया का है 4 तीसरे आरे के अंतिम भाग से ,धर्म-शासन को शुरुआत ' 
होती है । चौथा आरा पूर्णतः धर्मशासन का होता है, पाँचवें आरे-में भी धर्मशासन 
रहता हैं, इसी प्रकार उत्सपिणी में भी तीसरे और चौथे आरे में, धर्म-शासन रखता 
है। बीस क्रोड़ाक्रोड़ी सागरोपम में धर्म का काल फक्त दो; करोड़ाक्रोड़ी सागरेपम 
और कुछ अधिक समय में अधिकांश युगलिक काल होता है | अवसर्पिणी काल ' 
'की अपेक्षा से छठा आरा का समय और-उत्सर्पिणी काल की अपेक्षा से पहले-दूसरे 
आरे का समय धर्म के अनुकूल नहीं होता:। इसलिए बीस क्रोड़ाक्रोड़ी सागरोपम 

के काल में दो क्रोड़ाक्रोड़ी सागरोपम का काल, धर्म, के लिए अनुकूल कहलाता 
है, इसे ही कालक्षण कहा जा सकता है । महाविदेह क्षेत्र में तो सदा ही चौथे आओ 
का काले है, इसलिए,वहाँ तो धर्म के लिए .कालक्षण की बहुत अनुकूलता होती 
है 4 इस काल में जन्म हुआ, यह कोई साधारण बात नहीं है फिर भी जीव की 

दशा ऐसी क्यों.2 / + :;- «४ कफ हज 
5.जीव चरमावर्त काल में नहीं आया ) जबतक 'जीव चरमावर्त काल में नहीं,आता, ' 

त्तबतके अंतरंग धर्म में रुचि नहीं होती । जब चरमावर्त काल में आता है तब उसे 
अहिंसा, सत्य, .अदत्तादान, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह आदि उत्तम प्रतीत होते हैं, उन पर 
प्रेम उपजता है। उसे मोक्ष प्राप्त करने योग्य लगता है और संसार के काम भोग 
छोड़ने योग्य लगते है । सांसारिक सुख विष के कटोरे जैसे लगते हैं । जब मृगापुत्र 

संयम-मार्ग ।पर प्रयाण करने के लिए तैयार हुए तब भाता से कहते * हैं, "हे 
माता .!'आप मुझे संसार में रखना चाहकर विषय-भोगों को आमंत्रित कर रहीं 
हैं । परन्तु, माता ! मैं. इसमें कैसे आनन्द मानूँ ? जहाँ विष ही विष भरा है वैसे 
सुख में क्या आनन्द मिलेगा ?” जब आपको संसार विय जैसा लगेगा तब आप 

उसे छोड़कर अलग हो जायेंगे ।आप सुंदर स्वादिष्ट मैसूर-पाक खाने बैठे और कोई 
आकर कहे, ' भाई ! इसमें जहर है, इसे:मत खाइए.!! तो उस कोई ' के बचन पर 

श्रद्धा रखते. हैं और मैसूर-पाक नहीं खाते हैं । इतनी श्रद्धा ज्ञानी के वचनों' पर 

जागेगी कि।'संसार विष, विष और विष ही है,,आश्रव का घर है । इसमें रमना 

उचित नहीं (! विषय के ग्रति विय्यग; कपाय का-त्याग, गुणानुराग और शुद्ध क्रिया 

की रुचि आदि वस्तुएँ चरमावर्त काल के सिवाय कभी प्राप्त नहीं होतीं । 



" अचस्मावर्त काल में जीव धर्म करता है, दीक्षा लेता है, पाँच महाद्रत पालता 
है, उपवास आदि क्रियाएँ करता है, परन्तु उसकी दृष्टि मोक्ष की ओर नहीं होती । 
भोह से उसके अन्तर्चक्षु ढँके हुए होते हैं । मोह को घोर अंधापन होता है ऐसे दुर्भवी 
जीव अभवी जैसे होते हैं । अभवी (अभव्य) का कभी भो भोक्ष नहीं होगा, वह 
किप्ती काल में भवी (भव्य) नहीं होगा । ऐसे भवी जीव भी पड़े हैं जो कहलाते 
तो भवी हैं, परन्तु परिणाम में दुर्भवी होने पर भी अभवी जैसे ही हैं । चे अचरमाचर्त 
में रहते हैं । वे दीक्षा लेते है, त्याग करते है । उपदेश भी देते हैं कि ये विषय छोड़ने 
गोग्य हैं । काम-भोग के कीड़े बनकर कब-तक संसार में भटकते रहेंगे ? जैसे 

, नप्रक से भरा हुआ मिट्टी का मटका अधिक समय तक रखने से छिद्रों से भर जाता 
है, वैसे हो यदि आप भोग को नहीं छोड़ेंगे, त्याग के संग नहीं जुड़ेंगे, तो आत्मा 
के गुण नष्ट हो जाते हैं । जैसे छेद बाला मटका कचरापेटी में डाल दिया जाता 
है, वैसे ही आपका गुण नष्ट हुआ । आत्मा नरक गति रूपी कचरापेटी में फिंक 
जायेगा । विषय बिप तुल्य है, सिर्फ मोक्ष ही सार रूप है । इतना जोरदार 
प्रभावशाली उपदेश देते हैं, पर उनके अंत्तर में कुछ नहीं होता । उनका हृदय तो कोरा 
का कोरा रहता है । मुंगशेलिया पत्थर पर पुष्करावर्त मेघ बरसे तो भी पत्थर कोरा 
ही रहता है; उसी प्रकार अचरमावर्त बाला जीव आश्रव का वर्णन करता है, पर स्वयं 
आश्रव से दूर रहने की बात नहीं सोचता । संवर-मोक्ष की बात करता और कहता 

ह कि सच्चा सुख मोक्ष में है । पर अपनी श्रद्धा इस पर नहीं होती, प्रश्न उपस्थित 

होता है कि फिर ये जीव संसार छोड़कर दीक्षा क्यों लेते हैं ? 
अन्य साधुओं, महान आचार्यों का 'सत्कार-सम्मान होते देखकर, अचरमावर्ती 

दुर्भव्य जीव सोचते है कि संसार छोड़कर इनके जैसे सत्कार-सम्मान-प्रतिष्ठा प्राप्त 
केसे । कभी व्याख्यान में सुना हो कि जैन धर्म की दीक्षा का पालन करने से 
देवलोक में रक्नों के विमान और देवियों की प्राप्ति होती हैं, अतः संयम लेने की 

५ है । आपका यहाँ चाहे जितना बड़ा आलिशान भवन हो, परदेश से 

|... इनणज९ ७५; हो, मलमल को, रेशम की कोमल शब्या हो फिर भी 
| 22४ तो यह एक झोंपड़ी के समान ही है । ये अचरमावर्ती 

पे ' हैंकियहाँएक झाॉपड़ी छोड़ेंगे तो मुझे देवलोक् में 
“| ॥ अशुचि से भरी एक स्त्री का त्याग करेंगे तो 
देवियाँ भोगने को लिए मिलेंगी । मनुष्य का तुच्छ 
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वैभव छोड़ने से स्वर्ग में अत्यधिक और दीर्घकालीन वैभव प्राप्त होगा'। अधिक 
प्रिय वस्तु के लिए कम प्रिय वस्तु छोड़ दी जाती है । जैसे रास्ते में चलते हुए गुंडे 
से सामना हो जाय तो आदमी स्वेच्छा से अपने रुपये-पैसे उसके हाथों में सौंपकर, 

अपनी जान बचाने भाग निकलता है | वैसे ही अधिक लालच से अचरमावताी जीव 
संसार का त्याग करके साधू जीवन की शुद्ध क्रियाएँ करता है, तप करता है, गुरु 
सेवा करता है, विनय करतोा.है, लोच करेता है; लोगों को शास्त्रीय उपदेश देता 
है, परन्तु चह सब मोक्ष के लिए नहीं, जन्म-मरण से. छूटने के लिए नहीं, बल्कि 
और अधिक, सुंदर भौतिक सुख और वैभव पाने के लिए ।-देवलोक के सुख 
पौद्सलिक सुख हैं:। हम तो मोक्ष के अनंतसुख की जिज्ञासा वाले है | फिर इसे 
पाने के लिए हमें जीवन में कितना त्याग और संयम आवश्यक होगा ? तुच्छ- 
अनित्य भौतिक सुख की प्राप्ति के लिए अचरमावर्ती दुर्भव्य और अभव्य इतने तप 
और संयम का कष्ट सहन करते है तो .मोक्ष के' शाश्वत सुख के अभिलापी हमें 
कितना पुरुषार्थ और कष्ट सहन करना पड़ेगा ? धर्म फुरसत में करनेवाली वस्तु नहीं 
है, बल्कि धर्म तो फुरसत निकाल कर की जाने वाली सर्वोत्तम वस्तु है।। धर्म के 
कार्यों में चुस्ती रखिए और पाप के कार्यो में ढ़ील.दीजिए.) ' ' 

बंधुओं ! धर्म का अवसर बार-बार नहीं मिलता । पाप करने के अवसर तो जीव 
को हल्के जन्मों में बार-बार सुलभ होते रहते हैं । मानव भव: धर्मकमाई का बाजार. 
है । इस बाजार में आने के बाद 'धर्मकरंणी भूलकर धूल. जैसी कमाई में अवसर 
न॑ खी देना । धर्म की कमाई व्छे साथ अर्थ-काम ,तो स्वत ही आ जाते हैं, परन्तु 

अर्थ-काम की खातिर धर्मकमाई नहीं करनी-चाहिए । धर्मकमाई, तो मोक्ष प्रापि 

के लिए करना है-। धर्म की खेती मोक्ष*लक्ष्मी की प्राप्ति के लिए करना है। संसार 

के सुख तो अपने आप मिल जायेंगे, आपंको इन्हें बुलाने की जरूरत नहीं ' 
पड़ेगी । जिस धर्म में मोक्ष के अनंत सुख प्रदान करने की शक्ति है, क्या वह धर्म 
आपको स्वर्ग और मनुष्य लोक के सुख नहीं प्रदान करेगा ? अतः धर्म शुद्ध आशय 
के साथे कीजिए, तो आत्मा सुधरेगी, मंत्र सुधरेगा, जीवन सुधरेगा, दोष विदा होने 
लगेंगे और गुण दौड़े चले आयेंगे ॥ राग. के बदले वियुग आयेगा, कपायों के स्थान 
चर क्षमा होगी । पैसा, पत्नी, परिवार से अधिक प्रिय देव-गुरुल्धर्म हो जायेंगे । 

संसार जेल जैसा प्रतीत होगा और संयम महल जैसा । विरति और बैराग्य आपके ' 

जीवन के साथी घन जायेंगे । हमें इस पंचमकाल में भी जिनशासन जैसा शासन 



प्रप्न हुआ है तो हम सौभांग्यशाली हैं ही । दुष्काल में घेवर का भोजन मिले तो 
कितना भाग्योदय कहा जायेगा ? वैसे ही ऐसे क्षीण होते काल में जिनशासन रूपी 
भपृत्र का अवसर प्राप्त होना भी महान भाग्योदय ही कहा जायेगा । जहाँ नीम की 
छाया भी दुलभ, हो ऐसी मरुभूमि में कल्पतरु की छाया मिल जाये, तो यह महान 
भाग से ही संभव है । आज के इस विपम पंचमकाल में जिनशासन रूपी कल्पतरू 
की छाया मिली है - यह कोई सामान्य पुण्योदय नहीं है । अतः जितना संभव हो 
पमग्रधना करके प्राप्त कालक्षण को सफल करना चाहिए । 

जिन्होंने कालक्षण को पहचाना.है, ऐसे धर्मरुचि अणगार के मन में यह विकल्प 
ढक ने आया कि इस उपसर्ग को सहन करने पर देवलोक के सुख मिलें । उन्होंने 

शो पही सोचा, मैं यह कड़वा आहार उदरस्थ कर लूँ तो कोई विशेष बात नहीं है, 
क्योंकि छकाय के जीवों की रक्षा के लिए, संयम में दोष न लगाने का इससे 
बचत मार्ग अभी कोई नहीं है । संयम के प्रति वफादार अर्थात् गुरुआज्ञा के प्रति 
वफादार रूँगा। जो श्रमण घर्मरूचि अणगार की तलाश में निकले थे, उन्होंने 

तौटकर गुरु से सारी बात बताई । गुरुदेव ! यह अकार्य हो गया । कभी राजा का 
कोप हो तो मुनि को वध परिषह उपस्थित हो जाता है, परतु गोचरी के आहार से 
मुनि के प्राण गये ऐसा कभी नहीं हुआ । यह तो धर्मरुचि अणगार की बात चल 
ही है, पर इस पंचमआरा में भी ऐसा प्रसंग हुआ है । 
हपजी स्वामी को प्रसंग : खंभात संप्रदाय के संस्थापक लवजी स्वामी को 

फ्वैकालिक आदि सूत्रों का बांचन करते हुए भगवान के सिद्धान्त का यथार्थ 
शन हो गया । उन्होंने जान लिया कि यतिगण उसके विपरीत वर्तन करते हैं । अतः 
जेय॑ दीक्षा लेकर, भगवान महावीर का सत्य धर्म क्या है, इसका प्रचार करते हुए 

लगे । इससे यतियों के मन में भय उपजा कि ये लवजीमुनि तो हमारी 

भेल खोलते जा रहे हैं । उनके प्रति ईर्ष्या भाव से यतियों के आदमी ने लवजी- 
पुनि को गोचरी में जहरीले लड्डू बहराये | लवजीमुनि को पता चल गया कि इन 

में तीक्षण जहर भरा हुआ है फिर भो बहराने वाले के प्रति जरा भी द्वेषभाव 
जहध्यों नहीं, मन में खेद नही । जैसे धर्मरूचि अणगार ने गोचर में प्राप्त कड़बी 

का आहार चींटियों क्ती रक्षा के ,लिए हँसते हुए खा लिया । चैसे ही लवजी 

जामी ने लड्डुओं में जहर होने को जानकर जय भी कपाय लाये बिना, स्वयं खा 

लिया । उच्होंने यही विचार किया कि आज परीक्षा की घड़ी है । अपनी आत्मसमाधि 
भा। और ७:28 हा 



मग्न हो गये और सत्य धर्म की रक्षा को खातिर अपने प्राणों का बलिदान कर 
दिया । अंत में संधाय करके ,आत्मसमाधि साध ली ! इस पाँचवें आरे में भी ऐस्ते 
म्रहापुरुष हो गये है जो जहर को जहर जानकर भी अमृत मानकर उदरस्थ कर 
गये । ऐसे प्रसंगों में. क्षमा बनाये रखना बहुत मुश्किल है.! धन्य :है ऐसे महान 
पुरुषों को ! -: ; 

धर्मघोषमुनि ने श्िष्यों से बताया... ! धर्मघोषमुनि के शिष्यों ने आकर सारी बात. 
बताई, तब धर्मघोषमुनि ने पूर्वगतत उपयोग लगाकर जान लिया कि नगर में किसके घर 
से किसने आहार बहराया 'थों । फिर अपने संते-सत्तियों को बुलाकर उन्होंने कहा, "है 
आयों ) मेरे अंतेवासी शिष्य धर्मरुचि अणगार स्वभाव से भद्रपरिणामी तथा विनीत 
थे । शिष्य यदि सुबिनीत हो तो - उसके प्रभाव से गुरु कां भी कल्याण हो जाता है। 

इंद्रदस और चंद्रयशमुनि का प्रसंग  इंज्रदत्त नामक एक आचार्य थें ।वे बहुत 
क्रोधी स्वभाव के थे । उनके क्रोधी स्वभाव और कठोर व्यवहार से उनका परिवार , 
उनसे दूर हो गया था और वे अकेले रह गये थे । इंद्रदत्त वृद्ध हो चले थे, एक गाँव 

रहते थे । एक दिन साला-बहनोई घूमने निकले ,थे, रास्ते में उपाश्रय में मुनि नजर 
आये । साला नगरसेठ का लड़का था, उसने बहनोई से कहा,“'हमलोग मुनि के दर्शन 
करके जायेंगे ।” बहनोई ने कहा, /'ठीक है, चलो ।” साला का नाम चंद्रयश कुमार 
था, वह बहुत गुणी और गंभीर था । गुरु के दर्शन करते हुए उसका हृदय हर्ष से माच 
उठा । साला-बहनोई के रिश्ते में मजाक चलता है ! चंद्रयश कुमार यंदन करके गुरु 
की चरण-रज लेने झुके कि बहनोई ने मजाक में कहा, “गुरुदेव. ! आप अकेले है 
तो हमाश यह साला चंद्रयश कुमार आपका शिष्य बनने योग्य है ।'' यहनोई मे तो 

मजाक किया पर गुरु के क्रोधी स्वभाव ने उन्हें जकड़ लिया और नीचे झुके हुए 
चंद्रयश कुमार के केश, वहाँ पड़ी राख लेकर, लुंचित कर दिया । गुरु का स्वभाव 

आग जैसा था और चंद्रयश का स्व॒भाव पानी जैसा शीतल था । उनकी दृष्टि कितनी 

सरल और सीधी । वे कहते हैं; “गुरुदेव ! आपकी असीम कृपा है कि आपका कर 

कमल मेरे मस्तक पर पड़ा ।" इस घटना को चंद्रयश कुमार मे हृदय से स्वीकार 

'किया । उप्ती समय सुनिवेश धारण कर साधू बन गये । बहनोई को चिंता हुई, कि 

मैंने तो मजाक किया था, जो सत्य बन गया । अब मैं इनके पिता को क्या उत्तर 

दूँगा ? मजाक में मुंडन हो गया । चेंद्रयश ने कहा, “अब मैं घर नहीं लौदूँगां । जो 
चेश धारण किया है उसे जीवन में कभी नहीं 

हे वा 



चंद्रवश्पुनि के मन में विकट प्रश्न उपस्थित हुआ कि “मैं अचानक साधू बन गया 
हूँ, अब मेरे मात्ता-पिता और कु टुंबियों को खबर होते ही वे यहाँ आकर गुरु को 
पोशान करेंगे । उन्हें बुरा-भला कहेंगे | इससे अच्छा है क्ति इस समय यहाँ से कहीं 
और चले जायें । ऐसा सोचकर बहुत विनयपूर्वक गुरुदेव से कहते है, “गुरुदेव ! 
मूर्पाज्त के पश्चात् सांधू के लिए एक कदम भी चलना उचित नहीं , परन्तु आपने मुझे 
प्रंयंम अंगीकार करवाया है, मेरे माता-पिता जानेंगे तो यहाँ आकर आपको कट शब्द 
कहेंगे । अतः मेरें संयम की रक्षा के लिए हम अभी यहाँ से विहार कर लें ।” सूर्यास्त 

के पश्चात् विहार के लिए संत्त को मनाही है पर वहाँ रहते हुए यदि संयम लुटता हो, 
संयम की रक्षा के लिए रात्रि में विहार करना पड़े तो छूट है । क्रोधी गुरु कहते है, 
“तुझे दिखता नहीं, में चल नहीं सकता, इसोलिए तो एक गाँव में रहता हूँ ।'' तब 
ग सुविनित शिष्य ने कहा, “गुरुदेव ! मैं आपको अपने कंधों पर बैठाकर ले 
चलूँगा ।” अपने कंधे पर गुरु को बैठाकर चंद्रयशमुनि रात के अंधेरे में विहार करने 
लगे। घोर अंधेरा होने से रास्ता दिखाई नहीं पड़ता था, जिससे कभी गड्ढे से या पत्थर 
पे छोकर लग जाती थी । गुरु के शरीर को भी इससे धक्का लगता और वे उन पर 
गुस्सा करते, नवदीक्षित मुनि को मास्ते और कदु बचनों के प्रहार करते | भगवान 

ने तो नवदीक्षित मुनि की छ: महीने तक वैयावच्च (सेवा) करने की बात कही है। 

असके स्थान पर यहाँ विपरीत ही हुआ । 
चंद्रवशमुनि बहुत गंभीर और क्षमावान हैं । धन्य है उन चंद्रयशमुनि को जिन पर 

गुर के चचनों और हाथ-पैर के प्रहार होने पर भी उसकी चिंता न करके चही विचार 
के हैं कि “मैं क्वितना पापी हूँ कि मेरे कारण मेरे गुरु को इतनी तकलीफ सहनी 
पड़ रही है। में गुरु की कितनी अशातना कर रहा हूँ । अशातना करके मरकर में 
कहाँ जाऊँगा । कितने पविंत्र संत ! एक तो गुरु की अशातना हो रही है, दूसरे अंधेरी 
रेत में रास्ता सही न दिखने से कितने ही जीवों की विराधना हो रहो है ।' इस प्रकार 
शुद्ध परिणाम की धारा बढ़ते-बढ़ते प्रमत्त दशा छूटी और अप्रमत्त दशा आयी । बढ़ते 

हैए आत्मा ने आठवें गरुणस्थानक में जाकर क्षपक श्रेणी में दसबें-बारहवें होकर 
पहुँचते ही केवल ज्ञान पा लिया । केवल ज्ञान होने के पश्चात् आँख की कोई 

नहीं रहती । इसीलिए केवली को अनिन्द्रिय भी कहा जाता है । अब केबल 
रन को ज्योत्ति प्रकट होने से सीधे-सीथे चलने लगे । ज्ञानचक्षु खुल जाने से 
अपपशमुनि की ठोकरें अब गुरु को नहीं लग रही-थी और जो तकलीफ हों रही 
भा।१ रे 5 4 ज्योतत प्न्ह्त 



थी, वह रुक गईं । शुरु क्या सोचते है ? मैंने इसे सही माया, अब कैसा वराबर चलने , 
लगा ! शिष्य को केवल ज्ञान होने के कारण पैर जय भी आगे-पीछे नहीं होता । 
अब गुरुदेव सोचने लगे-ऐसी घनघोर सत्रि में; मैं इसका चेहरा नहीं देख पा रहा 
तो ऐसे रास्ते में इतनी सावधानी से कैसे चल रहा होगा-?' यह सोच शिष्य से पूछा, 
शिष्य अत्यन्त विनयपूर्वक कहता है, “गुरुदेव-) आपकी -असीम -कृपा का फल 

है ।” "क्या तुझे केवल ज्ञान हो गया है 2! "गुरुदेव ! आपका प्रताप :है,। गुरु ने 
जैसे ही समझा कि शिष्य को केवल ज्ञान हो -गया है वैसे ही उनकी कंधे से उत्ते 
और चरणों में गिर पड़े । उनके हृदय में -पश्चात्ताप की भट्टी सुलग उठी । 
अहो ! भोग में पड़ा संसार में डूबे इस आत्मा ने सांझ समय दीक्षा ली | अभी एक 

रात भी नहों बीती और केवल ज्ञान .की ज्योति प्रकट कर ली,। में कैसा पापी कि 
केवली होने वाले शिष्य के कंधे. पर बैठा, हाथ-पर से मारा, .बचनों के प्रहार 
किये । धिक्कार है मुझे ) मैने ऐसे केवली की अशातना की ? मैं इतने वर्षो से 
चारित्र पालन करता हूँ; पर में जोन पा सका इस. शिष्य ने एक रात में पा 
लिया ।' इंद्रदत आचार्य के हृदय में परिणामों की इतनी उच्चता आयी और - 

पश्चात्ताप की भट्टी सुलगी कि उन्हें भी केवल ज्ञान प्राप्त हो गया । विनीत और 
पवित्र शिष्य के प्रताप से गुरु भी केवली बन गये । हमने द्रव्यक्षण, क्षेत्रक्षण, 
कालक्षण की बात की । चौथा है भावक्षण । जो कर्मो के उपशम, क्षयोपशम और 
क्षयरूप होते है ! जैसे-जैसे कर्मो का उपशम, क्षयोपशम या' क्षय होता है, वैसे 
चैसे आत्मिक गुण खिलते व प्रकट होते हैं । सम्यक्त्व गुण भी, मोहनीय आदि 
सात कर्मों की स्थिति जब बहुत-सी अपने आप, बिना किसी विशेष युरुषार्थ के 
भी, टूट जाती है तब खिलता है । एक क्रोड़ाक्रोड़ी सागरोपम की स्थिति में से भी 
जब पल्योपम के असंख्यातवां भाग जितनी स्थिति न्यून हो जाती' है, तंथ जीव॑ 
ग्रंथीदेश में आता है । ग्रंथीदेश में आये जीवों में से विरले जीव ही अपूर्वकरण 
परिणाम द्वारा राग-द्वेष की निविड़ गाँठ को भेदकर सम्यक्त्व के परिणाम को प्राप्त 
करते हैं | ग्रंथीभेद द्वारा संम्यकृत्व परिणाम प्राप्त करने के पश्चात् ही जीवों का 
वास्तविक विकास क्रम प्रारंभ होता है। पहले कर्मों को जोर रहता है पर ग्रंथीभेद 
होने के बाद जीव के पुरुषार्थ का जोर बढ़ता जाता है । फिर केर्मे क्षय करते-करते 
जीव अंत में अपने क्षायिक्त भोंच तक पहुँच जाता है । यह है भावक्षण । 

क्षण को पहचानने बाले सुधिनीत और पवित्र धर्मरुचि अणगार कालवश हो 

गये ।' धर्मघोध मुनि ने अपने संत-सतियों को बुलाकर कहा, “मेरे अंतेवासी शिप्व 



धर्मकचि अणगार प्रवृत्ति 'के भद्विक और विनीत्त थे - 

'मासं मासेणं आणिक्खित्तेणं तवी कम्मेणं जाव नागसिरीए 

बाहणीए गिहे अगुपतिद्व तए णं सा नागसिरी माहणी नाव निसीरइ 7 
वे निरंतर मासखमण के पारणे मासखमण तप करते थे । आज उनके मासखमण 

के पारणे का दिन था । वे आहार के लिए भ्रमण करते हुए नागेश्री के घर गये 

वै। साधू को ऊँच-नीच का भेद नहीं होता । वे तो निर्दोष आहार की गवेषणा में 

नगेभ्री के घर पहुँच गये । वहाँ क्या हुआ आदि बात गुरु शिष्यों से कहेंगे । आगे 
क्या होगा आदि भाव अवसर-पर कहा जायेगा ! 

॥ # शान्ति3 ॥ &-3 

2 (०५५ ७७७७४७७७७७७७७७७७७७७७७७ र ६७३३३२७७७७३७७७७७७३७७७७७७७७७३ के 

आावण कृष्ण १३, बुधवार हा दिनांक: १४०८-७४ 
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ऐ़ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 
अन॑तज्ञानी, अनंत्रदर्शी , सर्व जीवों को शांति का मार्ग बताने वाले, शास्त्रकार 

भाव॑त मे जगत के जोचों के लिए सिद्धान्त रूपी वाणी की प्ररूपणा की । यह 
वाणी जो अंतर में उतारता है, वह. भवसागर पार कर जाता है । 

जिस दिन की हम बहुत समय से राह देख रहे थे, जिसके लिए हम बहुत्त उत्सुक 

जिसे याद करके, हमारा हृदय हर्ष से नाच उठता था, उस मंगलकारी पवित्र 
र्यूषण पर्व का आज प्रथम दिन है। आज के दिन को हम 'अदूठाईधर' के नाम 

' जानते है | पाँच धर है । महीना का धर (मासखमण धर), पंद्रह का धर, 

धर, कल्पधर और तेलाधर । एक माह पहले से संवत्सरी पर्व की चेतावनी 

रन लिए मासखमण धर आता है | उम्र दिन अगर आप न चेते तो पंद्रह के धर 

गे चेत जाइए । उस दिन भी न जागे तो आज तो अवश्य जाग जाना है । आज 
ँल्पेक के दिल में आजन्द है ।? आज रविवार का दिन नहीं है फिर भी इतनों 

पपेदिनी यहाँ एकत्रित होने का क्या कारण है ? क्योंकि आज का सविन्न दिन 

ध्यात्यचाद की मधुर वोणा बजाने चाले पर्वाधिराज का प्रथम दिन है। आज के 
्स्््द्ट 22300. ७44 नस्स्प्सस्सपसपमप्स 



दिन का पवित्र वातावरण सभी को त्याग और तप का संदेश प्रदान कर रहा है 

॥ आज के दिन भोगों को छोड़कर त्याग की. ओर: कदम बढ़ाइए ,। अंधंकार से 

निकलकर प्रकाश की ओर जाकर आत्मा के दर्शन. करने हैं। ...*..* 
आज आप सब यहों क्यों एकन्नित हुए हैं .? इंस,पर विचार करने की जरूरत 

है । आदमी कोई भी काम बिना प्रयोजन के नहीं करता । आपको 'कुछ खरीदने 
की इच्छा होती है तभी बाजार में जाते है । बाजार -में 'बहुत-सी चौजें मिलही 
हैं । देखने पर लेने का लालच भी होता है। परन्तु थदि आपके पास पैसे न हों, 
वस्तु कैसे खरीद सकेंगे ? आज तो जिंधर देखिए पैसे का बोलबाला है । एक * 
सामान्य-सी वस्तु भी पैसे के बगैर नहीं मिल सकती । और आपको तो ऊँचे स्थान 

पर जाना है । मोक्ष का मोती पाने के लिए ज्ञान-दर्शन-चारित्र-तप रूपी पैसे 

आवश्यक हैं । 
इन पवित्र दिनों में त्प करने की इच्छा होती है ! आज छोटे-छोटे बालकों ने 

भी उपवास किया है ! अपनी शक्ति के अनुसार हरःकिसीको तपस्या करनी 

चाहिए । क्योंकि तप द्वारा कर्मो .की निर्जया होतीं है । “'तवस्ा गिर्जरा च! तप 
द्वारा कर्मो को क्षय कर महानपुरुषों ने मोक्ष प्राप्त किया है ! भगवान महावीर ने 
कर्मो को क्षय करने के लिए कितनी उग्र तपस्या की थी? मैले कपड़े को साफ 
करने के लिए साबुन और पानी की जरूरत होती है । सोने के गहने साफकरके 
चमकाने के लिए तेजाब की जरूरत होती है ।'मशीन साफ करने के लिए पेट्रोल 
की आवश्यकता होती है । इसी प्रकार आत्मा-को. विशुद्ध बनाने के लिए ज्ञान- 

दर्शन-चारित्र-तप की जरूरत है । शारीरिक दर्द या तकलीफ होने पर आप डोक्टर 
के पास जाते है | डोक्टर जाँच-पड़ताल के बाद निदान करके दवा देता है, लेकित 
आप यदि दवा न लें तो रोग कैसे मिटेगा ? औषधि का पान किये बिना शारीरिक 

रोग नहीं जाता, आत्मा तो अनादिकाल से आठ कर्मों से पीड़ित है । ज्ञा्ने-दर्शन- 
चारित्र-तप रूपी औषधि के सेवन बिना भला शेग कैसे दूर होगा ? आठ कर्मों 
में चार घाती और चार अधाती कर्म है | घाती कर्म पर प्रहार करने के लिए ज्ञान- 

दर्शन-चारित्र-तप तीक्ष्ण अस्त्र के समान है । इन अस्त्रों द्वार हमें कर्मो पर विजय 

प्राप्त करता है ! अन्य प्रकार से भगव॑त ने अहिंसा, सत्य, अचौर्य, बरह्मचर्य और 
अपरिग्रह रूपी पंचशील धर्म बताया है । इनमें प्रथम स्थान अहिंसा का है ! 

छः 



'आधारंग सूत्र' में प्रथम अध्ययन में ही भगवान ने हिंसा के त्याग का उपदेश 
दिया है। अहिंसा की भावना उत्थान का मार्ग है और हिंसा की भावना में पतन 
है अहिंसा सुख का राजमार्ग है और हिंसा दुःख और अशांति का मार्ग है। अहिंसा 
ऐसी मप्ंजीवनी है जो दुःख से बेहोश बने प्राणियों को नवजीबन प्रदान करती 
है।अहिसा रामबाण औषधि है, जिसके सेवन से अशांति रूपी व्याधि दूर हो जाती 
है। अहिंसा अमृत है और हिंसा विष । समस्त शास्त्रों का सार है “अ्धिसा परमो 
फ ।! अहिंसा और संयम मोक्ष का साधन है । आज तो जिधर देखिए हिंसा का 
प्राप्नाज्य छाया हुआ है । आज की सरकार भी हिंसक शस्त्रों के सर्जन को प्रोत्साहित 
फाहोी हैं। वैज्ञानिक शोध भी उस ओर वायु वेग से बढ़ रहो है | दिन-प्रतिदिन 
गे-नये शोध सामने आए रहे हैं । यहाँ चैठे-बैठे हजारों मौल दूरघटने वाली घटनाओं 
और खबरों को आप जान सकते हैं । कुछ घँटों में सैंकड़ों मील का सफर तय कर 
कक हैं। ऐसे बढ़ते साथनों को देख आप सोचते होंगे कि हम बहुत बुछ कर रहे 
£ | पल्तु विचार करने पर,पायेंगे कि जिस अनुपात में वैज्ञानिक शोधों में वृद्धि 
हू उस अनुपात में विकास तो नहीं पर विनाश ही बढ़ा है । मौज-शौक के साधन 

से आदमी कमजोर, कंकाल जैसा वन गया है और अणुबभ, एटम (परमाणु) *स का आविष्कार होते ही मनुष्य भ्रयभीत बन गया है । 
भास में चारों ओर पश्चिमी हवा फैल रही है | परिणामस्वरूप आर्य होते हुए भी 

रथ अनार्य बन गया है । तथा अपने अमूल्य जीवन को व्यर्थ गंबाता है । हमारे 
भगवंत हजारों वर्ष पहले जो समझा गये थे, वही बातें आज वैज्ञानिकों द्वार 

अमाणिक की जा रही हैं। देव विमानों की चर्चा. शास्त्रों में सुनकर लोग कहते थे 
कि 'वह सब गप है! परन्तु आज तो आपको प्रत्यक्ष दिखाई देता है ना ? समझ $ क। 

ह रहे है कि भगवान ने जो कुछ कहा था बिल्कुल सत्य है । यह सब देख-सुनकर 
शर्तों के प्रति आपकी श्रद्धा दृढ़ होनी चाहिए । इसके बदले हर दिन श्रद्धा के कदम 
3९४ मकर आते हैं। यह अफसोस की बात है ! बंधुओं ! कुछ समझिए । विज्ञान 
हर जितना बढ़ा हो, पर बह अपूर्ण है । जबकि अपने भगवंत पूर्ण हैं। विज्ञानवादियों 
समय-समय पर अपने सिद्धान्तों में परिवर्तन करना पड़ता है - इसीसे प्रमाणित 

* जाता है कि चे अधूरे है । सर्वज्ञ भगवंतों के सिद्धान्त तीनों काल में कभी नहीं 

“ले । अतः समझिए कि सर्वज्ञ यूर्ण है और चैज्ञानिक अपूर्ण मास 
्ेततों ने जिस जगत को अपने ज़ान में देखा है, उप्तका थोड़ा-भाग भी चैड् 

को दूँद सके है । पृथ्वी गोल है !। पृथ्वी का. नक्शा इस प्रकार का 
शिस्स्स्स्पि य् ५. ज्यो 30९, 
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है। भूगोल शास्त्र में जितने देश और जितनी दुनिया की तलाश इन अपूर्ण वैज्ञानिकों 
ने की है वह जैन शास्त्रों की वृष्टि से सिंधु में बिंदु के समान है पहले के जमाने में जो 
लोग युद्ध में जाते थे, उन्हींकी वैसी मृत्यु होती 'थी जैसी बम के आविष्क्ट के बाद 
अब गाँव के गाँव साफ हो जाते है । यह सब होने का मुख्य कारण जीव का अज्ञान 
है। इतने आविष्कारों के पश्चात् भी संसार में कहीं सुख-शांति का लेश तक दिखाई 
नहीं देता । जहाँ देखिए दुःख, दुःख और दुःख ही है । यदि आपको सुख और शांति की 
कामना है, तो विज्ञानवाद को छोड़कर भगवान महावीर द्वारा बतायी अहिंसा को अपने 
जीवन में अपनाइए । (आत्मवत् सर्व भ्रृतेयु ।! हरआत्मा हमारी आत्मा के समान ) 
ही है, ऐसी भावना रखिए । जैसे आपको सुख प्रिय है, वैसे ही संसार के प्रत्येक जीव 
को सुख प्रिय है। 'आचारांग सूत्र' में भगवान ने कहा है कि “संव्वेसिं जीवियं | 
पिय॑ ।” सभीको जीवन प्रिय है। दूसरों को दुःख देने से दुःख मिलता है और सुख देने 
से सुख । आज किसीके दुःख में सहभागी बनेंगे तो कोई आपके दुःख में भी सहभागी 
बनेगा । दूसरों का दुःख देख आपका हृदय द्रवित होना चाहिए । सच्चा श्रावक 
दूसरों का दुःख नहीं देःख सकता । जिसके जीवन में अनुकंपा होती है, वही अहिंसा 
व्रत का पालन कर सकता है ! 
जगत के जीवों को भयंकर दुःख में पीड़ित देखकर करुणासांगर भगवंत मे 

अपार करुणा के साथ कहा, “हे भव्य जीवों ! अनंतकालं से मोह, मिथ्यात्व और 
माया के जाल में फँसकर अन॑ंत्काल तक भटके । अब तो जागो, समझो ऑर 

देखो ।" आपके जीवन का-एक-एक स्वर्णिम अनमोल क्षण व्यर्थ जा रहा है | जिसे 

फिर से पाना मश्किल है । फिर भी जीव जागते नहीं । उन्हें सावधान करते हुए ज्ञानों 
' फिर भी कहते है कि 'है जीव ! इस बेहोश दशा से निकलकर होश में आओ | 

बंधुओं ! हम सोचें तो यह जीव वास्तव में एक राजकुमार है.। अनंत कर्म की 
वर्गणाएँ उसकी काया है ! राग-द्वेषप-मोह,- बाह्य और आशभ्यंतर परिग्रह आदि उसक 

परिवार है । इस परिवार का सबसे बड़ा और लाड़ला लड़का है मोह ।.वह समस्त 

संसार को . प्रिय है । इस लाड़ले को सभी लाड़ करते है । परन्तु यदि जीव में जरा 
समझ हो तो वह जान लेगा कि उसने बैरी को गले-लगाया है ।,जो बरी को गले 
लगाता है उसके, घर में: आग लगती है । यदि घर को सहीसलामत रखना हो वा 

अपने घर की ओर ध्यान दीजिए । कबतक पर घर में भटकते रहेंगे ? भटकता है 
क्लौन ? जिसका कोई ठिकाना न हो । जो खानदानी है, इज्जतदार है, बह इधर- 



उप हीं भटकता । आत्मा मोहदशा में पागल बनकर अपना होश गँवाकर 
फ्रीप्रमण बढ़ा लेता है और मोह के मृदु साधनों में लीन बनता जाता है । कभी 
विचार किया है कि इसका परिणाम क्या होगा । मोहनीय कर्म की अदठाइस प्रकृति 

है। उसमें पच्चीस चारित्र मोहनीय की और तोन दर्शन मोहनीय कर्म को है । दर्शन 
प्रोह ने जीव को ऐसा भर्माया है कि उसे सत्य मार्ग सूझता नहीं । 

दर्गन मोहे तारी मति मुंझाणी, चारित्र चूक््यो एनी श्रद्धा न आणी. 
समझीने कर श्रद्धा तो थाए चेड़ों पार - 
दीपक प्रगटे दिलमां जिनवाणी जयजयकार... शास्तरों ना अजवाते... 

भोह में मूछित जीव उसीमें डूबा रहता है । जिसने नीले रंग का चश्मा पहन रखा 
है स्से सफेद रंग कैसे दिखेगा ? वस्तु सफेद रंग की होने पर भी नीले रंग के चश्मे 
के प्रभाव से उसे सबकुछ नीला ही दिखाई पड़ता है | संसार का राग दुःखदायी होने 

ए भी जीवों को सुखदायी प्रतीत होता है । उदाहरणस्वरूप, एक बाग में चिडियाँ 

आनन्-किल्लोल कर रहीं हों, तभी किसीने आकर बहाँ ज्वार के दाने बिखेरे 
' बिड़ियाँ प्रसन्न हो जाती है कि, ' अहो ! कितना अच्छा भोजन मिल गया ।” आनन्दपूर्वक 
दना चुगनें लगती हैं। परन्तु उन्हें यह पता नहीं कि इस आनन्द के क्षण के पीछे मौत 
का आमंत्रण है । यह तो शिकार फँसाने के लिए डाला गया चारा है । शिकारी आया 

है और चिड़ियाँ जाल में फँसाकर ले गया, अब तो मौत ही है ना ? इसी प्रकार है 
वेंधुओं ! इस संसार में पुत्र-पत्नी-परिवार और धन-वैभव में आपको सुख दिखता है 
अनु समझ लीजिए कि यह तो जाल में फँसाने के लिए चारा फेंका गया है । मोहदशा 

* आपको यह ज्ञात नहीं होता कि इस क्षणिक सुख के पीछे दुःख के मेरु समान 
पवत खड़े होंगे । जिस वस्तु को भोगने पर आनन्द प्रतीत हो, उसके बारे में सोचना 

चाहिए कि इसका गुण क्या है ? इसका यरिणाम क्या होगा ? इतना विचार करते 
हैं समझ में आ जायेगा कि में जिसके पीछे पागल बन रहा हूँ, उसमें खोना उचित 
नही है। जो संसार में रचे-पच्े है, थे भवसागर में भटके है। ज्ञानी कहते है कि "काल 

नहीं होते, परन्तु बह अविरत रूप से गृति करता रहता है और तेरे जीवन के 
अनयोल स्वर्णिम क्षण लेता जाता है,।' अतः तू अपना काम कर ले । है जीव ४, 

अनर्चक्षु खोल और अपना [जीवनपथ निहार ले । | 
' « उधड़े अंतरना कमाड, तो मिदे, मोहनी ,मनवार, 

दल्ले रागनी रंजाड, सुख, वृष्टि ,झतघार ।* 
प्प्य रब कप बडे ह 



देबानुप्रियों ! आपकी तिजोरी में धन-माल-रत्न आदि भरे हुए है। जब आपको 
पैसों की जरूरत हो तब तिजोरी के पास जाकर खड़े हो जाएँ और घंटे भर तक 
जाप करें कि 'हे तिजोरी !-मुझे रुपया दो !' तो क्या रुपये मिल जाएँगे ? चाबी 

य 

; 

ग 

लगाकर दरवाजा खोलेंगे तो पैसे मिलेंगे । एक द्रव्य लक्ष्मी पाने के लिए इतना ' 
पुरुषार्थ करना पड़ता है, तो शाश्वत आत्मिक लक्ष्मी की प्राप्ति के लिए कितना , 
पुरुषार्थ आवश्यक होगा ? एक बार आँखें बंद करके विचार कीजिए : . 

“मैं हूँ कौन, कहाँ से आया, मुझे कहाँ पर जाना है, । 
कौन जगत में 'मेरा है, इस जंग में ;कहों. ठिकाना है ॥” , 

इतना चित्तन करेंगे, तो अंतर के द्वार खुलेंगे । अंत्तर के द्वार खुलने से चेत्तनदेव 
जागृत हुआ और फिर मिथ्यात्व, मोह, राग आदि की क्या विसात है कि वे टिक 
सकें ? चेतनदेव सुषुप्त अवस्था में है, इसलिए इन सब ने यहाँ अड्डा जमाया 
है । जिस घर में र्री अकुशल होती. है, उस घर में पंछी.अपने घोंसले बना लेते 
हैं, चूहे अपने विल बना लेते हैं, परन्तु जिस घर में सुधड़ सन्नी होती।है, वहाँ घिड़ियां 
के घोंसले या चूहे के बिल नहीं होते । आप एक कहावत का प्रयोग करते हैं ना 
कि “जिसका राजा अंधा, उसकी सेना कूरें में” और जिसका :मालिक, जागता 
हो उसकी सेना को कोई आँच नहीं आती ।.अपना नायक़ चेतन, है । यदि चेतन 
जड़ का पुजारी बनकर चमड़े में ही रम जाये, राग-रंग का-रागी बन जाये, तो 
चतुर्गति के, बड़े कूएँ में गिर गया ही समझिए । . , .ग * 

गुरु शिष्यों के सामने नागेभ्री का नाम जाहिर करते है : बंधुओं ! पुद्गल 
का. राग ही जीव का नुकसान करता है । यदि राग की यह शरारत ठल जाये .हाँ 

निःशंक रूप से शाश्वत सुख की प्राप्ति हो जाये । जिन्हें कांया 'का सम्पूर्ण शग 
छूट गया था, ऐसे धर्मरुचिं अणगार ने संयम की रक्षां के,लिए कड़वी तुंबी का 
आहार अपने उदर में पचा लिया ( भगवान ने '“आचारांग सूत्र में कहा है :- 

“जे असत्ता पावेहिं कम्मेहिं उदादू ते आयका पुसानित इति उयाहु धीरे 
वे फासे पुदुठो अहियासई से पुव्वियेयं पच्छारेयं श्रेउर धम्म 
विध्वंसणद्चग्गं अधुचं अणिड॒यं अरासय॑ं चयावचइयं विष्परिणाग ध॒ग्म 
पारह एयें 'रुवसंधि समुप्पेहगाणस्स, इक्काययेः्गपरयस्स इषट 
विप्पगुक्कस्स नत्थि भग्गे विर्यरसे त्तिवेमि // | * 

7, ८ 

+ 



जो म्राधक पाप कर्म में रत नहीं है, बल्कि संयम में लीन है, पूर्व कर्मो के उदय 
पे कचित उसे कोई व्याधि या उपाधि आ जाये तो शांति से सहन करना चाहिए- 
ऐग़ा वीर्थकर देव का फरमान है । साथ ही यह विचार करना चाहिए कि यह मेरे 

क्यों का उदय है, आगे या पीछे यह दुःख सहन तो करना ही है । ओऔदारिक शरीर 

है, कभी तो छिन्न-भिन्न होना ही है । इसका स्वभाव हो नष्ट होना है, अध्रुव, अनित्य 
भग्ाएवत, नश्वर और घटने-बढ़ने वाला है । अतः हे साधक ! इस शरीर के स्वरूप 
वा प्राप्त अवसर का विचार कंर ले । जो साधक देह के स्वरूप के द्रष्टा और अवसर 
के विधारक हैं, आत्मां के गुणों में रपण करनेवाले है, शरीर आदि के प्रति 
गिप्तक्त और त्यागी. हैं, उन्हें संसार में भटकना नहीं पड़ता । धर्मरुचि अणगार ने 

भर यही विचार किया कि यह शरीर सड़न-गलन स्वभाव वाला और नश्वर है, इसे 
8 छ तो छोड़ना ही है, तो जीवों की रक्षा के लिए देह का बलिदान देना 
पर्वश्रष्ठ है । 5 5० 

पर्यधोषघुनि अपने श्रमण-श्रणणियों को बुलाकर कह रहे है कि मेरे अंतेवासी, 
प्रसखझमण के तपस्वी धर्मरूचि अणगार गोचरी के लिए घूमते हुए नागे श्री के घर 
एुँचे । उस्र नागेश्री ने क्या दिया ? ऐसे सुविनीत शिष्य की मृत्यु के बारे में कहते 
एैए गुरु का हृदय द्रवित हो गया । उस नागेश्री द्राह्मणी ने कड़वी तुंबी का साग 

भके पात्रा में बहराया। . 7: 

वए ण॑ से धम्मरुई अणगारे अहपन्ज मित्ति कद्दु जाव काल 
भेणवकंखेमाणे विहर्डड /” धर्मरुचि अणगार ने उसे क्षुधा निवृत्ति के लिए पर्याप्त 

गगक स्वीकार किया ।अहो ! अपने आँगन में कल्पक्ृक्ष फला, मासखमण के त्पस्वी 

मी पधरे है ऐसा शुद्ध अध्यवसाय नहीं आया । उल्टे मुनि को घूग मानकर कड़बी तुंबी 

ः भे ज्ञाग बहाँ उलट दिया । जीव मान-कपाय का पोषण करने के लिए अन्य जीवों का 

 औह कले के लिए तैयार हो जाता है । कर्म बाँधते समय जीव को यह ख्याल नहीं 

आता कि इन कर्मो के उदय के समय रो-रोकर भोगने पर भी वे खत्म नहीं होंगे । उस 

रपये कोई बचा नहीं सकेगा । माल खाने के लिए सब तैयार रहते है, पर्तु मार खाने 

के लिए कोई भी नहीं आता । यह संसार स्वार्थ से भग हुआ है ।:जबतक आपके पास 

पन-संपत्ति है, तवतक सभी सगे बनकर आयेंगे और पैसा न रहने यर कोई सगा भी 

होता । माता कितने कष्ट सहकर, ऊँची आशाएँ लेकर पुत्र का पालन-पोषण कसी 
हे डर और कुशल हो जाने पर कुछ ही पुत्र होंगे जो माता का ख्याल रखते हों । माता 

७ शाओं को मीनारें टूटकर-चकनाचूर हो जाती हैं। 



मां-मेटे का प्रसंग ; एक माँ-बेटे थे । माँ विधवा थी ॥.विधवा होना यो है ' 
बुःख का कारण है घर पति यदि धन-बैभव छोड़ गये हों तो दुःखी बहन को दुए ' 
तो राहत होती है, परन्तु जिसके धनी के साथ-साथ धन 'भी चला गंया.हो; उप्तकी 
क्या हालत होती है ? यह तो भुक्तभोगी ही जान सकता है । इस माँ के पास,तो 
धन भी न था । चक्की के पहिये चलाकर अपना जीवननिर्वाह कर रही है । पृत्र 

को भी संस्कारी घना रही हैं ! आज विज्ञान की प्रगति से-विधवा बहनों के उद्योग 
को काफी धक्का लगा है । माता विचार करती है कि “में कड़ी मेहनत कहूँगी, 

परन्तु बच्चे को शिक्षित बनाऊँगी ।” माता को 'आशा है कि 'पढ़-लिखकर बेटा 
होशियार और सुखी होगा तथा मेरी वृद्धावस्था भी ठीक से गुजरेगी ॥' पुन्न भी बहुत 

गुणी और विनयी है । पुत्र को पढ़ने के लिए परदेश भेजा !:पढ़ाई पूरी कर काम 
पर लगा, विवाह हुआ । माता ने.इच्छा जाहिर की कि 'मैं अकेली गाँव में का 
क्या करूँ ? यदि तू कहे तो मैं भी तेरे साथ रहने चली आऊँ ।' पुत्र ने बड़े सह 
और आदर से माँ की भावना का स्वागत किया । माता के आने से पुत्र प्रसन्न हो 
गया, परन्तु बहू का मुँह विगड़ गया-। उसे माँजी बँधनरूप लगने लगी । लड़का 
बीच में घिर गया कि किसका साथ दे, किसकी माने ? माता/ने|कितने कष्ट सहका 
मुझे पाला, इस योग्य बनाया, उनका उपकार कैसे भूला जा सकता है ? पत्नी को 
मैं व्याहकर लाया हूँ. ! अब किसका कहा मानूँ ? कहावत है ना, दाद्दिना हाय 
मुँह की ओर द्वी बदता- हैं? । लत 

* एक 'दिन बेठा-बहू की बात माता के कानों में पड़ गयी । चहू रो-रोकर'कह 
रही थी कि “आप या तो मुझे इजाजत दीजिए या माता को बिदा कीजिए | जहां 

माँ है वहाँ मै भहीं रह सकती ।” सुनकर माँ ने सोचा कि 'मेरे कारण इनके जीवन 
में कड़वाहट घुल रही है, तो मुझे इस घर में नहीं रहना चाहिए ।' दूसरे ही दिन माता 
ने बैटे से कहा कि “मेरी जैसी वृद्धाएँ यात्रा करने जा रही है, मैं भी उनके साथ 
जाना चाहती हूँ ।? लड़के ने यह भी नहीं पूछा कि “किस स्थान की यात्रा पर जा 
रही है, किस गाड़ी से जाना है ?. तुम्हारे पास रुपये न होंगे, तो कितने रुपये ईू 

? बस, लड़के के मन में तो यह आया-कि यदि माता चली जाती है तो. घर से 

कलह विदा हो जायेगा । इस तरह वृद्धा माँ यात्रा का बहाना करके घर से निकल 
आईं । उसी-गाँव में उसके बेटे का मित्र रहता था, उसके घर:पहुँची । मित्र वे माँजी 
को देख बहुत स्वागत किया, पर सोचा अभी तो इनकी उप्र पंचास की.भी न होगी 
और इतनी वृद्ध दिखाई देने लगी है | माँजी ने कारण बताया कि * यात्रा 

हट शा। 



तट दी थी तो सोचा तुम सबसे भी मुलाकात करती चलूँ ।' माता वहीं रहने 
ही । घर के काम-काज और अपने व्यवहार से सबकी प्रिय बन गयीं । धीरे- 
पी उह़ें वहाँ रहते दो महीने बीत गये, पर वे जाने का नाम नहीं लेती । मित्र के 
प्र में आया जरूर कोई बात है । मेरे मित्र को महीने के पाँच सौ रुपये मिलते 
है और वह उनका एकमात्र पुत्र है फिर अपना घर छोड़कर यहाँ क्यों रह रही 
|? बात-बात में बह माताजी से पूछता है, पर उनका जवाब है कि जैसा मेरा घर 
शा ही यह घर है, यही मानकर रहती हूँ और कोई बात नहीं है । माता ने सोचा 
पके मन में भी शंका आ गयी है, अब इससे अधिक छिपाना संभव नहीं 

[गा । अत: यहाँ से चल देने में ही भलाई है । वहाँ से निकलकर जयह-जगह काम 

ते हुए वह अपने बेटे के घर पहुँची । पंद्रह-साल व्यतीत हो चुके थे । गरीबी 

र मेहनत की मार ने उनकी हुलिया ही बदल दी थी । इसलिए बेट-बहू पहचान 
पाये । तब माता ने सोचा, जब ये पहचानते ही नहीं तो उनके घर माँ बनकर 

हैं इना । काम की तलाश में पहुँची एक वृद्धा के रूप में , उन्होंने यूछा कि कोई 
करेवाली की जरूरत है ? बहू ने पूछा, “माँजी ! तुम क्या तनख्खाह 

गी 2" तो चोली, "खाना-कपड़ा और रहने को जगह, बस ।” 
शा को लड़का लौटा त्रो बदू ने नौकरानी की बात बत्तायी । लड़के ने कोई 
णुकता नहीं दिखाई । घर की व्यवस्था तुम्हारे जिम्मे है, जो तुम्हें ठीक लगे 
रे । सपय बीतने लेगा !' 

हि एक बार ऐसा हुआ कि बहू का अढ़ाई वर्ष का लड़का बाहर खेलने गया था और 
खेलते न जाने क्रिधर निकल गया । बहू घबरा गई / बहुत डूँढा ॥पति को खबर 

! और खूब रोने लगी । वृद्धा माता उससे कहती है, “शांत हो जाओ । अभी मिल 
ये । तुम्हारा तो अढ़ाईं वर्ष का बालक खोया है । तुमने किसीके अठारह वर्ष के 
प्वे को उसकी माँ से दूर किया होगा । क्या ऐसा किया है ? घबरा मत । जीव जैसा 

म॑ करता है उसे वैसे हो फल भोगने पड़ते हैं ।” घर से बाहर निकल चृद्ध माँ बालक 
 ढूँले लगी । कुछ ही दूर गली की झोंपड़ी में एक आदमी रोते हुए चच्चे को चुप 
गने की कोशिश कर रहा था। माँजी पहचान गयी और चच्चे को सीने से लगा 

बा । उम्र व्यक्ति को बहुत धन्यवाद और आशीष देकर, लगभग भांगती हुई घर 
गयी । बहूं-चेटा बच्चे को देंखकेर हपित हो गये । परंतु माँजी की आँखों में आंसू 
! गये । दोगों पूछते हैं कि “तेरी आँखों में आँसू क्यों ?” माँ कहती है कि "पुत्र 
शशि को कितमा प्यार होता है, तेरा अढ़ाई वर्ष का बालक बिछड़ा तो कितना रुदन 



कर रही थी, 'मेश तो पंद्रह वर्ष से पुत्र बिछड़ा हुआ है ।':“माँजी-तुम्हारा बेटा कै पे 
बिछड़ा' 2" याद आते ही माँ की आँखें बरसने लगीं, पर पुत्र यह भेद न समझ 
सका । इसी तरह संसार चलता रहा । 
एक बार बहू चार दिनों के लिए पीहर गयी थी, अचानक :पुत्र की तबियत 

बिगड़ी । सिर-दर्द से फटने लगा । माता ने बाम लेकर सिर पर लगाया और दबाने 
लगी । एकाएक बेटे को याद आया कि मेरी माँ भी ऐसे ही दबाती थी । बार- 
बार माँजी की ओर गौर से देखेने लगा । उसे नक्की हो गया कि यह मेरी मां हों 
हैं । एकदम उठकर माँ के चरणों, में गिर पड़ा और कहने लगा, “माँ ! यात्रा के 
बहाने तू चली “गयी थी, वहीं अब लौटी है.। माता, तू सच कह, तू ही मेरी माँ 
है ना ? अब माँ - बेटे का भेद खुल गया | पुत्र माफी माँगने लगा | माता ने 

“पुत्र ! इसमें तेरा दोष नहीं है, यह तो मेरे कर्मो का दोप है ।" लौटकर जब 
बहू को ज्ञात हुआ कि यह मेरी सासुजी हैं, तो. उसे भी पछतावा हुआ और उसने 
क्षमा मांगी । यह संसार ऐसा ही है । 5 

धर्मघोष मुनि अपने संत-सतियों से कह रहे है कि /नागेश्ी ब्राह्मणी.मे अपने 
तपस्वी धर्मरुचि अणगार को कड़वी तुंबी का आहार बहराया । उस जहरीले आहार 

को धर्मरुचि ने अपने पेट में पचा लिया ! धर्मरुचि अणगार-ने यहुत वर्षों तक 
श्रामव्य पर्याय का पालन किया है और पालन करके , आलोचना करके, प्रतिक्रमण, 
निंदा करके निःशल्य होकर समाधि में लीन हो गये । मृत्यु के समय काल करके ' 
वे सौधर्म आदि बारह देवलोक से ऊपर नौ ग्रैवेयक से भी आगे सर्वार्थसिद्ध विमाव , 
में जहाँ तैंतीस सागर की स्थिति वाले सभी देव होते हैं, वहाँसैंतीस सागर'को 

स्थिति वाले देव बने हैं । वहाँ से च्यवन करके महाविदेह क्षेत्र में. जन्म लेकर सिद्धि . 

प्राप्त करेंगे । नागेश्री ब्राह्मणी ने हमारे तपस्वी अणगार को जहरीला आहार घहाया' 
जिससे उनके प्राण चले गये, सुनकर सभी संत-सतियों में हलचल मच:गयी । अब ' 
क्या होगा आदि भाव अवसर पर । हु 
आज अटठाई का पवित्र दिन है ।आप सभी आराधना में जुड़ने के लिए तैयार ह 

हो जाइए । तप और ब्रह्मचर्य का मंडप सजाइए । आप अपने मेहमान, का स्वागत 

बहुत अच्छी तरह से करते है भा 2? पर्वाधियज भी हमारे आँगन में आये है तो उनके . 
स्वागत के लिए दान-शील-तप-भाव के मंडप सजाइए । हर कोई यथाशक्ति हपर . 
त्याग, बहाचर्य आदि शुभभावों, में जुड़ते जाइए । अधिक भाव अबसर पर ! 

॥ * शान्ति: ॥ + बा 
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मु बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 
आज परम पावन पर्यूषणु, पर्व का दूसरा दिन है । हमारी आत्मा में परभाव के 

जे दुर्गुण भरे हुए हैं उसका विसर्जन करने की पवित्र प्रेरणा लेकर यह पर्व आया 

है| देवानुप्रियों ! पर्यूषण पर्व आत्मा को उपासना का पर्व है । इन दिलों में 
अम्रनिरीक्षण करना'है कि मन 'में कहीं क्रोध को भद्टी तो नहीं सुलग रही है । 

परत के सर्प अपने जहरीले दंश तो नहीं दे रहे है ना । तृष्णा का सागर उन्मादी तो 

ही बन गया है ! वासना के कीड़े तो नहीं कुलबुला रहे ? विकारों की आँधी तो 

हीं उठ रही ? कदाचित यह स्थिति हो तो उसे दूर करने के लिंए पर्वाधिराज पर्यूषण 

आया है। पर्यूपण पर्च आपको यह संदेश देता है कि आत्मा में जो विकारों का 
मधकार भर गया है उनका नाश करने के लिए सद्गुणों का दीप आत्मा में जलाइए 
अंधकार से प्रकाश की ओर, असत् से सत् की ओर और राग से त्याग की ओर 
बढ़ने की प्रेरणा देता है यह पर्व । हृदय को मांजकर मन की वृत्तियों को स्वच्छ 

पेनाना है। यह सब. करने के लिए सर्वप्रथम ज्ञान का दीपक जलाना होगा । अज्ञात 

गंधकार है और ज्ञान प्रकाश । ज्ञान का प्रकाश तो ऐसा है कि उसे तेल-बाती की 

भी जरूरत नहीं । ज्ञान स्वयं प्रकाशमान है । अतः उसे किसी अन्य प्रकाश की 

नहीं । ज्ञान के अभाव के कारण आत्मा अनंत काल से भव-भ्रमण 

ऊरहाहै। भारत में लाखों जैन इस पर्व में पवित्रतम मंथन क्रिया-अनुष्ठानादि 

जीवन मंगलमय बनाते है 

५. स्तुतः ऐसे महान पर्व संसारी आत्माओं की भवसागर में डगमग कर
ती जीवन- 

को पार पहुँचाने के लिए, प्रकाश स्तंभ के समान है । अज्ञान और प्रमाद की 

निद्ठा में सुप्त आत्माओं को जमाते है और कर्तव्यनिष्ठा का भाव करवाते है | 

किश्ली आत्मा के साथ चैर-विरोध हुआ हो तो उसके साथ सच्चे हृदय से हार्दिक 

है के का करते है । आलस्यं और प्रमाद को झंझोड़ डालते 
-न््न्च्स््स्म्न्््स्य्न्स्स्श स्स्च्य्य्य्स्न्न्य््स्स्स्ः 22 स्य््््य्य्य्य्ख्य्य्पपफ 



कर रही थी, मेरा तो पंद्रह वर्ष से पुत्र बिछड़ा हुआ है ।/“माँजी तुम्हारा बेटा कैसे 
बिछड़ा ?” याद आते ही माँ की आँखें बरसने लगीं, पर पुत्र यह भेद न समझ 
सका । इसी तरह संसार चलता रहा | । 

एक बार बहू चार दिनों के -लिए पीहंर गयी थी; अचानक पुत्र की तबियत 
बिगड़ी । सिर-दर्द से फटने लगा । माता ने बाम लेकर सिर पर लगाया और दवाने ' 
लगी । एकाएक बेटे को याद आया कि मेरी 'माँ- भी ऐसे ही दबाती थी । धार- ' 
बार माँजी की ओर गौर से देखने लगा । उसे नक्की हो गया कि यह मेरी माँ ही - 
है । एकदम उठकर माँ के चरणों-में गिर पड़ा और कहने. लगा, “माँ ! यात्रा के 
बहाने तू चली गयी: थी, वही अब लौटी है । माता, तू सच कह, तू ही मेरी माँ 
है ना ? अब माँ -.वेटे का भेद खुल गया । पुत्र माफी माँगने लगा ५ माता ने 

“पुत्र ! इसमें तेरा:दोष नहीं ,है, यह तो मेरे कर्मो का दोप है ।” लौटकर जब 
बहू को ज्ञात.हुआ कि यह मेरी सासुजी हैं, तो उसे भी पछताबा. हुआ और उसने 
क्षमा मांगी ।यह संसार ऐसा ही है ! ५ * 

धर्मघोष मुनि अपने संत-सत्ियों से कह रहे है कि “नागेश्री ब्राह्मणी-ने अपने 
तपस्वी धर्मरुचि अणगार को कड़वी तुंबी का आहार बहराया । उस जहरीले आहार 
को धर्मरुचि,ने अपने;पेट में पचा लिया । धर्मरुचि अणगार, ने बहुत-वर्षों तक 
श्रामव्य पर्याय का पालन किया है और पालन करके, आलोचना करके ,प्रतिक्रमण, 
निंदा करके निःशल्य होकर समाधि में लीन हो गये । मृत्यु के समय काल करके 
वे सौधर्म आदि बारह देवलोक से ऊपर नौ ग्रैवेयक से भी ,आगे सर्वार्थसिद्ध विमान 
में जहाँ तैंतीस सागर की स्थिति वाले सभी,ददेव होते हैं; वहाँ-चैंतरीस सागर:की 
स्थिति वाले देव बने हैं ! वहाँ से च्यवन करके महाविवेह क्षेत्र में जन्म लेकर सिर्खि 
प्राप्त करेंगे. भागे श्री द्याह्मणी ने हमारे तपस्वी अणगार को जहरीला आहार बहरायी 
जिससे उनके प्राण चले गये, सुनकर सभी.संत-सत्तियों में हलचल मच-गयी । अब 
क्या होगा आदि भाव अवसर पर ! 
आज अदूठाई का पवित्र दिन-है। आप सभी आराधना में जुड़े के लिए तैयार 

हो जाइए । तप॑ और बहायचर्य का मंडप सजाइए ! आप अपने मेहमान का स्वागत 

बहुत अच्छी तरह से करते है ना ? पर्वाधिरज भी हमारे आँगन में आये है तो उनके 

स्वागत के लिए दान-शील-तप-भाव के मंडप सजाडए । हर कोई यथाशक्ति तप- 

त्याग, बरह्मचर्य आदि शुभभावों-में जुड़ते जाइए-.। अधिक भाव अवसर प्र । 

। ड> जान्तिः ॥ 
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मर बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 
आज परम पावन पर्यूषणु पर्व का दूसरा दिन है । हमारी आत्मा में परभाव के 

जे दुर्गुण भरे हुए है उनका विसर्जन करने की पवित्र प्रेरणा लेकर यह पर्व आया 
है । देवानुप्रियों ! पर्यूषण पर्व आत्मा की उपासना का पर्व है । इन दिनों में 

भत्मनिरीक्षण करना है कि सन में कहीं क्रोध की भदूटी तो नहीं सुलग रही है । 
पन के सर्प अपने जहरीले दंश तो नहीं दे रहे है ना । तृष्णा का सागर उन्मादी तो 
हें बन गया है | वासना के कीड़े तो नहीं कुलबुला रहे ? विकारों की आँधी तो 
हें उठ रही ? कदाचित यह स्थिति हो तो उसे दूर करने के लिए पर्वांधिराज पर्यूषण 

गया है। पर्यूषण पर्व आपको यह संदेश देता है कि आत्मा में जो विकारों का 
'यकार भर गया है उनका नाश करने के लिए सद्गुणों का दीप आत्मा में जलाइए 
अंधकार से प्रकाश की ओर, असत् से सत् की ओर और राग से त्याग की ओर 

डे की प्रेरणा देता है यह पर्व । हृदय को मांजकर मन की वृत्तियों को स्वच्छ 

नाना है।यह सब करने के लिए सर्वप्रथम ज्ञाव का दीपक जलाना होगा । अज्ञान 

कार है और ज्ञान प्रकाश । ज्ञान का प्रकाश वो ऐसा है कि उसे तेल-बाती की 

जरूरत नहीं । ज्ञान स्वयं प्रकाशमान है । अतः उसे किसी अन्य प्रकाश का 

"वेश्यकता नहीं । ज्ञान के अभाव के कारण आत्मा अनंत काल से भव-भ्रमण 

” छह है। भारत में लाखों जैन इस पर्व में पविन्नतम मंथन क्रिया-अनुष्ठानादि 
पके जीवन मंगलमय बनाते है ! - 

+ ऐसे महान पर्व संसारी आत्माओं की भवसागर में डगमग करती जीवन- 
या को थार पहुँचाने ब्छे लिए प्रकाश स्तंभ के समान है । अज्ञान और प्रमाद को 

े में सुप्त आत्माओं को जगाते है और कर्तव्यनिष्ठा का भान करवाते है । 

पी आत्मा के साथ बैर-विशेध हुआ हो तो उसके साथ सच्चे हृदय से हार्दिक 
शपना करने का आहवान करते है । आलस्य और प्रमाद को झंझोड़ डालते 
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है । आनन्द और उत्साह की लहरें चारों ओर छा जाती हैं - यह है पर्यूषण पर्व का ' 
रहस्य । हम भी इस पर्व का अभिनंदन करते हैं. 

चंपा भाविका का प्रसंग ; पर्यूषंण पर्व के दिनों में चंपा आविका का नाम ! 
याद करते है | चंपा भ्राविका ने छः महीने के उपवास की उग्र तपस्या की आराधना ' 
की थी । इस निमित्त से एक भव्य जुलूस निकला । वांद्यों की मंधुर ध्वनि दिल्ली 
के बादशाह सम्राट अकबर के कानों तक पहुँची और-बादशाह ने सेवकों से पूछा, | 

“यह जुलूस किसका है ?” सेवकों ने उत्तर दिया, “जहाँपनाह.! चंपा श्राविका ने ' 

छः महीने, का उपवास आदणश है,-उसीके बहुमान में ,यह-भव्य ज़ुलूस निकाला 
गयाहै। - ..,.: पल 

छः महीने के उपवास की बात,सुनकर बादशाह चकित-हो गये ! क्या यह.संभव 

है ? बादशाह को .यह बात,सच नहीं लगती । क्या छः महीने, तक। भूखे रहा.जा 

सकता है ? मैं तो एक-दिन भी भूखा.नहीं रह सकता । /“चह यदि यहाँ रहकर इतने 
उपवास करके दिखाये तो में मानूँ ।/” चंपा आविका को बादशाहःके महल में लाया 
गया । उसे-पहरे में रखा गया ! स्वयं बादशाह भी उसकी खबर रखते । इस प्रकार 

छः महीने. कां उपवास पूर्ण हुआ । यह देखकर बादशाह का सिर:उसके चरणों में 
झुक गया । “माँ तू तो साक्षात् देवी है । माँग जो चाहिए ।” चंपा.भ्राविकां कहती 

है, "मुझे तो कुंछ नहीं चाहिए, परन्तु: आप यदि सुझे देना ही चाहते है तो मेरी 
भावना है कि जबतक “आपका शासन' रहे तबतक- अहिंसा धर्म. की दुन्दुभी 

बजे ।” चंपा भ्राविका के तप के प्रभाव से बादशाह धर्म -की महिमा समझ गये 

और जबतक उनका, राज्य रहा तबतक अहिंसा धर्म. का पालन होता रहा । यह है 

तेप का अपूर्व प्रभाव । मुसलमान बादशाह ने भी ऐसी सुंदर,जीवदया का पालन 
किया ' 

: भगवान नेमनाथ का प्रसंग ; बंधुओं ! नेमनाथ भगवान-के जीवन का. प्रसंग 

सो आपने बहुत बार सुना है । नेमनाथ, राजुल से परिणय च्से लिए|बारात लेकर 
आ रहे थे । रास्ते' में पशुओं की करुण चीखें और ऋंदन सुनी:। सारथी.से पूछने 
पर मालूम हुआ कि इस परिणय -में बारात के. स्वागत-सत्कार के लिए इन,पशुओं 
का वध किया जायेगा । ओह.) मेरे विवाह के लिएं इतने सारे निर्दोध प्राणियों का 

हत्यो ! भेमनाथ कहते है, “मुझे ऐसा:विवाह नहीं करनो है ।”'नेमनाथ तो इन जीवों 
के प्रति करुणा 'भाव से द्भरवित हो उन्हें छुड़ाना चाहते. थे । जो प्राणी मृत्यु के भय 



परचख हे थे, उन छोटे बच्चों से उनकी माताओं ने कहा, "हे प्राणियों :! घबराओ 
ही, ऐओ नहीं । सजुल से विवाह करनेवाला इत्तना दयालु और अहिंसा का पैगम्बर 
हैकि वह हममें से एक की भी हिंसा नहीं होने देगा, किसीको मरने नहीं देगा । 
पर्ध को अभयदान देगा । अतः रोना-कलपना छोड़कर निर्भय रहो !” पशुओं में 
# नेमनाध के प्रति इतनी श्रद्धा थी । जीवों की रक्षा के लिए नेमनाथ द्वार तक 
भक्त भी लौट गये । फिर आत्मसाधना के पंथ पर प्रयाण करके सिद्ध गति में 
गे । कहने का आशय यह है कि जीवदया की खातिर कितना त्याग 
या। - का 

आज तो हमारी आजादी का दिन है । उस मुसलमान बादशाह ने राज्य में सुंदर 
गददया पालने का आदेश दिया था और आज अपने स्वतंत्र देश में तो-मानों 
शा को देशनिकाला दे दिया गया है । भयंकर कत्लखाने खुलते जा रहे है । 
गर सप्ताह, मक्खीमार सप्ताह, मत्स्य उद्योग आदि योजनाओं का बोलबाला 
) अहिसा प्रधान भारत देश के लिए क्या यह शोभा देता है ? "अहिंसा परमोी 
र्म;[? 'आत्मवत् सर्व भूतेषु? जैसे सुंदर वाक्य हपारे नेताओं के कर्णपटों 
* कब पहुँचेंगे ? तथा जीवन में उनका आचरण कब होगा ? ज्ञानी पुरुषों ने 
वि की राह बताते हुए कहा है कि - 

, 'जावन्त 5 चिज्जा पुरिसा सब्वे ते दुक्ख संभवा [” 
सार में जितने अज्ञानी मनुष्य है वे सब दुःख उत्पन्न करनेवाले है। कीमती घोड़ा 
ज वेगवान हो सकता है, परन्तु उस पर सवारी करनेवाला यदि अंधा हो तो गंतव्य 
" महीं पहुँच सकता-। इसी प्रकार क्रिया चाहे जितनी सुंदर हो, पर यदि साधक 
झैय में ज्ञान का प्रदीप ज्वलित नहीं है, तो सत्य का दर्शन नहीं कर 

"ता (आध्यात्मिक पंथ में उसका प्रयाण संभव नहीं होता । इसीलिए सर्वप्रथम 
» भराप्त कला जरूरी है| भगवंत ने कहा है, “पढमं नाणं तओो शे ।” साधना के क्षेत्र में क्रिया के साथ ज्ञान का स्थान विशेष महत्त्व रखता 

आज भनुष्य को चुःख किस कारण से है ? अज्ञानता के कारण । अज्ञन पाप को जन्म देता है । अफिका की एक जंगली जाति में यह मान्यता 

के पल्ु के पश्चात् आदमी के साथ कब्र में जो वस्तुएँ रखी जायेंगी, वे अगले 
हे उहें प्राप्त होंगी ।' कैसा भयंकर अज्ञान है । यह अज्ञान इतना बढ़ा कि 
जाया सरदार को मृत्यु के बाद उसकी स्त्रियों, गुलामों और नौकरों को 

ध्य्ट्ाड। 2:25.39९. 



मारकर उसके सांथ कब्र में गाड़ दिया जाता, जिससे परभव में राजा को नौकरः ; 
चाकर की कमी 'न हो । यह सब पाप अज्ञानता के कारंण ही होता'है ना? ड्सः 

अज्ञान ने कितने पाप करवाये है; सुनने से भी कलेजा काँप उठता है। डहो भी जांति। 
में हर बर्ष कुछ नौकेरों को मार डांला जाता है, सिर्फ इसलिए कि -मरे हुए ग़जा | 
या बादशाह को नयें-नये अंनुचर मिलते रहें । ये लोग मानव की खोपड़ी से अपने 
घर सजाते है और यदि कोई यह सजावट का सामान चोरी कर ले तो युद्ध तक 

हो जाते हैं । हैं 
जैनदर्शन की मान्यता के अनुसार जीव का इस संसार में भटकते रहने का मुख्य 

कारण अज्ञांन और क॑म है। कम आत्मा का रोग है । जबतक कम रूपी रोग नष्ट 
नहीं होता तबतक आत्मा को भवश्नमण से मुक्ति नहीं है | धर्मरुचि मुनि ने गोचरी 
में प्रात्त जहरीले तुंबी के साग को भी हँसते हुए पीकर पचा लिया । जहर पचा लेना 
ही सच्ची साधुता है । ऐसे कठिन समय में, ऐसे कठोर प्रसंगों में क्षमा रखना, 
कपाय का कण भी मन में न आने देना ही संयमी जीवन का सच्चा गौरव है। 
स्वर्ण की परीक्षा के लिए उसे अग्नि में डाला जाता है । हीरे को खराद पर चढ़ाया 
जाता है, तभी सच्ची परख होती है । ऐसे -ही साधक “दशा में उपसर्गः आने पर ही 
ज्ञत होता है कि में हीरा हूँ या कंकड़ ? धर्मरुचि अणगार काल पूर्ण कर 
सर्वार्थसिद्ध विमान में गये । 
आज स्वतंत्रता-दिवस है । परन्तु आजकल तो स्वतंत्रता के स्थान पर स्वच्छन्दता 

फैली हुईं है । आज पंद्रह अगस्त का दिन, जब अंग्रेजों की गुलामी से 'मुक्त हुए 
और आप मानते. भी हैं कि हम स्वतंत्र हो गये । लेकिन अभी तक आप सही अर्थों 
में स्वतंत्र नहीं हुए हैं । स्वतंत्रता का अर्थ नहों समझे. हैं ॥ आप मोह-माया-ममता 
और परिग्रह के बँधन से बँथे हुए है । परिग्रह की कितनी ममता है'। धन ःका मोह 
छूटे तब तो धर्म किया जाये । परन्तु धन से धर्म की विजय नहीं. हो 'सकती. 
देवानुप्रियों ! आज तो आप धर्म और धन को एक ही खाते में चढ़ा देते हैं परन्तु 
धन से कभी धर्म खरीदा“नहीं जा सकता ।:धन और धर्म “दोनों दो भिन्न वस्तु 

है ! आप कहेंगे धन के बिना एक छोटी-सी चीज भी नहीं मिलती, एक दातुन तक 

नहीं मिलती । आपकी बात /.. . / है। फिर' "था महत्त्वपूर्ण चीजें 

होती है, जो पैसे से खरीदी नहा :, वहतो ' प्राप्त होती है । पैसों 

से बाटा के बूट ले सकते है, * प्र ४ अत्तम प्रकार की 

५, 



परप्रती, रेशमी गदूदी मिल जायेगी, पर क्या नींद भी मिलेगी ? पैसा चश्मा दिला 
जा, पर आँख दिला पायेगा ? मनचाहा स्वादिष्ट भोजन पैसे से प्राप्त होगा, पर 
मा भूख भी ? जिस पैसे से भोजन मिले, गदूदी मिले, परतु भूख और नींद न 
मिले, ऐसी संपत्ति किस काम की ? भूख के लिए, नींद के लिए गोलियाँ खानी 
ऐ, ऐस्रो संपत्ति की कोई कीमत नहीं । आपने जब जन्म लिया, उसीके साथ 
आपको हाथ-पैर-कान-नाक-आँख आदि सुंदर शरीर प्राप्त हुआ है । यह कहाँ से मित्र ? धर्म से ही यह शरीर और अंगोपांग प्राप्त हुए हैं। 
आज से सत्ताइस वर्ष पहले आज के दिन आप गुलामी से मुक्त हुए थे । परन्तु 

गुलामी अब तक आपके ऊपर सवार है । आज मैनेजर बदलते है पर मालिक 
हों बदलते । हमें आपकी इस स्वतंत्रता से आनन्द प्राप्त नहीं होता । हम ऐसी 
वातरता को स्वतंत्रता नहीं मानते । गुलामी दो प्रकार की होती है- एक बाह्य और ही आध्यंतर। भारत स्वतंत्र हुआ, पर देश में कितनी आफतें आ रही हैं ? दिनों- 
न तह-तरह के आक्रमण बढ़ते जा रहे हैं और प्रजा मुसीबत में घिरती जा रही 
' हे; इस राजनीतिक गुलामी से भी ठोक से मुक्त नहीं हुए और कर्म की भ्यंत्त गुलामी तो अभी बनी हुईं ही है । 
मे कैसे हैं ? आपको आशाओं की भीनार जिस पर खड़ी है वह पुत्र अकाल 

गण परे तो दुःख होता है ना ? यदि कैंसर जैसा भयंकर रोग हो जाये तो सीधा 
कय (अस्पताल) में दाखिल करवा कर, रोग-मुक्त करने के हर संभव प्रयत्न करते 
. परतु क्या थे वैज्ञानिक शोध तुरंत दर्द दूर कर सकते है ? वेदनीय कर्म शांत 
है तो दर्द में शांति मिलती है और सातावेदनीय का उदय हो तो दर्द मिट जाता रै। यह सब कर्म के अधीन है । पुण्य के उदय से भव्य-बँगला मिल जाये, हर 
फरे में फोन हो, आँगन में चार मोटर खड़ी हो, करोड़ों-अब्जों की संपत्ति के 
मी हों और अपनी इच्छानुसार इच्छित सुख-भोग रहे हों , फिर भी कर्मरजा की 
कैद में फंसे हुए है। भयंकर परदेशी आक्रमण और स्वदेशी अंधाधुंधी से भले ही शत कैफ हो गये, पल्तु कर्म के तो कैदी ही है, अर्थात् गुलाम हैं। आपको यह पलामी 'पुलामी नहीं लगती, यही अज्ञोनता है । हमें आपकी आँखें खोलनी है । 

आप तो आँख बंद कर देते है । आज रूस, अमरिका, कनाडा आदि देश 
्खको चहुत्त चुछ प्रदान करते है, पर किन शर्तों के साथ ! उनकी सारी शर्तें 

करते है, परन्तु कर्म क्तो गुलामी से मुक्त होने के लिए भगवान ने 



रखी है, उन्हें स्वीकार करने को मंन तैयार नहीं होता । क्योंकि पाँच, इच्धियों और 

मन का गुलाम बन गया है यह जीव । इंद्वियों त्था मन का कहा. करने के लिए 
स्वयं को गिरवी रखने के लिए भी “तैयार हो जाता है ) आज -विद्यार्थी कहते हैं, 
'हमें शिक्षक की गुलामी नहीं चाहिए,' पत्नी कहती है, 'पत्ति की," नौकर कहता * 
है, “मालिक की गुलामी हम नहीं चाहते ।” इन सब स्थलों में गुलामी का, परतंत्रता 
का आभास होता है, परन्तु कर्म की परतंत्रता नहीं खंलती ॥' केर्म के अधीन और 

इन्द्रियों का वशचर्त्ती आत्मा ही चास््तविक गुलाम है | पाँच इन्द्रियों और छठा भन, 
थे तो आत्मा के नौकर हैं, लेकिन आज त्ो आत्मा ही नौकर बने गया है! आज 
नौकरों का साम्राज्य व्याप्त है । मन रूपी नौकंर कहेगा, चलो कोका कोला पीना 
है तो तैयार । यह गुलामी ही तो है । पुत्र पिता की आज्ञों मानने कि'लिए तैयार 

नहीं । आप अपने पुत्र पर भी हुकुम नहीं चला संकते । यह स्वतंत्रता है या 
पराधीनता ? 

अंग्रेज सरकार ने. भारतभूमि पर कितने वर्ष शासन किया ? सिर्फ डेढ़ सौ 

वर्ष । भारत पर उसने मात्र डेढ़सौ वर्ष तक अपनी सत्ता जमायी और भारत को 
यह परतंत्रता महसूस हुई । फिर ब्लिटिश_की गुलामी से मुक्त होने के लिए भारत 

की जनता ने कितना पुरुषार्थ किया ?.कितने ही जवानों ने अपना रक्त दरिया, 
क्रितनों को काल-कोठरी की. कैद मिली, कितनों ने,लाठी का वार झेला । डेढ़ 
सौ.वर्ष की अंग्रेजों की गुलामी से मुक्त होने और स्वतंत्रता प्राप्त करने के लिए 
कितना बुछ सहना -पड़ा, फिर भी क्या रामराज्य जैसी स्वततन्रता मिल पायी ? 

स्वतंत्रता के बदले स्वच्छ॑ंदता बढ़ रही है !.अंग्रेजों से. भी अधिक कष्ट-देने बाले 

दुश्मन है हमारे कर्म । मोहनीय कर्म ने डेढ़ सौ, दो सौ या पाँच सौ वर्षो से नहों, 
अनंत काल से हम पर अपना साम्राज्य जमाया हुआ है । अंग्रेजी -राज्य में जो कष्ट 
सहन किये 'उनसे अनंतगुणा अधिक कष्ट-जीव कर्मो के राज्य में सहन कर रहा 

है । इससे कैसे छुटकारा मिले, यही विचार करना चाहिए .यह आजादी तो बहुत 

बार पायी और भोगी, परन्तु दुःख दूर,नहीं हुआ । तमाम दुःखों क़ा.मूल कारण : 

मोह है । आज जीव दुःख की खाई में तड़प रहा है । इसमें मोहनीय कर्म के साम्राज्य 

की प्रबलतां है । अत: समझः-बूझकर मोह रूपी अंग्रेज को पराजित करके, उससे 

मुक्त होकर आत्मस्वरूप की प्राप्त करना हो सच्ची स्वाधीनता हैं । | 



शाएएएों ने कर्मों से युद्ध करके सच्ची स्वतंत्रता प्रांप की । अन॑तज्ञानी, गिलदर्शी, देकाथिदेव ने वही स्वतंत्रता प्राप्त करने का उपाय हमें बताया है ! यदि वा्तविक स्वतंत्रता प्राप्त करनी हो तो तीर्थंकर प्रभु ने जो साथन बताये हैं उन्हें एा कला चाहिए त्तथा जो उपाय बताये है उसीके अनुरूप आचरण करना 
घहिए | जबतक मोह को मारने का मन नहीं होता, तबत्क स्वतंत्रता की समझ हीं आती । सच्ची स्वतंत्रता अर्थात् आत्मा का साप्राज्य । मोह के साम्राज्य से 
रैएना ही है सही स्वतंत्रता । आज तक अनंत वबुःख सहे पर-अब तक जन्म-मरण, भधि-व्याधि- उपाधि, रोग-शोक आदि सहन करना जारी है - इसका क्या कारण है? हम पर मोहनीय का साप्राज्य है । जगत में जन्मा जीव जैसे काल से नहीं बच का, वैसे ही मोह से भो नहीं बच सका । मोह ने आत्मा को इतना दबाया है अके तमाम गुण ढँक जाते हैं, लूट जाते है । बाहर की सरकार के लिए कहा 'त़ाहैकिवेहिंद को लूटती है बैसे ही मोह आत्मधन को लूटता है । यह अनमोल जीवन प्राप्त करने के पश्चात्त मोह पर विजय पाने की न सूझे तो परतंत्रता मे हूर होगी ? इस ऋर मोह के प्रति अप्रीति न उपजे / दूर रहने की इच्छा न हो, 'पमझ लोजिए कि अभी त्तक आप स्वतंत्रता को नहीं समझे हैं। 

शा यानी सच्ची स्वतंत्रता । जबतक जीव संसार में भटक रहा है, तब- 
मे पह परतंत्र है। आपको त्तो संसार में रहना है और स्वतंत्र भी बनना है। अग्नि 7 झना है और जलना नहीं | चूल्हे में हाथ डालना है और शीतलता चाहिए । यह 
"कैसे संभव है ? संसार और स्वतंत्रता इन दो शब्दों का कभी मेल नही 
तो । इस दुनिया में- तमाम प्राणियों को परतंत्रता में जकड़ने बाली और 
'अंत्रता रोकनेवाली चार बाधांएँ है । स्वतंत्रता अर्थात् जहाँ किसी प्रकार का 
ेध न हो। जवत्क जीव स्वतंत्रता का आनन्द प्राप्त नहीं करता, तबतक बढ़ का एता है । कर्म को बाधाएँ हटें तो सच्ची स्वतंत्रता आये । कर्म आह हैं, 
पंत, वी है और चार अघाती । इनमें सर्वप्रथम ज्ञानावरणीय कर्म है, जिसने गुणों को ढाँक रखा है । ज्ञानावरणीय का दूसरा भाई दर्शनावरणीय है - यह 
व को सत्य वस्तु का भान नहीं होने देता । इस कर्म ने अनंत दर्शन के गुण भावृत कर रखा है । मोहनीय कर्म जीव को मूर्छा में डालता है और अंतराय 
३. अयत दान, अनंत लाभ » अनंत भोग और अनंत वीर्य में अबरोध उत्पन्न करता 



की संत्ता टूटने पर ही ना ? ज्ञानावरणीय आदि चार घातती कर्मो.के संपूर्ण क्षय होने 
पर केवल ज्ञान प्राप्त होता है । ये चार घाती कर्म क्षय हुए अर्थात् सच्ची स्वतंत्रता 

आयी । नाम कर्म और-आयुधष्य कर्म से भला क्या नुकसान है ? उल्टे ऐसी दशा 
में जो दीर्घ आयुष्य हो तो लाखों जीवों का-कल्याण ही होगा । श्री ऋषभदेव 
भगवान जो कर सके, वह भगवान महावीर न कर सकें, क्योंकि उनका. आयुष्य 
क्रम था 4 मात्र साढ़े उनतीस वर्ष था, उनकी सांधना का काल! जबकि ऋषभदेव 

भगवान की साधना का समय एक लाख पूर्व-का था .। अतः उनके आयुध्य से 
करोड़ों जीवों को लाभ हुआ । मेरे कहने का आशय इतना ही'है' कि अधघाती कर्म 

जीव का नुकसान नहीं करते ।आत्मा का अहित करनेवाले तो चार घाती कर्म ही 
ह । चार घाती कर्म के क्षय होते ही जीव तेरहवें गुणस्थानक में जाकर केवलदर्शन- 

क्रेवल ज्ञान प्राप्त करके सच्ची स्वतंत्रता पाता है.। परन्तु सही ज्ञान बिना चाहे जितना 
पुरुषार्थ कीजिए, सच्ची स्वतंत्रता प्राप्त नहीं होगी '। सच्ची स्वतंत्रता प्राप्त करनेवाले 

और प्रदान करबानेवाले सर्वज्ञ प्रभु महावीरस्वामी कहते हैं कि “आप सत्य'वस्तु 
को समझिए और समझने के पश्चात् उसे 'प्राप्त करने की शक्ति विकसित करेके 
आगे बढ़िए । ६ 

ज्ञानावरणीय की बेड़ी तोड़ने के लिए श्रुत का अध्ययन कीजिए । दर्शन मोहनीय 
क्री जंजीरें तोड़कर समकित को सुदृढ़ कीजिए । अविरति की बेड़ी तोड़कर विरति 
का बरण "कीजिए । चौथे से पाँचवे गुणस्थानंक में आइए । उससे भी आगे बढ़कर 

सर्व विरति बनिए । यहाँ से आगे बढ़ते हुए सातवें में प्रमत्त अवस्था की बेड़ी 
तोड़कर अप्रमत्त बनिए । इस तरह उच्च कक्षाओं की ओर प्रयाण करते हुए तेरहवें 

गुणस्थानक में पहुँचकर आत्मा की: सच्ची आजादी प्राप्ततकीजिए । तब कहिए कि 

मैं स्वतंत्र बन गया हूँ । दुनिया के अज्ञानी जीवों को सच्ची स्वतंत्रता का भान तक 
नहीं है, इसलिए जहाँ-तहाँ भटकते है । तेरहवें से -चौदहवें में जाने पर तो योगों का 
ब्ँधन भी दूठ जाता है अर्थात् शाश्वत स्वतंत्रता होती है | फिर जन्म-मरण नहीं 
होता । यह समझकर कर्म की परतंत्रता को जड़ से नष्ट कीजिए 

महात्मा गाँधीजी को आज आप याद करते हैं, परन्तु उनके आदर्शों को जीवन 
में अपनाया है क्या ? उन्होंने कोई सिला हुआ कपड़ा नहीं पहना -। फर्स्ट क्लास 

में यात्रा नहीं की । स्वादिष्ट भोजन नहीं खाया । उनका जीवन सादा और स्वाक्लदा 

था । आपके: तो पैसा बढ़ा कि बस ठाठ-वाट शुरू । थर्ड. क्लास में बैठ नहीं 



सकते | कपड़े तो चोंशिंग कंपनी में धुले हुए, स्वादिष्ट व्यंजनों का भोजन, नौकर- 

चाकर बिना काम नहीं चलता । यह सब स्वच्छंदता नहीं तो और क्या है ? आज 

की सरकार भी चारों ओर मत्स्य उद्योग और कत्लखाने खोलने के लिए पुरजोर 
प्रचार करः रही है । ओह ! इस स्वतंत्रता ने तो पाप के ढेर खड़े किये हैं,। 

बंधुओं ! सच्ची स्वतंत्रता की प्राप्ति के लिए ये तप के दिवस आये है। मासखमण 
और सोलह के मंडप सज चुके है, जिसे बैठना हो इस मंडप में बैठ सकता है-। 
अपने पंरम पिता प्रभु महावीर ने दो माह के, छः माह के आदि अघोर तप करके 

आत्मा की आजादी पायी । हमें भी ऐसी आजादी प्राप्त करनी है | मोहनीय-कर्म 
रूपी ब्रिटिश सरकार के पंजे से छूटने के लिए इन मंगल दिवसों में पुरुपार्थ करके 
आत्म-साधना में लग जाइए । 

धर्मघोषमुनि अपने शिष्य परिवार से कह रहे हैं कि “नागे श्री ब्राह्मणी ने कड़वी 
तुंबी का सागर गोचरी में देकर हमारे महान त्तपस्वी मुनि कली प्राण लिए ।” उनके 
ये शब्द सुनकर सभी संत-सतियों में खलबली मच्च गई । ' अरर ! नागेश्री ने ऐसा 
किया ?' भगवान के संत जल्दी किसीका नाम नहीं लेते, किसीका भेद नहीं 
खोलते । पर गुरु के मुख से सुनकर सबके हृदय व्याकुल हो गये । जिस समय 
गुरु भे यह बात कही, वहाँ उनके शिष्य मंडली के अतिरिक्त कोई न था । मुनि 

के प्रति प्रेम तथा ऐसे आत्मार्थी त्पस्वी संत के साथ ऐसा किया, इसलिए संतों 
के हृदय व्याकुल हो गये । अब चहाँ क्या होगा आदि भाव अवसर पर । 
. मंगलकारी तप की आराधना के दिन चल रहे है । जो दिन चले जा रहे है वे 
फिर आने वाले नहीं । मोहनीय कर्म रूपी द्विटिश सरकार को हठाने के लिए तप 
की जरूरत है । तप से महान लब्यियाँ प्राप्त होती हैं, परंतु संत उनका उपयोग नहीं 
करते है । तप को शक्ति अलौकिक है । 

शाजा-मंज्ी का प्रसंग $ एक राजा बहुत प्रमादी था | सदैव विपयभोग में रत 
रहता था । राज-काज की ओर ध्यान नहीं देता था । सारा कार्य मंत्री को देखना 
यड़ता था । प्रधान सोचता कि “वर्षो से मैंने राजा का अन्न खाया है तो मेस फर्ज 

है कि राजा के उपकार का बदला चुकाऊँ ।' मंत्री रात-दिन राज-काज संभालने 
में लगा रहता । कभी किसी आवश्यक कार्य के लिए राजा से मिलने जाता तो 
राजा दो-बीन घंटे बाहर प्रतीक्षा करवाता । प्रधान के मन में था कि राजा विषय- 



पट बन गया है तो किसी तरह उसे सही राह पर लाना चाहिए कई बार कोशिश 

टी, मरन्तु राजा मिलने से पहले हमेशा तीन>चार घँँठे बाहर रोके रखता 4 इससे 
धान को मन में संसार के प्रति नफरत उत्पन्न हुई । उसके. पास धन-बैभव का ढेर 
॥ । एक दिन प्रधान ने अपने पुत्र को बुलाकर कहा, “तुझे जितना धन चाहिए, 
| ले और किसी अन्य राज्य में जाकर निवास करं।” पिता की आज्ञा से पुत्र इच्छित 
न-संपत्ति लेकर दूसरे राज्य में चला गया । बाकी बच्ची संपत्ति-प्रधान ने गरीबों 
| बाँट दी और स्वयं जंगल में जाकर घास'की छोटी झों पड़ी बनाकर उसमें रहकर 

प करने लगे । प्रधान के चले जाने से राज्य में अव्यवस्था छा गई । राजा सोचने 
गा, 'आजक्कल प्रधान क्यों नहीं आते :?” मालूम करने पर ज्ञात हुआ कि 'वे तो 
गल में जाकर तप कर रहे है, साधू बन गये हैं ।' राजा प्रधान को ढूँढते हुए उनके 
गस पहुँचे और बोले, “आपके पास इतना धन था फिर आप सन्यासी क्यों बन 
ये ? सच 

मंत्री ने उत्तर दिया, “महाराजा ! सन््यासी बनकर तप करने में मुझे पहला लाभ 

ग यह हुआ कि आप स्वयं चलंकर मेरे पास आये, जबकि पहले मैं घँटों आपके 
ए पर प्रतीक्षा करता रहता था, पर आपके दर्शन नहीं होते थे । दो-चार दिन के 

प का यह फल है कि आज आप मेरे पास आये । धन-वैभव में जो शांति न थी. 
धपय्-भोग के त्याग में वह शांति दिखाई दे रही है !” मंत्री की बात सुनकर राजा 
त्री आँखें खुल गई.। वे भी पुत्र को राज्य सॉपकर साधू बन गये । यह किसका 

त्ताप है ? तप का। .,. 
अतः तप. अति. आवश्यक है पूर्व कृत कर्मो को नष्ट करने के लिए तप् की जरूरत 
। तथा आने वाले कर्मों को रोकने के लिए संयम की जरूरंत है । इसलिए आप 

भी .बड़ी संख्या में त्प की आराधना से जुड़िए | अधिक भाव अवसर पर । 

हि क झान्तिः | 
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सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 
अनंतज्ञानी, शासत्रकार भगवंत ने असीम कृपा करके जगत के जीवों के कल्याण 

के लिए शास्त्र रूपी वाणी की फुहार बरसायी ।मानव-जीवन के स्वरूप की 
विशेषता बताते हुए कहा है कि हे भव्य जीवों ! मानवदेह की विशेषता कब 
है ? अथाह पुण्य रूपी धन देकर मानबदेह की नौका खरीदी है | इस नौका द्वारा 
इस संसार-समुद्र से पार होने में ही इसकी विशेषता है । क्योंकि अनंतकाल से यह 
जीव संसार में भटक रहा है । यह भटकन किस कारण से है ? मिथ्यात्व के 
कारण । ज्ञानी कहते हूँ कि 'मिथ्यात्व के समान कोई चड़ा रोग नहीं ।' देह का 

दर्द देह के साथ जुड़ा हुआ है । देह के छुटने पर वह दर्द भी दूर हो जाता है । शरीर 
का रोग शरीर के साथ छूटने पर वह दर्द भी दूर हो जाता है । जबकि मिथ्यात्त्व 
रोग आत्मा के साथ जुड़ा हुआ है । शरीर का रोग शरीर के साथ छूट जाता है, परन्तु 
मिथ्यात्व रूपी महारोग आत्मा के साथ-साथ जाता है । यह मिथ्यात्व रोग देह के 
प्रति राग करवाता है । शरीर को कुछ तकलीफ हो तो उसके प्रत्ति गग के कारण 
चुःख दिलाता है । शरीर को सुखी रखने के उपाय करवाता है । भगवान ने 
'आचारांग सूत्र' में सोलह महारोग बताये हैं - 

#“गंडी अहवा कोढी, यरायंसि अचगारियं । 
काणिय॑ झिमिय॑ चेव, वुरणिय खुज्नियं तहा ॥॥ 
उयरिं च पास भूयं च, सूणिय च गिलासणि । 
वेवड पीढसरिंप च, सिलिवयं महूयेहूणि ॥/” 

'कंठपाल, कोढ़, क्षय, अपस्मार, मूरछां । आँख का रोग, शरीर की जड़ता का रोग, 
लूलापन, लंगड़ापन, कूबड का रोग, अति क्षुधा रोग, कंप रोग, पीठ मुड़ने का रोग, 
हाथ-पैर की कठोरता का रोग, मधुमेह आदि महा सेग राजग्ेग कहलाते हैं । इन महा- 
रोगों से भी अधिक भयंकर, ऐसा रोग जीव ने पाल लिया है, जिसके कारण वह संसार 
में दुःख पाता है । “जम्म दुक्ख॑ जय दुक्खे रोगाणि मरणाण्यि य ।! जन्म, 



जरा और मृत्यु का ऐसा रोग लगा बैठा है कि बड़े-बड़े वैद्य, -हक्कीम और डोक्टर भी 
जिसे दूर करने में समर्थ नहीं हैं । जिसकी कोई जड़ी-बूटी नहीं है । देह का दर्द तो 
सातावेदनीय के डद॒य होने पर डॉक्टर के निमित्त से दूर हो जायेगा .। जन्म-जरा और 
मरण का रोग जो शरीर के महारोगों से भी भयंकर है, परन्तु जीव उन्हें मिटाने के लिए 
'कोई पुरुषार्थ नहीं करता । इस रोग को दूर करने के लिए आत्मार्थी महापुरुषों की 
शरण में जाकर, बीतराग वाणी रूपी दवा का सेवन करना ही उपाय है । जिसका जन्म 
रोग गया उसके सभी रोग समाप्त हो गये, क्योंकि उसका अवतार ही यंद हो गया । 
इसलिए ज्ञानी सदैव उत्सुक रहते हैं कि हमारा जन्म कैसे रुके । जंब॒कि अज्ञानी.चाहते 
हैं कि मरण कैसे ,टले | ._ मद 7 58 व 2 जो, 

मनुष्य जन्म रूपी पूँजी हमें प्राप्त हो गयी है। अब दान-शील-तप-भाव और 
ज्ञान, दर्शन, चारित्र तप में इसका उपयोग करना है । जिन आत्माओं ने मनुष्य जन्म 
रूप पूँजी-का इस प्रकार सदुपयोग किया. है,- वे हँसते-हँसते दुनिया से विदा होते 
हैं। उन्हें मृत्यु का भय नहीं-रहता-। महान्र आत्मार्थी साधक कठिन से कठिन प्रसंग 
में भी अपने महाव्रतों -पर आँच नहीं. आने देते । वे समझते हैं कि यह गुरु से प्राप्त 
पाँच रत्न समान महाव्॒त हैं, उन्हें कंकड़ को भांति छोड़ा नहीं जा सकता । इस प्रकार 
समझसपूर्वक साथना करने से कर्मो. की निर्जरा होती है ! महान पुरुषों ने असीम 
संपत्ति, ऋधभि-सिद्धि- को, छोड़कर दीक्षा अंग्रीकार की है ।.सच्चा साधक किसे 
कहते हैं? ०. * आम 2 

-: - जे य कंते पिए-भोए लद्चे दि पिटुठी 'कुच्च॒ड । 
7'साहीणे चंयड' भोए से हुःचाइतिं चुच्चड् ॥? * * " 

; हवा: ५ देश, यू, 'अ-२,- गो-३ 

जिनके पास सर्मस्त इच्छित सुख-साधन हैं । सांसारिक सुंख की अपेक्षा से कोई 
कमी नहीं है। जिनकी युवावस्था अभी समाप्त नहीं हुईं है, जिन्हें मनोहर काम-भोगों 
की प्राप्ति हुईहै, जिन,पर अभी शारीरिक रोगों का उपद्रव नहीं हुआ है ! इन सभी 

सुख-सुविधाओं के होने पर,भी जो स्वेच्छा से इन सबका त्याग करता है, उसे सच्चा 

साधू कहते हैं । तो सच्चा श्रावक किसे कहते हैं ? जो 'यह समझता है कि जीवन 
क्षणिक है । कच्चे .धागे से बँधी काल की तलवार हमारे; सिर पर लंटक रही है, 

न जाने कब हम पर गिर पड़ेगी १ अतः इस क्षणिक जीवन में मुझे आत्मसाधना 
कर लेनी चाहिए | भ्रावक सुबह कब उठते हैं ? चार घड़ी-रात बाकी रहे तथ । 
उठते ही सबसे पहले क्या याद करते हैं-? पुत्र-पुत्री को.? व्यांपार-घंधे को या 

न्य्स्न्म्न्न्न्स्म्न्याच्य्क्ल्ह्यकर 20/2/&0 



अखबार वाले को ? आज अधिकांश श्रावक यही सब याद करते हैं । कहिए, सच 

है ना ? इस मोहमेयी अलबेली मुंबई नगरी के वासी, सूर्यमुखी भ्रावक सुबह देर 
से उठकर क्या याद करते हैं ? मैंने ऊपर कही वे ही बातें ना ? परन्तु भगवान का 
सच्चा श्रावक तो आँख खुलते ही नवकार मंत्र का स्मरण करता है । फिर द्रव्य, 
क्षेत्र, काल, भाव का विचार करता है । बंधुओं ! आप कहेंगे कि द्रव्य, क्षेत्र, काल 

भाव का विचार करना यानी क्या करना ? चलिए आपको समझातो हूँ । 

द्रव्य का उपयोग लगाना यानी हृदय में यह मंथन करना कि मैं कौन हूँ ? मेरा 
कुल कौन-सा है ? मेरे देव, गुरु और धर्म कौन हैं ? मैं अपनी शक्ति के अनुरूप 
धार्मिक कर्त्तव्य कर रहा हूँ या अपनी शक्ति छिपा रहा हूँ ? मुझमें क्या-क्या गुण- 
दोय भरे हैं ? वीतराग शासन प्राप्त करके में अपना कर्त्तव्य उचित रूप से निर्वाह 
कर रहा हूँ या नहीं ? आदि बाबतों पर विचार करना द्रव्य का उपयोग रखना 

कहलाता है ।' 
क्षेत्र का उपयोग रखने का अर्थ है यह विचार करना कि मैं अभी किस स्थान 

पर हूँ ? आर्यभूमि में या अनार्य भूमि में ? घर के अंदर सोया हुआ हूँ या बाहर 
छत्त में ? यदि इस उपयोग में चूक हो जाये तो बहुत बार नींद में ही बाहर जाने 
लगते हैं । इसलिए सजगता से समझकर ही आगे कदम बढ़ाना चाहिए । ज्ञानी 

पुरुषों ने हमारे शरीर के बारे में भी चिंतन किया है ! उपयोगपूर्वक शारीरिक क्रिया 

करने से स्वयं नुकसान से बच सकते हैं और जीवों की भी यतना होती है । 
काल के उपयोग से तात्पर्य यह जानना है कि रात्रि का कितना समय बीत गया 

और कितना समय बाकी है ? कई बार पूनम की उजियारी में रात के बारह बजे 

भी ऐसा आभास होता है कि पौ फटने का समय हो गया है ! यदि ऐसा सोचकर 

बाहर निकल गये और किसीकी नजर पड़ी तो उसके मन में यह आ सकता है कि 
आधी रात के समय यह किधर जा रहे हैं ? मानव निर्मल हो फिर भी उस पर दुराचार 

को शंका आती है अथवा मध्यरात्रि में किसी चोर-गुंडे के हाथों में भी पड़ सकते 
हैं । अतः भ्रावक काल का सही उपयोग रखते हैं । 

भाव से उपयोग रखने का मतलब है - यह विचार करना कि अभो मुझे 
स्वाध्याय आदि तथा प्रतिक्रमण करने वैठना चाहिए । परन्तु इसमें लोन होने के 

चाद शारीरिक कारणों से बीच में उठना तो नहों पड़ेगा ? ऐसा विचार करके, निवृत्त 
हकर प्रतिक्रमण के लिए सज्ज हो । श्रावक-शभ्राविका के लिए सुबह उठकर 
प्रतिक्रमण करना कहा गया है ना ? आप भी यही करते हैं ना ? ऋकहिए तो 



' ज्ञानियों ने इस संसार को भूकंप की भूमि कहा है-। क्योंकि इस संसार में 
अन॑तबार मृत्यु रूपी भूकंप के भयंकर झटके में जीव,सर्वस्व गंवाकर; भिखारी 
से भी दयनीय दशा में पहुँचा-है। फिर भी वहीं पर, लाखों रुपये खर्च-करके बड़े 
शोक और उत्साह से बँगला बनाता है । यह जीव की मूर्ख॑ता.नहींतो-क्या है ? 
ज्ञानी, इसीलिए कहते हैं कि; 'हे मानव ! मृत्यु रूपी भूकंप के जोरदार झंदके आने 
के पहले' धर्म-आराधना कर ले । कब और किन परिस्थितियों में मृत्यु रूपी भूकंप 
का धर्का लंगेगा - यह ज्ञात नहीं है ।' धर्मकार्य में वायदा करने से फायदा नहीं 
होता । वायदा पांपकोर्य में कीजिएं । मनुष्य भव के सुवर्ण अबसर को भोगबिलास 
के पीछे बर्बाद न कीजिए, बरन् आत्मसाधना करके भविष्य के अनंतकाल को 
प्रकाशमान बनो लीजिएं। आपके विपयजन्य सुख विंदु जितना है और बिपयत्याग 
का सुख समुद्र जितना | अत: बिंदु जितने सुख की खातिर सुख के सागर की उपेक्षा 
मत कीजिए । विषंयभोग' का आनन्द क्षणिक है और विषयत्याग का आनन्द 
चिरंजीव' है । जब देव, गुरु, धर्म से. अधिक प्रिय लंगे पैसा, पत्नी और परिवार, 
तब समझ लीजिए कि आत्मेकल्याण की सच्ची राह नहीं संमझे हैं । ऐसा नहीं है 
कि धर्म अमीर ही कर संकंते हैं, गरीब नहीं । जिसे देव, गुरु, धर्म की श्रद्धा हो; 
चैसा कोई भी मनुष्य धर्म कर सकता है । धर्मे के क्षेत्र में गरीब या 'अमीर का कोई 
भेद नहीं होता ।'आज जेंगत में कुछ लोग भौतिक सुख की ग्राम के लिए धरम 
करते हैं, परन्तु इस प्रकार किया हुआ धर्म आत्मा की उन्नति नहीं कर सकता धर्म 

मोक्ष महल पर॑ चंढ़ने की सोढ़ी है - इंस भावना से :धर्म क्रिया जाये तो बह मीक्ष 
साथकं बने । भौतिक सुख का राग छूंटने पर धन से अधिक धर्म प्रिय लगता है | 

वित्त से अधिक चैराग्य और पैसे से: अंधिक परंमेश्वर प्रिय लगता है।.. 
: एक सेठ का प्रसंग / एक नगरी में एक धनाढ़य, सुखी सेठ रहते थे । उनके 

यहाँ धन-संपत्ति का खजानो होने के साथ घेर्मे आत्मा के अंदर ताने-बाने की त्तरह 

चुना हुआ थां । धन से अधिक महत्त्व वहाँ धर्म का था। वे समझते थे कि है 
तो क्षणिक है, 'पुण्योदय तक रहेगा और पाप का उदय होते ही चला जायेगा । अतः 

इसमें लुब्थ बनने का कोई फायदा चहीं । यह शरीर भी एक पिंजरा है। हा 28 

से आंत्मा रूपी तोता कब उड़ जायगा - यह ज्ञात नहीं है। अत: जबतक सारे स॑ है 

उपस्थित हैं, तेबतेके साधना/केर ले । पुण्वानुबंधी पुण्य के उदय 2 प्राप्त ल' 2 

है, इंसीलिए इंतने धन-वैभवं में अंभिमानें का लेश न
हीं हैं और धर्म काट 

का कार्य करने की इच्छा ) - 
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' शक बार सेठ शयनगृह में निद्रामर्न हैं । रात्रि के तीन बजे अचानक कमरा 
प्रकाश से भर गया । सेठ विचारते हैं कि इतना प्रकाश कैसे हो गया ? सेठानी 
तो सेठ की सेचा करके अपने कमरे में जा चुकी हैं । तभी सेठ ने देखा, अहो ! 
सोलह शूंगार सजी , अप्परा जैसी सुंदर नवयुवती यहाँ कैसे ? इस समय यहाँ क्यों 
आयी हैं ? हिम्मत करके सेठ ने पूछा, “कौन हो और इस समय यहाँ क्यों आई 

हो ?" उत्तर मिला, "मैं लक्ष्मी देवी हूँ और आपको एक संदेश देने आई हूँ ।” सेठ 
कहते हैं, “जो कहना है शीघ्र कहो और यहाँ से जाओ ।” 

बंधुओं | सेठ के ऐसा कहने का रहस्य आपको समझ में आया ? लक्ष्मीदेवी 

अपनेआप पधारी हैं, फिर उन्हे जल्दी जाने क्यों कहते हैं ? क्योंकि सेठ शीलप्रिय 

हैं। अपने बहाचर्य क्षत में पूर्णतः इृढ हैं । अत्यन्त रूपबान यह देवी समक्ष उपस्थित 
है, जो है तो स्त्री ही । साथ ही युवती, रात्रि का समय और एकांत, इसलिए सेठ 

को अपने शीलधर्म पर वह भयरूप दिखाई पड़ती है । नगरसेठ को लक्ष्मीदेवी के 

पधारने का आनन्द नहीं है, उल्टे अपने शीलधर्म के लिए खतरे की घंटी लगती 

है। देवी ने सेठ से कहा कि "तुम्हारा पुण्य समाप्त हो रहा है, अतः सातवें दिन इस 
घरसे में विदाई लूँगी- यही संदेशा देने आयी हूँ ।” इतना कहकर देवी अदृश्य हो 

गई । सेठ कितने शीलवान हैं कि उन्होंने, एकांत स्थान होने से, लक्ष्मी को भी 
शीघ्र चले जाने को कहा । भगवान ने “दशवकालिक सूत्र' में फ्रमाया है कि 
“नब्ये वर्ष की वृद्धा हो, उसके हाथ-पैर कटे हों, नाक-कान छेदे हुए हों, पूर्णत 
कदरूप हो, त्तो भी ब्रह्मचारी को एकांत में स्त्री के साथ नहीं बैठना चाहिए ।"' 
एक बार समकित्ी- देव मिथ्यात्वी देव से बोले कि 'हमारे जैन साधू-साध्ची 

व्याख्यान या शास्त्र-वांचन के अतिरिक्त एक दूसरे के उपाश्रय में नहीं जाते हैं और 
न ही एकान्त में मिलते हैं (! मिथ्यात्वी देव ने अविश्वास जताते हुए कहा, 'यह 
संभव नहीं है ।' तथा परीक्षा करने के लिए जैन साध्वी का रूप धारण करके, 
दोपहर में अकेले साधू के उपाश्रय में अध्ययन के चहाने से पहुँचे । दरवाजे से ही 
उन्हें अकेले आते देखकर शिष्प कहने लगे, 'साध्वीजी ! साधू के उपाश्रय में अकेले 
नहीं आया जात्ता, इसलिए आप चले जाइए ।” यह सुनकर साध्वी बने देव के मन 

में आया कि जिनस्ते शिप्य इतने दृढ़ और नियम के पक्के हैं तो उनके गुरु कितने 
सदगुणी और संयम के अनुराग होंगे ! फिर भी उसने सोचा, 'जब यहाँ तक आये 

हैं, तो उनकी परीक्षा कर हो लें ।' शिष्यों से घोली, “मुझे आपके गुरु से मिलना 
है, उनसे पाठ लेना है ।” शिषप्यों ने कहा, 'स्वाध्याय करने से अनंत कर्मों की निर्जरा 



होती है, परन्तु भगवान की आज्ञा है कि साध्वीजी को एकांत में साधू के उपाभ्रय 
नहीं आना चाहिए (अतः भगवान की आज्ञा के विरुद्ध काम यहाँ संभव भहीं,आप 
लोट जाइए ।'' शिष्यों के बार-बार कहने प्र भी साध्वीजी न मानी और गुरु के 
पास गर्मी । यसतु गुरु के सामने उनकी एक न चली , अंत में मिध्यात्त्वी देव को 
स्वीकार करना पड़ा कि जैनमुनि के,त््याग की बराबरी कोई नहीं कर सकता । 
जीवन की कीमत चास्त्रि से है ।.जैसे अंगूठी में हीरा या कीमतो रल जड़ा हुआ 
हो और वह हीरा या रत अंगूठी से गिर पड़े तो अंगूठी की क््या,शोभा रहती है ! 
चैसे ही चारित्र के बिना जीवन शोभायमान,नहीं-होता- - , :, .., 

“देवी सेठ को समाचार देकर अदृश्य हो गयी । धन चला जायेगा, यह खबर सुनकर 
भी सेठ के हृदय में जरा घबराहट नहीं है । आपको कोई ज्योतिषी कह दे कि इस महीने 
आपको व्यापार में बहुत नुकसान उठाना पड़ेगा, तो आपकी क्या दशा हो ? (श्रोताओं 
में से आवाज : “धक्का लगेगा, खाना-पीना भी अच्छा नहीं.लगे !) सेठ के दिल में 
कोई असर नहीं हुआ, क्योंकि.वीतराग चाणी का पान करके-वे लक्ष्मी की अनित्यता 
को समझ चुके हैं । लक्ष्मी का. स्वभाव अस्थिर, चंचल है.।, , 

... झुंक्षी त्णी तो प्रीत ठगारी, आज पारी ने काले, सिघावी, . 
'. . पूलदानी फोरम थे घड़ी प्यारी, अंते.न्धु नाश पचानी | , . . 

लक्ष्मी की प्रीति धोखा देने वाली है। आज या कल जलल््दी,या देर से, पर जाना 
तो इसका स्व॒भाव है। लक्ष्मी न सदा किसीकी हुईं हैं, न होगी । सेठ के हृदय में 
जैन धर्म का रंग भरा हुआ था, इसलिएं स्र्वेस्व नाश की खबरे में भी समभाव 
से रह सके । सुबह शीघ्ष उठकर प्रतिक्रमण किया । उपाश्रय में गुरुपंदन और 
व्याख्यान ' श्रवण करने गये । लौटकर भोजन आदि के पश्चात् अपने प्रिय पुत्रों 
को बुलवाया ॥ कहा, “हैं लाइले पुत्रों | आज शत्रि में मेरे कमरे में लक्ष्मी देवी 
यधारी थीं । उन्होंने सूचना दी कि अब हमारे पुण्य का सि्तोस अस्त हो रहा है, 

इसलिए आज से सातवें दिन हमारे घर से वे विदाई लेंगी ।" पुत्रों के पश्चात पत्नी 
तथा पुत्न॑बंधूओं को भी इंस बात की सूचना दी । फिर सबसे पूछां कि "अब हमें 
क्या'करना है ? लक्ष्मी का जाना तो निश्चित है । अतः'वह हमें छोड़कर जाये उससे 
पहले हमीं उसे क्यों न छोड़ दें ?”! पुत्र बात का रहस्य नहीं समझे और पूछा, 
“आपके कहने का भाव चया है ?” सेठ ने समझाया, “लक्ष्मी जाने वाली'तों है 
+ | इसके जाने से यहले इसका: सदृव्यय कर लें; ,दान-पुण्य में उपयोग कर 
५ । गरीबों, अनाथों, अपंगों आदि को यह लक्ष्मी दान में. देकर पुण्य उपार्जन 

क्यों न करलें-? अस्थिर लक्ष्मी से ऐसे 'धर्म की स्थिर कमाई क्यों न 2! 
ज्योल, 

न्य्श्प्प्य््स्स्दः 



बड़े बेटे ने कहां, “बापूजीं ! अभी छ: दिन लक्ष्मी है, तबतक उसक्ता सदुपयोग 
करके जीवन का लाभ ले लेंगे, फिर क्या करेंगे ?” सेठ बोले, “मानव जीवन में 
आकर स्वीकार करने जैसा सिर्फ चारित्र है ! हम चारित्र मार्ग ग्रहण कर सकते 
हैं। संसार की माया रूपी मृग मरीचिका के पीछे भागते रहने से बुछ हाथ नहीं 

आयेगा । अठः इस मायाजाल को छोड़कर आत्मकल्याणकारी, मोक्ष के सुख प्रदान 

करनेवाले संयम-मार्ग को अंगीकार करें । कहो, तुम सबको यह बात सही लगती 
है ?" सारा परिवार एक स्वर में बोल उठा, “हां, आपकी बात बिल्कुल सही है ।" 
देवानुप्रियों ! आपका कुटुंब ऐसा है ? (ओताओं में से आवाज : 'नहीं”) पुण्यशाली 
को कुदुंब भी अपने जैसे आचार-विचार वाला मिलता है | नगरसेठ के इस भव्य 

और आदर्श तत्त्व चिचार से हमें क्या समझना है ? लक्ष्मी के समान, अचानक ही 
, यह संसार और संसार के सारे सुख छोड़कर चले जाना है । यह संसार और संसार 
के पदार्थ. आपको छोड़े उससे पहले आप ही इसे त्यागपत्र पकड़ाकर उत्साहपूर्वक 
संयम में आ जायें तो कितने शोभित होंगे ! 
' 7 #उम॥्रा उम्रा आवो अम महेलमां रे, नहींतर आड़ा काढदसे नाहर, 
/. . जिंदगी जेल नथी पण मह्देल छे रे” 
जब मृत्यु होगी तो आड़े पड़े पैरों से बाहर निकलना पड़ेगा, उससे अच्छा है जोते 

जी संसार को त्यागकर खड़े-खड़े स्वेच्छा से संयम-मार्ग पर चलना ! 
पूरा परिवार चारित्र ग्रहण करने के लिए एकमत हो गया ! आपसे कहते हैं 

देवानुप्रियों,! दिन भर में दो घड़ी तो उपाश्रय में आकर चीरबाणी का अमृत-पाव 
कीजिए, तो कहेंगे कि हमारे पास टाईम नहीं है । अच्छा हुआ कि सरकार ने रविवार 
को छुट्टी रखी है, कम से कम रविवार को तो आप थहाँ आकर बैठ सकते है । 

हुं तने भाजुं छूं रविवारे, बाकी क़्यां छे समय प्रभु मारे ! 
आम तो हमेंशा स्थानके आवुं, आवुं तेवों पाछो सिधावुं । 
मे घड़ी नेसं छ रविवारे, .नाकी क्यों छे समय प्रभु मारे । 

बंधुओं ! यहाँ आकर बठेंगे और जित्तना साथ ले जायेंगे उतना आपका है । संसार 

व्यवहार में तो बहुत कुशलता 'हासिल की, परन्तु आत्मा के गुण प्राप्त करने में 
दिवालिया रहे । -..- - 

नगरसेठ मे नगर में दिंढोश पिटवा दिया कि भगरसेठ मुक्तहस्त से दान दे रहे हैं, 
अतः जिसे जरूरत हो आकर खुशी से ले जाओ । आप दान ले जाइए और मुझे 
परिग्रह के भार से मुक्त कीजिए । जब प्लेन में यात्रा करनी हो तो ट्रेन में ले जाने 
जितना भार नहीं ले जा सकते । क्योंकि ऊँचाई में चढ़ना हैं । दान लेने के लिए 
च्ण्ल्स्ल्ल्स्स्स्स्ट ध्््ट्स्य््चय्य्य्य्य्य्स्य्ध्ज 



गरीबों को झूंड सेठ की हवेली में जमने लगा । छः दिन में तो करोड़ों का दान 
सेठ ने उल्लासपूर्वक दे डाला । सिर्फ-एक. वक्त के लायक खाना और सुबह पहनने 
के लिए कपड़े रखकर सारा दान में दे दिया । नगर में समाचार फैल गया कि “कल 
सुबह-सेठ का पूरा परिवार संसार का त्याग कर दीक्षा,ग्रहण करेगा ': ' 

- कल सुबह दीक्षा लेने की भावना से सेठ सोये ॥ रात में फिर लक्ष्मीदेवी पधारी | सेठ 
जाग गये और पूछने लगे, “आप तो मुझे संदेशा दे गयी थीं; अब फिर किसलिए आयी 
हैं ?” कहाँ सेठ की तीव्र त्याग भावना और कहाँ आप लक्ष्मी के गुलाम ! लक्ष्मीदेवी 
ने कहा, “सेठजी .! आपने शुद्ध भावना से जो दान दिया है उससे आपका पाप-पूरा हो 
गया और पुण्य का ढेर बढ़ गया है । इसलिए अब मैं आपके यहाँ से नहीं जाऊँगी;।” 
सेठ कहते हैं, “अब हमें आपकी आवश्यकता नहीं है, आप चले जाइए ।” लक्ष्मी कहती 

है, “सेठ ! बीस दिन पहले आपको माल से भरे जहाज डूबने के जो समाचार मिले थे, 
वे जहाज सही-सलामत बंदरगाह पर आ पहुँचे हैं, जिनमें -सात-करोड़ की मिल्कियत 

है।” सेठ ने कहा, “अब मुझे उसकी भी जरूरत नहीं है । मेरा साय. परिवार कल सुबह 
दीक्षा 'अंगीकार करके, आत्मकल्याण के मार्ग पर चलेगा । हमारे इस, हृढ निएचय में 
कोई परिवर्तन नहीं कर सकता ।” बंधुओं ! इस सेठ के स्थान पर आप, होते, तो क्या 
करते ? दीक्षा लेते था दीक्षा का विचार स्थगित कर देते ? (श्रोताओं में से आवाज 
'ओरे हमारी खुशी का तो ठिकाना न होता, दीक्षा की तो बात ही न करते ।) पस्नतु वे 
सेठ आपके जैसे नहीं थे कि जबान से फिर जायें । : 

लक्ष्मीदेवी बोली, “आपको सबेरे जो करना हो कीजिए, पर बंदरगाह से माल 
तो छुड़वा लीजिए ?” सेठ बंदरगाह से माल छुड़वा लाये और उसे बेचकर, वर्षीदान 
के लिए बुछ रखकर सारा धन तीन घंटे-में लूटा आये । छोड़ना है तो बस छोड़ना 
है । उनको स्मशान बैराग्य नहीं था, ज्ञानंगर्मित वैराग्य था । उन दस व्यक्तियों के 

परिवार मे सुबह वर्षीदान देकर दीक्षा ग्रहण की /! सेठ के हृदय में जागृत विग्रति 
के दीपक ने सेठ.क्से समस्त परिवार की आत्मा में धर्म का प्रकाश फै लाकर उनका 
जीवन उज्ज्वल घना दिया । ज्ञानी पुरुष समझाते हैं कि “लक्ष्मी के गुलाम मत 
अनिए ।' आपको पता है कि इस मकान में में कायम नहीं रह सकता; कभी न 
कभी छोड़कर जाना है । फिर भी जीव का मूर्छा भाव कितना है ! ; 

मादशाह-नौकर का प्रसंग $ एक बार बादशाह के पलंग में सेवक ' निद्राधीन 
हो गया । बादशाह ने उसे सोते देखा तो पूछा, “तू यहाँ क्यों सो गया ?” सेवक 
ने कहा, "यह तो धर्मशाला है और यहाँ हर किसीकों समान हक है । मैं क्यों नहीं 

सो सकता ?”' बादशाह बोले, "यह महल है या धर्मशाला ?” व्यक्ति बोला, “यह 



धर्मशाला' है, महल नहीं !” “तू इसे धर्मशाला किसलिए कह रहा है ?” आपके 

बाप-दादा; पूर्वज इसमें रहते थे और छोड़कर गये, आपको भी एक दिन यह 
छोड़कर जाना पड़ेगा । धर्मशाला में चहुत आते हैं और जाते हैं, वैसे ही इस महल 
में. भी कितने ही आये और गये ।॥” बादशाह उसकी बात्त समझ गये । 

धर्मघोषमुनि अपने संत-सत्तियों को बुलाकर कहते हैं - 

। ' ब्रोपदी का अधिकार 
+तं घिरत्थुणं अज्जों नागसिरीए माहणीए अधन्माए, अपुनज्नाए 

जाव णिंचोलियाए ।? 
है आरयों । नागेश्री ब्राह्मणी अधन्य है, पुण्यहीन है और निंबोलियों जैसी अनाद्रणीय 

है। उसे धिक्कार है कि ऐसा कड़वा आहार बहराकर उसने हमारे प्रिय शिष्य के प्राण 
ले लिए । यह सुनकर शिप्यों में खलबली मच गई । छद्मस्थ की लहर में वे बोल 
गये आओ /अहो नागे श्री ! तूने हमारे धर्मरुचिमुनि को क्या उकरडा समझा ? उनके प्राण 

तुझे क्या लाभ हुआ ? नागेश्री तेरी क्या दशा होगी ?" सबके दिल में आधात 
और आँखों में आँसू थे । आगे क्या होगा आदि भाव अवसर पर । 

॥ #» शान्ति: ॥ 

_ व्याख्यान कऋमांक ४२ _ 
न न न न 

५ भाव्रपद शुक्ल ९ , शनिवार जइ दिनांक : १७-८-७४ 
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सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 

त्रिलोकीनाथ, जगत उद्धारक, मोक्षमार्ग के पथिक प्रभु ने घाती कर्मी का क्षय 
करके केचल ज्ञान की ज्योति प्रकाशित करने के पश्चात् सिद्धान्त की प्ररूपणा 

की । सिद्धान्त की प्ररूपणा करना किसी साधारण के वश की बात नहीं । केवल 
ज्ञान की ज्योति प्रगट करने और घाती कर्मों पर आघात्त करने के लिए उन्होंने अधोर 
तप किया । तप के साथ आराधना भी कैसी ? एक दिन भी लेटकर निद्रा नहों 
ली । भगवान महावोरस्वामी ने साढ़े बारह वर्ष और पंद्रह दिन तक उग्र तपश्चर्या 

बट 
८८222 



तब कंवल ज्ञान की श्ाप्ति हुई । भगवान ऋषभदेवजी मे एक हजार वर्ष तक 

रि तप किया, उस तप में भी प्रमाद से कभी न चेठे, न लंबे होकर सोथे । ये 

न पुरुष समझते थे कि हमारे सिर पर कर्म का कर्ज चुकाना बाकी है, तो नींद 
' ले सकते हैं ? आपके सांसारिक व्यवहार में यदि आप पर कर्ज हो और आपमें 
दानी संस्कार हैं त्तो क्या आपकी नींद नहीं उड़ जाती ? मन में 'एक हो विचार 
। है कि 'जैसे लिया है वैसे ही लौटा दूँ ।' अरे, इससे भी आगे बढ़कर क्या 
» आपका खाना-पीना, रहना सब सूना लगेगा, क्योंकि सिर पर कर्ज ;है.। जब 
| मुक्त होंगे तो सूखी रोटी भी खुशी से खायेंगे । धरती खोदते हुए किप्तीको 
रों भय कलश. मिल जाने पर जो आनन्द होगा, उससे कहीं अधिक आनन्द 
[दानी आदमी, को कर्ज से मुक्त होने पर होता है । जीव के सिर पर ऐसे ही कर्मों 
कर्ज है। महान पुरुषों की यह सज्जनता थी कि मेरे सिर पर पड़े कर्म का कर्ज 
एये बिना आराम कैसे कर सकते हैं ? कर्म के कर्ज से मुक्त होने की जबरदस्त 
॥ थी.। राजा हरिश्चंद्र तो कर्जदार भी नहीं थे, पर एक सत्य बचन की खातिर 

ना संपूर्ण राज्य अपित करने में. न हिचके । तथा विश्वामित्र ऋषि की दक्षिणा 

गने के लिए पति-पत्नी दोनों बिक गये । उन पर किसीका कर्ज नहीं था, पर 
की कसौटी से पार उतरने 'के लिए दोनों अलग-अलग जगहों में बिक 
। जबकि इस जीव के सिर पर तो कर्म के कर्ज का ढेर पड़ा हुआ है | उप्ती 

में त्तीर्थकर बनने वाले, चरमशरीरी, मोक्षगामी जीव होने पर भी सुख से सोये 

और उपवास की तपस्या में -लग गंये । केवल-ज्ञान प्राप्त करने तक पुरुपार्थ 

का । अतः कर्मो को क्षय करने के लिए तप,आवश्यक है । जीव कर्म बाँधते 
य॑ उग्र बनकर.वबाँधता है, तो उसे तोड़ने के लिए भी उग्र तप करना पड़ेगा । 
ं सर्वप्रथम विनय की जरूरत है । - नल 
वकार मंत्र बोलते हुए सर्वप्रथम क्या बोलते हैं ? “बम आरिहंवाण! सबसे 
नमो शब्द है, वह क्सया सूचित करता है 2 जबतक जीवन-.म॑ नम्रता नहां विनय 

है, तबतक अरिहंत की उप़्ासना:नहीं कर सकते-। 'नमो' अधांतू तू नम 

। जीवन में अर्पंण भाव न आये, अहंकार न जाये, तवतक हम मोक्षमार्ग से 
| । दो बच्चे,गेंद से खेल रहे हैं,.एक-दूसरे की,ओर गेंद उछालते हैं और फेक 
गेंद इधर-उधर टकग़ती है कि उसे भान होता है कि जबतक मेरे पेट में अभिमान 
हवा भरी हुईं है त्तततक में उछाली और फेंकी जाऊँगी । जैसे गेंद में हवा: ह 

से इधर-उधर फिंकना पड़ता है, बैसे ही जीवन में क्रोध-मान-माया ओर लोभ 
जे जनक 0 5३५ 
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की हवा जबतक भरी है तबतक जीव चार गति में फेंका जाता 
रहेगा । एक गति से. दूसरी गति में और दूसरी से तीसरी गति में भटकता रहेगा । 

हमारी बात चल रही है विनय की । विनय धर्म का मूल है । विनय के पात्र में 
ही सम्यक्दर्शन; 'सम्यकज्ञान और सम्यकचारित्र रूपी रत्नत्रय रह सकता है । 
आध्यात्मिक ज्ञान प्राप्त करने के लिए पहले विनय सीखना पड़ेगा । जहाँ काली 
प्रिदूटी की भूमि होती है वहाँ थोड़ा पानी पड़ने पर भी पानी दिखता है और ऐसी 
भूमि में बीज बोया जा सकता हैं । भगवान की वाणी रूपी बीज को वोने के 
लिए हृदय को काली मिट्टी जैसा कोमल बनाना पड़ेगा | भगवान महावीर के पट्ट 
शिष्य गौतमस्वामी में कितना विनय था ! उन्होंने 'भगवती सूत्र' में भगवान से 
छत्तीस हजार प्रश्न पूछे हैं । गौतमस्वामी स्वयं चार ज्ञान के धारक थे, चाहते तो 
उन प्रशटनों के उत्तर स्वयं दे सकते थे, परन्तु उन्होंने कभी ऐसा उपयोग नहीं 
लगाया । जब जगमगाता पावर हाउस सामने हो, एक में से अनेक भाव समझने 

मिलता हो, त्तब स्वयं.उपयोग लगाकर जानने की कया जरूरत ? भगवान के समक्ष 
प्रश्न पूछने जाने में जीवन में विनय आता है, नप्नता आती है और आत्मा सद्गुणी 
बनता है | बादल समुद्र से खारे जल को ग्रहण करते हैं और उसे मीठा बनाकर 
बस्साते हैं । वह मीठा पानी सागर में गिरने पर फिर खारा बन जाता है । हमें किसके 
जैसा बनना है ? चादल जैसा या सागर जैसा ? (श्रोताओं में से आवाज : 'बादल 

जैसा" 'नग्ये आरिहंताणं” श्रद्धापूर्वक बोलने से ऋ्रोड़ों कर्म क्षय हो जाते हैं । 
इसमें गूढ़ रहस्य भरा हुआ है | “नमो अरिहंताणं” शुद्ध भाव से बोलते हुए 

कितने ही जीवों ने केवल ज्ञान प्राप्त किया है । ऐसे दृष्टांत सिद्धान्त में मौजूद हैं । 
गौतमस्वामी का नाम सिद्धान्त के पन्नों पर स्वर्णाक्षरों में लिखा गया है । थे 

भगवान के अर्पित हो गये थे । प्रमाद दशा की एक भूल के लिए भगवान ने गौतम 

स्वामी को एक-दो चार नहीं छत्तीस बार गोका - 'समय॑ गोयग ग्य 

पगायए |? हे गौतम ! समय मात्र का भी प्रमाद न कर | इतनी बार भगवान 
ने शेका घर उनके मन में अपूर्व आनन्द है कि ' अहो | भगवान को मेरे प्रति कित्तना 
स्नेह भाव है । किनारे आयी हुई नोका डूब न जाये इसलिए मुझे भगवान बार- 
बार सावधान करते हुँ ।! जो विनयी होता है, वह ज्ञान का अकूत खजाना प्राप्त कर 

सकता है । आज तो सासु चहू को, सेठ नौकर को, पिता पुत्र को , गुरु - शिष्य 
को दो-तीन थार कुछ कह दे तो जवाब मिलेगा, 'कितनी बार कहते जायेंगे ?' 
विनय समाप्त हो गया है । मोती है, धागा है, पिरोने बाला, भो है,-पर मोतों कहता 

हद न्ड 
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मुंझे धागे में प्रवेश नहीं करना है तो बहनों के गले की शोभा कैसे बढ़ेगी ? 
दे मोतों डोर में दाखिल हो जाद्र तो मोतियों की माला बन जायेगी और बहनों 
कंठ माला से सुशोभित हो उठेगा । इंसी प्रकार जब जीवन में विनय की डोर 

पैयी जायेगी तो वह जगत में पूज्य बन जायेगा । गौतमस्वामी गणधर पदवी 
विराजमान थे । चरमशरीरी जीव थे, फिर भी भगवान ने उन्हें इतनी सावधानी 
ने की बात कही । उनके जीवन में विनय की डोर गुंथी हुईं थी, इसीलिए उनका 
+ आज बारंबार स्मरण किया जाता'* है; । 
आज नामधारी भगवान कितने उभरे हैं ! ज्ञानी कहते. हैं कि “जो नहीं है उसको 
की उपमा देना मिथ्यात्व है ।'-हाथी की आत्मा और चींटी की आत्मा दोनों 
आत्मा समान है | शरीर के प्रमाण से संकोच और विस्तार का स्वभाव उसमें 

' फिर भी थदि कोई कहे कि आत्सा-मात्र तांदुल जितना है या-मात्र मूसल जितना 
गो यह मिथ्यात्व है । मोक्षगामी जीव -होने पर भी केवल,ज्ञान प्राप्त म होने तक 
।वान नहीं कहलाते । सुधर्मास्वामी गणधर थे, परन्तु जबतक केवल ज्ञान न हुआ 
तक “जिन नहीं पर जिन सरीखे एवा सुधर्मास्वामी जाणिए।” जिन नहीं पर 
न सरीखे कहलाये । भगवान महावीर ने केवल ज्ञान पाने के बाद जगत के जीवों 
हित साधन के लिए आगम की प्ररूपणा की | छोटे सूत्रों में भी गूढ रहस्य 

! जैसे फिरकी, लटूदू में लपेटे हुए डोरे को खींचने पर लंबा डोरा सामने आंता 
बैसे ही शास्त्र के भावों का अनुसरण करने पर आत्मा अलौकिक भाव प्राप्त 
ता है । बीतराग वाणी के एक शब्द पर यदि जीव अटूट श्रद्धा रखे तो सम्यक्त्व 
जायेगा और'सम्यक्त्व प्राप्त आत्मा एक दिन अवश्य मोक्ष में जायेगा । 
आप धन कमाने मुंबई में आये । यहाँ आने के पश्चात् आपकी कमाई में तेजी 
वृद्धि हुई । साथ में यह भी विचार कीजिए कि यहाँ संत:सतियों का योग बार- 
(प्राप्त होता है; तो धन के साथ आत्मा-की, कमाई भो.कर लें .॥ इस मोहनीय 
री में ऐसी साधना, कर लूँ की मोक्षनगरी में. पहुँच जाऊँ । आज तक जड़ की 
॥ की, अब चेतन देव क़ा पुजारी बनूँ । चौरासी लाख जीवायोति में तू मनुष्य 
ने में आया है। अन॑तज्ञानी कहते हैं, अब तो वू जाग जा । “संबुण्डरह किं 
चुन्क्ेड /? समझो और बोध प्राप्त करो | भगवान ने चंडकौशिक से इतना 
कहा, "है चंडकौशिक ! कुछ समझ । वर से वर बढ़ता है प्रेम नहीं । तू कैसा 
? उस बादल 'जैसा चथेन जो दरिया का खारा पानी लेकर जगत को मीठा पानी 

न करता है ।” जहर के सामने जहर वरसाने की कोई महत्ता नहीं है चरन् जहर 
समक्ष अमृत बरसाने की महत्ता है। आप सोचते होंगे कि खारे समुद्र के पास 
| हैं तो क्या करें ? खारे में रहते हुंए मिठास का अनुभव करना मानव का कर्तव्य 

3 आल 4 कक लाल कल तर अर क शक अप तर 



है। शृंगार नामक मछली खारे पानी में रहते हुए भी मीठा पानी ही पीती है । उसे 
जब मीठा पानी का मन होता है तब समुद्र के उस स्थान यर पहुँच जाती है जहाँ 
नदियाँ सागर से मिलती हैं, और मीठा पानी पी लेती हैं । इसी प्रकार आप भले 

ही ख़ारे समुद्र में बसते हैं, परन्तु जहाँ संत-समागम रूपी सरिता मिल जाय वहाँ 
से मीठा पानी पी लेना सीख लीजिए ! 
इस जीव ने संसार में अन॑तकाल व्यतीत किया, पर अभी तक यह समझ नहीं 

पाया कि मैं कौन हूँ ? कहाँ से आया हूँ ? कहाँ जाने वाला हूँ ? मेरा स्वरूप कैसा 
है ? भगवान 'आचारांग सूत्र' में कहते हैं कि - 

“इह्द मेगेसि णो सण्णा भव । तंजहा पुरत्थिमाओ वा दिसाओ आगओ 
अहमंसि, दाहिणाओ वा दिसाओ आग अहमंसि, पचचत्थिमाओे 
वा दिसाओ आगओ अहमंसि, उत्तराओं वा दिसाओ आगओ 
भहमंसि, उदृठाओ वा दिसाओ आगओ अहमंसि, अहोदिसाओ 
दा अगगओ अहमंरि, अण्णयरीओ चा दिसाओ अणुदिसाओ या 
आगजो अहमंसि /” 

> आल - आचायंग सूत्र अ-१, 3.-१ 

इस संसार में कुछ जीवों को यह ज्ञान नहीं होता कि पे पूर्व दिएए से आया हूँ 
या पश्चिम दिशा से या उत्तर या दक्षिण दिशा से आया हूँ ? मैं ऊर्ध्वदिशा से आया 
हूँ अथवा अधोदिशा से या किसी एक दिशा से या विदिशाओं में से ? 
यह तो निश्चित्त है कि जीव किसी दिशा से आया है और किसी दिशा में जाने 

वाला है । पर जब यहाँ से जाना पड़ेगा तब साथ कुछ नहीं आयेगा । इसलिए 

सपझपूर्वक धर्म की आराधना कीजिए । ये आराधना के दिन हैं । इस अवसर को 

चूकना नहीं । कर्म को जलाने के लिए तप आवश्यक है । भगवान ने तप के बारह 
भेद बताये हैं | छः बाह्य और छः आशभ्यंतर । 

अण सेणमूणोयरिया, मिक्खायरिया य रसपरिच्चाओ । 
काय किलेरसो संलीणया, य॑ बज्हो तथो होड़ ॥॥ 

५ - उत्त, यू, अ-३०, गा.-८ 

अनशन, 'ऊनोदरी , भिक्षाचरी , रस परित्याग, कायक्लेश और प्रतिसंलीनता बाह्य 

तप के छः भेद हूँ । 5 

*.. पायच्छित्तं विणओ, चेयावच्चं तहेचव सज्झाओ  / 
झाणं च विउस््सग्गो, एसो अव्भिन्तये तचो ॥/ 

हे - उत्त. झश्. आ.-३०, गा.-३० 
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प्रायश्चित, विनय, चैयावच्च, स्वाध्याय, ध्यान तथा कायोत्सर्ग - आश्यंतर तय 
के छः भेद हैं । जो बाह्य तप न कर सके वह आध्यंत्तर तप कर सकते हैं । ज्ञानियों 
ने कहा है कि “तवेसु वा उत्तम वंअचेरं” तप में ब्ह्मचर्य उत्तम तप है । यह 
तप खाते-पीते किया जा सकता है । ब्रह्मचर्य को उत्तम तप क्यों कहा-गया 
है ? एक अहोसात्रि मन, वंचन, काया से शुद्ध ब्रह्मचर्य पालन करने से शक सौ 
अस्सी उपवास का लाभ होता है । एक बार के संयोग से नौ लाख संज्ञी पंचेत्दिय 
जीवों का घात होता है । जीवात्मा देवलोक में गया तो वहाँ भी पहले-दूसरे 
देवलोक तक मनुष्य जैसे हो काम-भोगों का सेवन करके आया है । तिर्येच में 
भी मैथुन संज्ञा है। फिर भी अब तक तृप्ति नहीं हुईं । अतः विषय भोग पर ब्षेक 
लगा दीजिए त्रथा ब्रह्मचर्य के घर में आ जाइए । यह तो स्याववाद दर्शन है 
आपकी जितनी शक्ति हो उसीके अनुसार व्रत में आ जाइए । तप कर सकें तो तप 
करें | तप करने की शक्ति न हो तो ब्रह्मचर्य व्रत स्वीकार कीजिए । 

मोक्षनगर में प्रवेश करना हो तो किसी भी दरवाजे से दाखिल तो होना 
पड़ेगा । ब्ह्मचर्य की शक्ति अलौकिक है | उसका प्रभाव अपूर्व है । बहाचर्य के 
प्रभाव से तो विद्याधर का विमान भी अठक जाता है । पहाड़ के नीचे एक मुनि 
ध्यान कर रहे थे । विद्याधर का विमान उधर से गुजरा तो वहाँ अंटक गया, धम 
गया । विद्याधर सोचने लगा, मेरा विमान क्यों अटक गया ? आगे बढ़ाने के सारे 

प्रयास के बावजूद वह आगे नहीं चढ़ा, .उल्टे नीचे ,उतर गया । देखा, तो सामने 
त्यागी, पवित्र संत बैठे हैं । मुनि का इस विद्याधर से पूर्वजन्म का चर है, इसलिए 
मुनि को देखते ही विद्याधर क्रोधित हो उठा और उन पर प्रहार करने के लिए तैयार 
हुआ | प्रहार करने के लिए हाथ उठाया तो उठा हाथ उठा हुआ ही रह गया। मुनि 
तो ध्यान में थे, उन्हें इस चात का कुछ पता न था । परन्तु विद्याधर ने सोचा ये 
कोई ग्रतापी मुनि हैं । मैंने इनकी असातना,की है। अंत में मुनि.से माफी माँगकर 
आगे गया । मुनि तो कहते हैं, सर्व जीवों का कल्याण हो । जिसे दुश्मन के प्रति 

भी मैत्रीभाव है, वही सच्चा साधक कहलाता है । क्रोध का कण आ जाये तो उस 
पर बेक लगाना सीखिए । एक लाख रुपये की मोटर आपको कोई एक हजार रुपये 
में दे तो आप लेंगे, परन्तु यदि कहे कि मोटर में ब्रेक नहीं है तो क्या बिना ब्रेक 
की गाड़ी लेंगे-? बिना ब्रेक -की गाड़ी का कोई उपयोग नहीं है क्योंकि गह हमें 
भी पछाड़ेगी और दूसरों को भी । जीवन में भी ब्ेक् की जरूरत है । कपायों पर, 
इन्द्रियों के विषयों घर शक नहीं हो तो दुर्गति की खाई में फेंक दिये 
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अरुण ने मुनीमजी की सीख पर कोई ध्यान नहीं दिया । उसके ऐश-बिलास में 
कुछ ही भहीनों में पूँजी साफ हो गयी । स्थिति यहाँ तक पहुँची कि बँगला बिक 
गया, गहने बिक भये और एक छोटी झोंपड़ी में रूना पड़ा । इस स्वार्थी संसार 
में सभी धन के समे हैं, धन गया तो सगाई भी गई । अरुण के मित्रों की टोली 
अब दिखाई नहीं देती, क्योंकि अब वहाँ से कुछ मिलने वाला नहीं है । ऐसे स्वार्थी 
संसार में रहना आपको कैसे अच्छा लगता है ? 

' अरुण की पत्नी कहती है, “अब तुम्हारे कोई मित्र दिखाई नहीं देते ?” अरुण 
कहता, “अरे ! दिखाई देने की बात कहती हो, बुलाने जाऊँ तो दरवाजा बंद कर 
देते हैं कोई दो रुपये दे तो हम जहर खाकर सो जाएँ । यदि मुनीमजी की सीख 
मान ली होती त्तो क्या यह दशा होती ?” धीरे-धीरे उनकी दशा की खबर विपीन 
तक भी पहुँची । जो संकट की घड़ी में आकर मदद का हाथ बढ़ाये, वही सच्चा 
मित्र है । जब मानव सुखी रहता है, तब तो पत्र लिखते हैं, लिखकर पूछते हैं कि 
किसी चीज की जरूरत हो तो 'मंगवाड्रए । परन्तु जब ज्ञात होता है कि उनके चुःख 
के दिन आबे हैं; आर्थिक स्थिति ढीली पड़ गई है, तब पत्र लिखना भी चंद कर 
देते हैं। ओरे, कई भ्रावक तो संतों क्रो पत्र लिखते हैं कि आप किसी बात की 
चिता न करें.। कोई काम हो तो आपका भावक्क तैयार है, कुछ जरूरत हो तो मंगवा 
लीजिए । कभी कोई साधू ऐसा भी मिल जाये जो विचार करे मेरे श्रावक मदद 
करा चाहते है तो उसका बराबर उपयोग कर लेना चाहिए । यह सोचकर साधू 
भ्रावक को पत्र. लिखवा दे कि भाई ! आपकी मोटरगाड़ी, चँँगला या धन तो हमें 
कल्पता नहीं । पर आपकी उदारता देखकर लिखवा रहा हूँ कि आज के युग में 
वितंडाबाद फैल रहा है, पाखंडी धर्म का खूब प्रचार हो रहा है । तो जैनशासन को 
सुरक्षित रखने और जैन धर्म का ध्वज फहराने शासन में जितने संत अधिक हों उतना 
धर्म प्रचार अधिक होगा, अतः आपके चार पुत्रों में से द्वितीय पुत्न बहुत होशियार 

है, शासन की शोभा बढ़ाने बाला है, तो आप उसे यहाँ भेज दीजिए । फिर यह 
पत्र उसे मिल जायगा क्या ? (हँसी) (श्रोत्ताओं में से आवाज : 'जवाब ही न देगा ) 
चह आपकी उदारता कहलायेगी या ठगाईं ? गुरु को भी धोखा दे देंगे । इससे 
कल्याण नहीं होगा । ज्ञानी कहते हैं कि 'उपाश्रय आओ तो संसार को छोड़कर 

आओ तभी बीतरागम वाणी आपके अंतर में प्रविष्ट हो सकेगी । लेकिन यहाँ भी 

विषय-कपाय का कचय साथ लिये आते हैं, तो वीर के चचनामृत कैसे प्रवेश 
करेंगे ? भगवान ने सर्प चंडकौशिक को दो शब्द कहे और बह सर्प से देव बन 



गया, तो हमलोग चंडकौशिक जैसे तो नहीं हैं ना ? फिर नर से नारायण क्यों नहीं 
चन सकते ! पर वीरवाणी को अंतर में प्रवेश करने ही नहीं दिया है । - 

ज्ञानी पुरुषों ने संसार के विषय भोग को विपम जहर की उपमा प्रदान की 
है । जैनदर्शन ब्रह्मचर्य को उत्तम स्वीकार करता है । जैनेतर भी कहते हैं कि 
“ब्रह्मचर्य के समान कोई च्रत नहीं ।' आज स्वामी विवेकानन्द क्वा मुणगान होता 
हैं। वे जगत में पूजनीय बने हैं, व्रह्मचर्य के प्रताप से + वे.एकबार परदेश गये, 
उन्हें भाषण के लिए अढ़ाई मिनट का समय मुश्किल से दिया गया । विवेकान-द 
भाषण के लिए उठे और पहला ही शब्द बोले, “मेरी प्यारी माताओं, भावशील 
भरगिनियों, प्रेमल पिताओं और उंत्साही युवकों !' इस मधुर संघोधन को सुनकर 

बे 

५ 

सभा चकित और हरित हो गयी । स्वामी विवेकानन्द का रूप, सौंदर्य और | 
आकर्षक चाणोी ने एक जादू-सा कर दिया । अढ़ाई मिनट के स्थान पर विवेकानन्द 
अढ़ाई घंटे तक्त बोले, फिर भी सभा का जी नहीं भरा था, वे चाहते थे कि स्वामीजी 

बोलते ही रहें । उनकी वाणी ब्रह्मचर्ययय थी । लोग उनके गुणगान करने लगे । 
धन्य है उस माता को जिसने ऐसे कुलदीपक को जन्म दिया.। भारत की संतान 
ने परदेश में भारत की ख्याति बढ़ाई । आप भी. अपनी माता के कुलदीपक बनिए, 
जिससे आपकी माता का, भी गुणगान हो कि धन्य है इसकी ,जनेता को । 

“जननी जन तो जैसा जन, का भक्त कां शूर | 
' नहीततर रहेजे बांझणी, मत गुमावीवा नूरत/ - 

भगवान महावीर जगत के कोने-कोने में विचरे, कितने भयंकर उपसर्ग सहे । 
लोग क्या कहते ? धन्य है इनकी-माता त्रिशला को । दुःख सहे पुत्र ने और नाम 
मिला भाता को । आप भी ऐसे बनना । कुल को कलंकित न करना । कुलदीपक 
बनेंगे तो माता का-निधन हो गया होगा, तो भी उसकी अमरसता रहेगी.) «' 

समरादित्य कुमार का प्रसंग ; समशदित्य कुमार बचपन से ही मंभीर प्रवृति 
के थे । उन्हें घूमना-फिरना या खेलना उतना पसंद नहीं था | सदेव आत्मचितन 

में मस्त बने रहते. । संसार से अलिप्त भाव से रहते थे । विवाह करने क्री बिल्कुल 

इच्छा नहीं थी, पर पिता ने जबरदस्ती शादी करवा दी । समशादित्य राजकुमार का 

परिणीता दो राजकन्याएँ सखी के साथ उनसे मिलने आती हैं ! सखी कुमार को 
पान का बीड़ा देते हुए कहती है, /लीजिए कुमार साहब ! मेरी सखियों मे आपके 

प्रति असीम प्रेम से बताया है, यह पान का बीड़ा । उसे स्वीकार करके इन्हें धन्य 
बनाइए ।” कुमार अवसर जानकर पूछते हैं, “क्या आपकी सखियों 
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मुझ पर प्रेप है ।” संखी बोली, “अरे कुमार साहव ! प्रेम की क्या पूछते हैं ? जबसे 
आपके अद्भुत गुणों का वर्णन सुना है वे आप ही के लिए व्याकुल हैं ।” कुमार 
कहते हैं, “अपनी सखियों से इतना पूछ लीजिए कि जिस व्यक्ति पर प्रेम हो, जो 
सर्वाधिक प्रिय हो, ऐसे व्यक्ति से क्या करवाना चाहिए, जिससे उसका सुफल 
निकले ?” कुमार के कहने का रहस्य समझ में आया । कुमार सखियों से कह रहा 
है कि 'तेरी सखियों -का कुमार पर प्रेम है तो वे कुमार से क्या करवाने आई हैं? 
कुछ ऐसा तो नहीं कि कुमार को भव में भटकना पड़े ? कुमार का अहित त्तो 
नहीं होगा ना २ 
राजकुमार की पत्तियाँ चतुर, शिक्षित, राजकुमारियाँ हैं । वे प्रश्न का गूढ़ार्थ 

समझ गईं | उन्हें लगा, बिल्कुल सच है कि हम पति कुमार के पास संसार-सुख 

के राग-रंग पाने ही आईं हैं और इससे उनका भवभ्रमण रुकने वाला नहीं ! तो 
फिर कैसे कहें,कि हम उन पर सच्चा प्रेम करते हैं ? दोनों पत्नियाँ आकर कुमार 
के चरणों में गिरकर बोली, “स्वामी ! क्षण-भर हम भ्रम में पड़ गये । प्रेमी का 
नाम धारण करके आपके पास ऐसी आशा से आये कि जिससे आपका कोई भला 
नहीं होगा। परन्तु अब हमें आप बताइए कि सच्चे प्रेम के लिए क्या करें कि जिससे 
आपका भला हो ?” 

समरादित्य राजकुमार ने कहा, “सर्वप्रथम तो हमें आजीवन ब्रह्मचर्य न्नत अंगीकार 

का चाहिए, जिससे मेरा और तुमलोगों का कल्याण होगा ।" दोनों कुमारियाँ समझ 
गईं कि स्वामी ने अपनी जीवन राह पहले से निश्चित कर रखी है । इसीलिए हमें भी 
इस उत्तम मार्ग का अनुसरण करने कहते हैं। तुरंत उल्लास से स्वीकार करते हुए उन्होंने 
कहा, “आपने हम पर बड़ा उपकार किया है । हमें लगता है आप जैसा सौभागी पत्ति 
कभी अनंतकाल में हमें नहीं मिला, नहीं ती आज तक हमारी भटकन क्यों होती । 
कुमार को पति रूप में स्वीकारा है तो उनका आदर्श भी अपना आदर्श बनाना 
चाहिए । ऐसे सुसंतानों से माता-पिता का नाम उज्ज्चल होता है ! 
अरुण की स्थिति तो अत्यन्त दयनीय हो गई थी / बिपीन को पता चलते ही 

चह गाड़ी लेकर अरुण के घर पहुँचा । बिपीन को गाड़ी कहाँ से मिली ? वह तो 
तीन सौ रुपयों की नौकरी कर रहा था | इस बीच काफी समय व्यत्तीत हो 
गया । बिपीन की प्रामाणिकता और मेहनत देखकर मालिक ने एक दिन उसे मिल 
का साश कारोबार सौंप दिया।। पूर्वजन्म का कोई संबंध उभरा कि चह सेठ को 
बेटे जैसा प्रिय बन गया । मिल का दृस्ट बनाकर उसकी व्यवस्था चिपीन को सुपुर्द 
कर दी । अरुण और उसकी पत्नी झाँपड़ी में थे, धिपीव को देखकर चौक । 

इ स्म्स्स्सच्च्च्च्य्य्श्स 
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उसकी भक्ति का रंग फैलता है भाव भक्ति वाला आत्पा सदेव नम्न घनकर बीराणी 
में मस्त रहता है और समभावपूर्वक आत्मस्वभाव में लीन होता है । ' 
आज का दिन मंर्गलमय है। आज मादुंगा संघ के आँगन में पाँच दंपतों आजीवन 

बह्ायचर्य क्षत करेंगे । आज जो च्रत्त ले रहे हैं और जो लेने को इच्छुक हैं उन्हें बहाचर्य 
को सुरक्षित रखने के लिए नियमों का पालन करना होगा सबसे पहले यह बात 
ध्यान में रखिए कि रास्ते में आते-जाते मीची नजर रखें तो कितने ही पापों से बच 
सकते हैं । रास्ते में देखने के लिए क्या है ? जगत की रूप-शन्रियाँ आपके घा 
नहीं आने चाली, ये तो आपका, हृदय बींधकर चली जायेंगी और आपको अशांत 
बना जायेंगी.। फिर. भले ही आप पापी विचार करते रहें । मन का पाप भी जीव 

को नरक में ले जाता है । जो संपूर्ण ब्रह्मचर्य न.पालनकर सके उसे मर्यादा में रहकर 
चारित्र पालन करना चाहिए । आज का, संसार कैसा है ? + ' . 

अमरिका का एक प्रसंग है । एक बार पत्नी ने पति से कहा, “मेरे लिए विस्किट 
लाना ।” पति लाना भूल गया । चस, पत्नी का मिजाज बिगड़ गया, ऐसा पति 
नहीं चाहिए । ले लिया तलाक । आज की सरकार भी यही चाहती है कि प्रजा के 
सुख के लिए उसे हर प्रकार की स्वतंत्रता होनी चाहिए । किसी नियम की 
आवश्यकता नहीं है.। आज तो देश.स्वतंत्र है, जो सत्ता भोग रहे हैं, उनमें कोई 
सदाचारी, प्रामाणिक या पंवित्र दिखाई पड़ता है ? सरकार मयी-नयी योजनाएँ 
बनाती हैं, परन्तु उसकी. एक भी योजना ऐसी है जो मन को; आत्मा को शुद्ध 

बनाये ? इसके विपरीत मन की अपविन्नता बढ़ती जाती है । अंत में आत्मा मलिन 

बन जाता है। देश के स्वतंत्र होने पर भी जीवन में स्वच्छंदता चढ़ी है, नोति-न्याय 

नष्ट होते दीखते हैं। शील और सदाचार की भावना में कमी आती जा रही है । 
“शील और सदाचार की भावना बहुत कोमल है । इस भावना “को हल्का-सा 

धक्का भी लगे तो यह चकनाचूर हो-जाती है । इस भावत्रा को सलामत रखने के 
लिए. सिनेमा, नाटक, तमाशा आदि मन को बिगाड़ने बाले मनोरंजन के साथनों 
का त्याग करना पड़ैगा । जीवन में -मर्यादाओं का पालन करना होगा । रम-लक्ष्मण 

का नाम सुनते ही हंदय हर्ष से नाच उठता है 7“: आदर से जाता है। 

कभी विचार किया है कि उनमें कैसे चुच प्व्ण ग्रए; "... ,ज का 

हरण करके ले जा रहा धा तव सीता ने. ' जा, ; कर 

का... सके थे।पनप +मीता के न्धा हि 

ऊ 

पर 



लक्ष्मण, दोनों भाई सोता की तलाश में निकल पड़े थे । रास्ते में सीताजी के कुंडल 
आदि गहने गिरे हुए मिलते हैं । रामचंद्रजी उन्हें उठाकर लक्ष्मण से पूछते हैं कि 

“भाई ! ये तेरी भाभी के कुंडल हैं ? ये कंगन तेरी भाभी का है ?” तब लक्ष्मणजी 
क्या उत्तर देते हैं -..., 

: '**कुण्डले नैव जानामि, नैदं जानामि कंकणी: । 
, बूपूरे: चेव जानामि, नित्यंपादाव्जवन्दनात् 7 

लक्ष्मणजी कहते हैं कि “मुझे ज्ञात नहीं है कि मेरी भाभी के कुंडल या कान 
कैसे थे ! मैं तो भाभी के पैरों के नुपूर ही पहचानता हूँ ।” लक्ष्मणजी रामचंद्रजी 
को नमस्कार करते थे, बैसे ही सीताजी को भी नमस्कार करते थे । नमस्कार करते 
समय उनकी नजर स्वाभाविक रूप से चरणों की ओर होती थी, और कहीं हृष्टि 
नहीं जाती थी.) बड़ी ,भाभी माता के समान होती है । बंधुओं ) विचार 
कीजिए । जंगल में राम-लक्ष्मण और सीतताजी तीन ही जन थे, सीताजी का लक्ष्मण 
के प्रति ख्रेह भी कम न था । राम अक्सर सीताजी की रक्षा का दायित्व लक्ष्यण 
को सौंपकर चले जाते थे । तब लक्ष्मण और सीताजी अकेले ही रहते थे । पर 
लक्ष्मण ने कभी ऐसा विचार नहीं किया कि जरा भाभी का रूप देख लूँ । उनका 
हप कितना सुंदर है । कुछ मीठी बातें कर लूँ । परन्तु सीता के प्रति लक्ष्मण का 
पृज्यभाव था और सीताजी का लक्ष्मण के प्रति अगाध वात्सल्यभाव था | दोनों 
की दृष्टि पवित्र और निर्मल थी । आज आप लक्ष्मणजी के गुण क्यों गाते हैं ? उनमें 
क्या गुण थे ज्ञान लिया ! सिर्फ गुण गाने से काम नहीं बनेगा, थोड़ा अनुकरण 
भी करना चाहिए । आज अच्छे का अनुकरण जगत में बहुत कम हो रहा है, पर 

अंधानुकरण में लगातार वृद्धि है । किसीका सुंदर बँगला देखकर मन में यही विचार 
करते हैं कि मुझे भी ऐसा ही बँगला बनवाना है । डेढ़ लाख का बँगला हो तो 
उसमें पचास हजार का फर्निचर होता है । यदि फर्निचर न हो तो आपको लगता 
है कि बंगले को शोभा नहीं बढ़ती । परन्तु यह देह रूपी बँगला धर्म, नीति-न्याय 
रूपी फर्निचर के बिना सुशोभित नहीं होता इसकी जरा भी परवाह हैं ! कैसी नकल 
चल रही है | एक इृष्ठांत दूं । 

मैनेजर का प्रसंग $ लंडन का एक मैनेजर अपनी गाड़ी से दफ़र जा रहा 
था | गाड़ी से उतरते समय दरवाजा खोलने में उसके पत्तर से खोंच लगी और पैंट 
फट गया । अब यदि ऐसा फटा पैंट पहनकर दफ्तर जाये तो सब हँसेंगे और लौटकर, 
पट बदलने घर जाये तो दफ्तर में लेट हो जाये (श्रोताओं में से आवाज : 'चहाँ 

दाईम को कोमत है ।) आपसे कहूँ कि देवानुप्रियों ! चौबीस घंटे में दो घड़ी तो 





आँखें खुली हुई हैं तभी तक वह लेबल है । जैसे ही आँखे बंद हुईं आपका लेबल 
निकाल कर फेंक दिया जायेगा । अब आपके स्थान पर पुत्र का लेबल लगेगा । 
अंत में धन तो पराया ही है । तो पराये धन के प्रति इतनी आसक्ति क्यों ? जीव 
को दान देने की भाव॑ना क्यों नहीं जागती ? मन में ऐसा विचार करते होंगे व्कि 
पुत्रों के लिए कुछ रखना चाहिए, क्यों है ना ? 
: बंधुओं ! कुछ तो सोचिए.। पुत्र का पुण्योदय होगा तो आपके कुछ न छोड़ने 
पर भी अकूत संपत्ति प्राप्त कर लेगा । यदि पाप का उदय होगा तो आपकी छोड़ी 
लाखों की संपत्ति भी चली जायेगी । पुत्र कपूत निकला तो धन की क्या बात 
आपकी इज्जत और नाम को कलंक ही लगायेगा । पर जो सपूत होगा तो, एक 
पैसा न छोड़ा होगा, फिर भी आपसे अधिक धन कमा लेगा तथा सदुपयोग से 
आपका नाम भी रोशन करेगा । परिग्रह की वासना बहुत खराब है । उसमें आदमी 
रैद्रध्यान तक पहुँच जाता है । रौद्रध्यान किसे कहते हैं ? निरंतर हिंसा, असत्य और 
चोरी का तीब्र, विचार करना, अज्ञानता के कारण कुशास्त्रों के प्रभाव में आकर 

धर्म के नाम पर हिंसा आदि पाप करना रौद्रध्यान है । इसका फल क्या मिलता 

है ? नरकगति । मन में परिग्रह के पाप से रौद्रध्यान का प्रवाह बहता रहता है । 
भान लीजिए आपने किसीको लाख रुपये उधार दिये । रुपया दो नंबर का है, 

इसलिए आप चौपड़े में लिख नहीं सकते । आपको उस पैसे की आवश्यकता पड़ी 
ओर आपने अपने पेसे उस व्यक्ति से माँगे । उसने स्पष्ट इनकार कर दिया, क्योंकि 

वह जानता है कि रुपया ब्लैक का है, कोई लिखा-पढ़ी या साक्षी नहीं है। कोर्ट 

में केस भी नहीं कर सकते हैं । त्तव आप क्या करेंगे ? चुपचाप बैठना पड़ेगा ना ? 
उस समय रौद्नध्यान की कोई सीमा रहेगी ? मन ही मन में उस पैसे ले जाने वाले 

के प्रति अशुभ भाव आते रहेंगे ना ? 
देवानुप्रियों | ऐसे समय में यदि दिल दुःखी न हो तो समझिए कि आप अपरिग्रही 

है। धन के प्रति ममत्व भाव नहीं है । उस समय यह विचार आयेगा कि जब उसके 

पास होगा तब लौठां देगा । हम कहाँ उस्ती पैसे के सहारे हैं । पापी पैसे के लिए उसे 

मारना नहीं है । मन से भी खराब चिंतन नहीं करना है । लेकिन ऐसे समय में ऐसी 

उत्तम भावना कोई भाग्यवान आत्मा को ही होती है । चाकी तो अधिकांश के मन 
में उसे मरवाने का विचार भी आ जाता है । आप चाहें वो अहिंसा, सत्यत्रत का पालन 

करते हुए न््याय-नीति से व्यवसाय चला सकते हैं । लेकिन आज दुनिया उल्टे रास्ते 
पर भागी जा रही है । पाप तो करते हैं उपर से होशियारी दिखाते हैं । इसका परिणाम 

का | है ध् १2 ्् डे | डे 



क्या होगा, पता है ? यह पाप ऐसा मजबूत बँधेगा जिसे -भोगकर ही छुड़ाना 
पड़ेगा । जब पाप उदय में आयेगा तो आँखों से आँसुओं की धार बहेगी, परन्तु भोगे 
बिना छुटकाय नहीं मिलेगा । इन्कमटेक्स, सेलटक्स अफसरों को असत्य कहफ 
चहला-समझा लिया तो खुश होकर अपने मित्र से कहेंगे कि मैंने कैसी चालाकी की.? 
उसे कैसा बनाथा ? धन के लोभ में असत्य का सहाय लिया, छल-कपट किया फिर 
भी मन में अफसोस नहीं, उल्टे हेकड़ी दिखाते हैं । पुण्य का उदय है तबतक ठीक 
चल रहा है, जब पुण्य घटेगा और पाप के जाल में फँसेंगे तब आँखें खुलेंगी । नरक 
के भयंकर दुःख भोगने पड़ेंगे त्तच ख्याल आयेगा । पाप करके उसका प्रायश्चित्त न 
करने से क्या परिणाम होगा ? बंधुओं .! जरा सोचिए, पैसे के लिए हिंसा, झूठ, चोगे 
अन्याय आदि क्या पाप नहीं किया ? लेकिन अंत में पैसा यहीं रह जायेगा और किये 

हुए कर्म साथ आयेंगे । 

लाखो अहीं चाल्या गया, लाखो गीजे चाल्या जो, - *८ 
माटी तणी . जिंदगी, माटी महीं मछी जहो ।”: 

अनेक पाप करके प्राप्त किये धन को छोड़कर लाखों करोड़ों मनुष्य इस दुनिया 
से चले गये हैं और भी चले जायेंगे । शरीर अंत में राख होगा; मिद्टी में मिद्टी 
मिल जायेगी । परन्तु सुभाशुभ कर्म जीव के साथ जायेंगे अतः अब निर्णय 
कीजिए कवि जो पाप हो गया सो -हो गया, अब पाप नहीं करना है । वस्तुपाल, 

तेजपाल, झगडुशाह आदि महान पुरुषों को हम पुण्यशाली कहते हैं; किसलिए ? 

करोड़ों-अब्जों की संपत्ति थी, इसलिए ? नहीं, उन्होंने अपनी संपत्ति का अच्छे कार्य 
में सदुपयोग किया था ! 

बंधुओं ! ये दिन चारों संज्ञाओं पर विजय प्राप्त करने के दिन हैं । अनादिकाल 
से अशुभ वृत्तियों ने हमारी आत्मा पर प्रभाव जमाया हुआ है । उनसे युद्ध करके 
अशुभ वृत्तियों को पराजित करना है । इन पर्व के उत्तम दिनों में हमारा क्या कर्त्तव्य 
है, जया विचार कीजिए । हमारा आत्मा कर्मशतन्नुओं के पाले पड़ गया है, इसलिए 
त्याग-वैशग्य की बात आते ही पीछे हट जाता है । रणसंग्राम में गया हुआ शाजपुत 
कभी पीछे नहीं हटता । या तो सिर देकर आता है या सिर लेकर आता है । पहले 
समय में मनुष्य अपना कर्त्तव्य अदा करने के लिए अपनी देह तक घलिदान कः 

देने में नहीं हिचकते थे । राणाप्रताप ने अपने धर्म की रक्षा के लिए पुत्री पवन ' 

को नहीं दी और मुकाबले में लगे रहे | राज-पाट छूट गया तो जंगल में जाकर 

तैयारी करते रहे ! धर्म का कैसा जनून 

2२भ लीला जेट नमक 



प्षत्रिय-क्षज्ियाणी . का प्रसंग ४ मेवाड़ के प्राचीन इतिहास का एक प्रसंग 
है। रजपूंतों के समय की बात है । अठारह बर्ष की उम्र का राजपूत युवक सेनापति 
था। एक राजपूत कन्या के साथ उसका विवाह हुआ । विवाह करके बारात अभी 
लौटी ही थी कि नगर में युद्ध की भेरी बज उठी । युद्ध के भेरी सुनकर कोई राजपूत 
बंठा नहीं रह सकता । युद्ध तो उनका जीवन है । सेनापत्ति नवबधू लेकर आया है 
पर तुरंत अपने कक्ष में पहुँचा । कवच आदि सेनापति का चेश धारण करके पत्नी 

के सामने गया । पत्नी भी कैसी ? मानो देवलोक की अप्सरा हो । पत्नी का मुख 
देख सेनापति का कथच॑ और कटारी तक में कंप्न होने लगी । अभी तो में इस 
बाला को व्याह कर लाया हूँ और अभी मौत का मुकाबला करने जाने का समय 

आ गया । पत्नी पति के मनोभाव समझ गयी । “सभी राजपूत युद्ध पर जा रहे 
हैं, आपकी प्रतीक्षा कर रहे हैं, आप किसलिए देर कर रहे हैं ? जल्दी जाइए और 
शत्रु का नाश करके विजय प्राप्त कर लौटिए ।” ये शब्द कौन बोल रहा है ? वह 
पत्नी, जिसने श्वसुर गृह में पहला कदम रखा है । सेनापति बोले, “परंतु...” पत्नी 
कहती है, “कुछ परन्तु नहीं । राजपूत का जीवन संग्राम है अतः शीघ्र जाइए । एक 
क्षण का भी विलंब न कीजिए ।” 

सेनापत्ति भी सच्चा क्षत्रिय था । पत्नी की बात सुनकर शूरता आ गई । तेजी 
से नीचे उतरा । परन्तु जाते-जाते झरोखे की ओर,मुड़-मुड़कर देखता जाये । दो- 
चार कदम आगे बढ़ा फिर दो कदम पीछे चला। अपने पति को इस तरह दो-तीन 

बार आगे-पीछे होते देखकर पत्नी ने विचार क्विया कि “मेरे पति को मेरे सुख का 
मोह हो रहा है । मेरा सौंदर्य उनके हृदय को शून्य बना रहा है । यदि इस शून्य हृदय 
से युद्ध में जायेंगे तो विजय-कदापि प्राप्त न होगी । राजपूत होकर भी कायरों जैसा 
काम कर रहे हैं। मेरी खातिर एक यजपूत वीर अपने कर्त्तव्य से विमुख हो जाये 

वो एक क्षत्रिययाला के लिए बड़ा कलंक है । 
उस बाला ने शीक्षता से दासी से कटारी मंगवाई । जिस हाथ पर सौभाग्य का 

फैगन पहना हैं उसी हाथ से अपना सिर धड़ से अलग कर दिया । दासी से कहा, 

“में जो दूँगी, वह युद्ध के मैदान में मेरे पत्ति को जाकर देना और कहना कि मेरे 
मुख पर उनका बहुत राग है इसीलिए आपके लिए भेजा है ।” दासी सिर लेकर 
घाड़े पर बैठकर सेनापति के पास पहुँची और उन्हें सौगात दो ॥,तब राजयूते समझ 

गया कि 'मुझमें कचाई थी इसीलिए पत्नी को ऐसा करना पड़ा ( कर्तव्य के लिए 

है अन्य ० न््दा 



कैसी कुर्बानी ! मेरे कारण मेरा पति युद्ध में न जाये .या जाय तो तिजयी न बन 

सके, ऐसा कलंक राजपूतों के इतिहास में में नहीं लगने दूँगी.। पति ने पत्नी का 
माथा हाथ में लिया और युद्ध करके विजयी हुआ । हमें :ततो यह-समझना है कि 

वीरांगना, नवपरिणीता का कितना बड़ा त्याग ! किसके लिए .? एक कर्त्तव्य- 
पालन के लिए ।! 

रणभेरी बजे तो राजपूत नहीं रुके, -वैसे.ही बीतराग वाणी की भेरी बजे तो 
महावीर का श्रावक बैठा न रहे । वीतराग वाणी की प्ररूपणा करनेवाले भगवान 
महावीर को हम तीनों समय याद करते हैं । जैसे घोर अंधकार में. सूर्य की.किरणों 
के आने से अंधकार नष्ट हो जाता है चैसे ही अज्ञान रूपी अंधकार की ,आँधी में भटके 
भानवों को भगवान ने उपदेश रूपी ज्ञान की किरणों द्वारा मार्गदर्शन करवाया । 
भगवान महावीर कब और कैसे घने, उनके भव की गिनती 'कहाँ से शुरू हुई, यह 

आज संक्षेप में बताती हूँ । 
प्रभु श्री महावीरस्वामी अथवा तीर्थकर भगवान की आत्मा भवचक्र में परिभ्रमण 

करते-करते किस प्रकार आत्म-दर्शन करती है और अंत में तीर्थंकर होकर किस 
प्रकार द्वादशांगी के भावों को धर्मदेशना द्वारा स्पष्ट करते हैं, आज इस पर विचार 

करेंगे । श्री महावीर देव अथवा कोई भी तीर्थंकर भगवंत के भंव की गिन्रती 
सम्यक्त्व प्राप्ति के पश्चात् से प्रारंभ होती है । यद्यपि आत्मा अनादि है और अनादि 

कर्म संयोग से अनंतकाल से संसार में परिभ्रमण करते हुए इस जीव ने अनंत जन्म- 

मरण किये हैं । फिर भी जबतक आत्मा को सम्यक्दर्शन की प्राप्ति म हो और इस 
गुण की प्राप्ति द्वारा आत्मस्वरूप का भान म आये तंबतके आंत्मा का कोई भी 

पुरुषार्थ मोक्ष की अनुकूलता के लिए नहीं हो संकता | इसीलिए वैसे पुरुषार्थ वाल 
भ्रव की गिनती सफल भव के रूप में नहीं होती । श्री महावीर प्रभु को नयत्तार 
के भव में मुनिवर को प्रदत्त पवित्र दान से और मुनिवर के सदुपदेश से अनादि 
के राग-द्वेप की निविड़ कर्मग्रंथि को भेदने का अवसर मिला । अंतर का द्वार उधड़ा 

और स्व-पर का विवेक रूपी दीपक प्रगट हुआ । साथ-साथ आत्मस्वर्ूप का भाव 
होने का प्रसंग मिला तथा सम्यक्दर्शन गुण प्राप्त हुआ |. 

नयसार के भव से महावीर देव के भव तक की गिनती सत्ताइस भव की है ! 

जिसमें कितने ही भव आय्रधक रूप के हैं, तो कितने ही भवों में कर्मसत्ता की 
प्रचलता और पुरुषार्थ की हीनता के कारण परम तारक प्रभु का आत्मा विग्धक 

भी घना है । भगवान की आत्मा सत्ताइस भवों के दरम्यान पुण्योदय से देवलाक 



+ में, मनुष्य जीवन में उच्चकोटि के माने जाने वाले चक्रवर्ती बरासुदेव और राजा- 
महाराजा के ऐश्वर्य को भोगने वाला बना है | तीव्र पापोदय से सातवें नरक में 

भी जन्मा है । जहाँ अन॑तकाल से एक समान विश्रधक भाव हो, जिसके कारण 
आत्मिक संपत्ति का केबल घात जारी रहता हो, इन संयोगों में से आत्मा की 
भव्यत्त दशा का परिषाक तथा सदगुरु, सतशास्त्र श्रवण, बांचन आदि निमित्त 
मिलने पर भव्य आत्मा को सम्यकदर्शन की प्राप्ति तो हो जाती है | परन्तु यह प्राप्त 

प्रम्यक्दर्शन मोक्षप्राप्ति तक कायम रहे तथा उत्तरोत्तर प्रगति हो - ऐसा एकांत 
नियम नहीं है। प्राप्त सम्यक्दर्शन औपशमिक अथवा क्षयोपशम भाव का होने पर, 

उस प्रकार के अशुभ निमित्त मिलने पर अनंत्तकाल की विषय-कपाय की वासना 
से आकर्पित्त होकर यदि अपना भान भूल जाये तो फिर से मिथ्याइष्टि बन जाता 

है । लेकिन एक बार भी जिसने सम्यकदर्शन की प्राप्ति द्वारा आत्मस्वरूप के दर्शन 
किये हैं, वह आत्त्मा अधिक से अधिक अर्धपुद्गल परावर्तन जितने समय में अवश्य 
भोक्ष प्राप्त करता है। इस बारे में कोई शंका संभव नहीं । पर जबतक ज्ञान-दर्शन- 

चारित्र आदि गुणों की क्षायिक भाव से प्राप्ति नहीं होती तथतक ये गुण एक बार 
प्राप्त होने घर भी कभी-कभी आवरणों से दब जाते हैं । 

भगवान महावीर के साथ भी सम्यकृत्व प्राप्ति के पश्चात् अमुक भवों तक ऐसा 
ही हुआ । भगवान महावीर के सत्ताइस भव में सात भव त्रिदंडी का और सात भव 

देव का था, फिर सोलहवें भव में जैन धर्म की दीक्षा ग्रहण की । घहाँ नियाणा 
कर लिया कि मेरे तप, संयम का फल हो तो महान शक्ति का स्वामी बनूँ । संयम 
के प्रभाव के कारण यहाँ से देवलोक गये और अठारहवें भव में ्रिपुष्ट वासुदेव 

चने । वहाँ से मरकर सातवीं नरक में गये । वीसवें भव में सिंह हुए । इक्कीसवें 
भव में नरक गये । वहाँ से तिर्यचादि के छोटे भव करके बाईसवें भव में मनुप्य 

हुए । त्तेहसवें भव में चक्रवर्ती बने ।छ: खंड का -ऐश्वर्य मिलने पर भी बह आत्मा 
घास के तिमके की भांति बाह्य ऐश्वर्य का त्याग कर चारित्र की आयायना में मस्त 

चना। चहाँ एक क्रोड़पूर्व वर्ष तक चारित्र पालन कर देवलोक में गये । प्रभु महावीर 
के सत्ताइस भवों में तेइसकें प्रियमित्र चक्रवर्ती के भव और उससे भी अधिक 
पच्चीसवें नंदनमुनि के भव से प्रभु के जीवन में आत्मिक प्रगति की निरन्तरता 
दिखाई पड़ती है । पच्चीसवें भव में एक समृस्द्रिशाली राजा के यहाँ राजकुमार के 



रूप में जन्म लेने के बावजूद बाह्य राज्य की अपेक्षा अंतरंग आत्मिक राज्य प्राप्त 
के लिए तैयार हुए । नंदन राजकुमार ने परमकृपालु भुरुदेव के समक्ष चारित्र ग्रहण . 
किया । तथा एक लाख वर्ष पर्यत निरतिचार चारित्र का पालन किया. । चारिर 

के प्रारंभ से आयुष्य की समाप्ति तक मासखमण की तपस्या की । ग्यारह लाख 
और इक्यासी हजार मासखमण किया । एक तरफ निर्मल सम्यक्दर्शन के कारण 
आत्मस्वरूप की यथार्थ चेतना, दूसरी तरफ आत्मस्वरूप प्रकट करने के लिए 

अद्भुत संयम और घोर तपश्चर्या का पुरुषार्थ और गुरु से विनयपूर्वक प्राप्त ग्यारह 
अंगों का ज्ञान, इस प्रकार ज्ञान, दर्शन, चारित्र की ब्रिवेणी संगम के पुनीत जले 
के कारण नंदन मुनिवर को अनादिकाल से आत्मा में घर बनाये बैठे कर्मो के मले 
को दूर करने के साथ, समस्त आत्माओं के उद्धार तथा त्रिविध ताप से मुक्त करके 
अविनाशी सुख का भोक्ता बनाने की उत्कंठों जागी । मुझमें ऐसा उत्तमोत्तम 
वीर्योल्लास कब प्रगटे कि मेरी आत्मा सर्व जीवों- को मुक्ति पंथ' का मार्ग 
दिखाये । सर्व जीव शासन रसी बने - यह भावना रही । इस प्रकार उग्र. तपस्या 

के साथ अरिहंतादि बीस स्थानकों की आशाधना करने से .मंदनमुनि के भव में 
तीर्थंकर नाम कर्म उपार्जन किया । वहाँ से छब्बीसवें भव में "दसवें: देवलोक 
में जन्मे । 

दसवें देवलोक से च्यवकर भगवान महावीर देव आपाढ़ शुक्ल पष्ठी [की मध्यरात्रि 
को, नीच गोत्र के उदय से, देवानंदा द्राहाणी की कुक्षि में ग़र्भ -के रूप में 

आये । देवानंदा ने चौदह स्वप्न देखे । साढ़े बयासी दिन के-बाद, नीच गोत्र कर्म 
संपूर्ण क्षीण होने पर हरणगमेषी देव द्वारा देवानंदा माता की कुक्षि से त्रिशलामाता 

की कुक्षि में संक्रमण हुआ । उसी रात्रि में त्रिशलामाता को गज-बृषभ आदि चीदह 
स्वप्त आये । अनुक्रम से नौ मास और साढ़े सात दिन बाद, चैन्न शुक्ल तेरस कें 
मंगलमथ दिवस जगत उद्धारक प्रभु को जन्म दियां । छप्पन दिशाकुमारी आर 
चंसठ इन्द्रों ने जन्म महोत्सव मनाया, तत्पश्चात् राजा, सिद्धार्थ ने दस दिन तक 
प्रभु का जन्म महोत्सव आयोजित किया और वर्द्धमानकुमार जैसा, गुणसंभत्न 
नामकरण किया । भगवान ने तीस बर्ष-संसार में रहेकर दीक्षा ली । अघोर तपस्या 

की ! साढ़े बारह वर्ष और पंद्रह दिन की तपस्या में उनका पारणा मात्र तीत सी 

उनचोास दिन का रहा । देव, मनुष्य, तिर्यचों के भयंकर उपसर्ग सहन किये ! 
भगवान दीक्षा लेने के पश्चात् केवल ज्ञान की प्राप्ति तक कभी जमीन पर चालथी 

मारकर आराम से बैठे तक नहीं ।.अधिकांश-समय खड़े-खड़े का्योत्सर्ग ध्यान में 
व्श्य्भ्न्््््न््न्प्ध्प् ट्््म्््््य्ल््््््प्य्म्न्प्प्स्सा 



हिगाया | कभी जमीन पर बैठे भी तो उकड़ूँ (गोदोहासन में) बैठे हैं । भगवान 
ने 'ढ़े बारह वर्ष में शांति से एक घँटा नींद तक नहीं ली । कभी कायोत्सर्ग ध्यान 
में 'पड़ेःखड़े अथवा किसी परिपह था उपसर्ग के प्रसंग में आधी मिमट-आधी 
सेकेर, अलग-अलग मिलकर निद्रा आ गयी हो, तो भी सिर्फ दो घड़ी को । ऐसी 
उग्र माधना करते हुए साढ़े बारह वर्ष और पंद्रह दिन में केवल ज्ञान प्राप्त किया और 
फिर द्वादशांगी की रचना की । केवल ज्ञान प्राप्त करने के पश्चात् प्रभु तीस वर्ष 
में निर्वाण पधारे । 

अ, ., पाँच दंपती आजीवन ब्हाचर्य व्रत स्वीकारेंगे | भगवान ने अन्य च्रतों को 
नदी की उपमा प्रदान की है और चौथे द्त्त को सागर की उपमा दी है । व्रह्मचर्य 
च्त का पालन करने से आत्मा उज्ज्वल बनता है । आपका शूंगार तो कभी न कभी 
लूद जायेगा लेक्तिन शील (शियल) रूपी शृंगार कभी भी कोई नहीं लूट 
सकता । आपकी चुनरी फट जायेगी, परन्तु जिसने शियल की चुनरी पहनी है, यह 
तो सदा अमर रहने वाली है । इस चुनरी को पहनने वाले लोक में पूजनीय बनते 
हैं। अब आलोचना करवा कर उन्हें बहाचर्य व्रत का प्रत्याख्यान दिया जायेगा । 
आप सब शांति से विशजिए | 

॥ * शान्ति३ ॥ 

-. व्यारव्यान ऋ्रमांक छ४ 

ज्ख भाद्रपद शुक्ल ३, सोमवार 3 दिनांक : १९-८-७४ है. 
्् ३३९२९ २३७७९ रुर४२७6 २९६ 

संवत्सरी के स्वागत में हृदय आँगन शुद्ध ननाओ 

सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 
परयूंपण पर्व के दिवस अपनी जिन्दगी में से गुजरते जा रहे हैं । हर वर्ष के समान 

इस वर्ष भी पर्यूषण पर्व का आगमन हमारे आँगन में हुआ है । पर्यूषण पर्व विश्व 
शांति का संदेश लेकर, जीवन में प्रेरक चचकर आता है | मनुष्यजीवन चितामाण के 
समान अनमोल है । इस जिन्दगी में मनुष्य को क्या प्राप्त करने योग्य है ? क्या छोड़ने 

योग्य है ? इसकी प्रेरणा देता है। इन पर्व के पावन दिवसों में मनुष्य दरिद्र से श्रीमंत्त 
कैसे बने ? आध्यात्मिक दृष्टि से मनुष्य दरिद्र, अशांत है । कंगाली स्थित्ति को डूरकरके 
आत्मशांत्ति का अदभुत खजाना प्राप्त करवाने के लिए पर्यूषण पर्व में संत महान पुरुषों 
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के जीवन के माध्यम से उपाय बताते हैं | सच्चा जीवन जीना कंब होता है ? 
आध्यात्मिक द॒द्धिता, अशांतता दूर हो तथा आत्मशांति मिले तब । इस दुनिया में 
एकत्रित किया गया धन, जीवन-दीपक बुझने पर यहीं का यहीं रह जाता है । पस्नतु 
एक संपत्ति धन ऐसा भी है जिसे भौतिक देह त्यागंने पर भी जीव साथ ले जाता 
है । यह कौन-सी संपत्ति है ? बंधुओं ! आपको यह लक्ष्मी पाने की जिज्ञासा जगी 
है ? इस लक्ष्मी को पाने की कभी इच्छा की है ? मानव जब अपनी लक्ष्मी, आधि 
व्याधि, उपाधि की लक्ष्मी को अपने दु:ख के हल करने में अक्षम पाता है तब लगता 
है कि इस संपत्ति के लिए अंधों की तरह भागता रहा पर शांति नहीं मिली । तो 
जिन्होंने वास्तविक शांति प्राप्त की है उनकी शरण जाकर इस अमूल्य मानव जीवन 
में आध्यात्मिक संपत्ति प्राप्त करके अपना जीवन शांत और समृद्ध बना सकूँ । जब 
मनुष्य को आध्यात्मिक शांति प्राप्त होती है तब उसके पास लक्ष्मी-धन न होने पर भी 
बह सप्राट बन जाता है । । 

आध्यात्मिक शांत्ति पाने का अमूल्य अवसर है यह मानव भव । मानव जीवन 
रूपी सीपी में आत्मा रूपी मोत्री को पक्ताकर उसे परमात्म रूपी अमूल्य,मोती 
चनाना है । स्वाति नक्षत्र का जल सीप पर गिरने से सच्चा मोती बन जाता है । 

इसी प्रकार स्वाति नक्षत्र -समान गुरुदेवों के' मुखारबिंद से बीतराग वाणी रूपी 
बरसात का एक बूँद जी अंतर में पहुँचकर विकसित हो जाये, तो परमात्मा रूपी 
म्रोत्ती चन जाए । संतों से आपने चहुत वार सुना है कि संसार स्वार्थ की सिगड़ी 
है। पैसा और धन कोयले के समान हैं जो मानव के आंचार-बिचार को काला 
बनाते हैं ! अरे, धन के लिए अमर कुमार की माता पुत्र अमर-को बेचने के लिए 
सैयार हो गई । इस पैसे ने तो मातृप्रेम भी भुला दिया । जीवन से इस कालिमा 
को मिटाकर, उज्ज्वल बनाने के लिए धर्म के मार्ग में आगे अढ़िए तो आत्मा की 
उज्ज्चलता प्राप्त कर सकेंगे । 

आत्पा अमर है । इसका कभी भी नाश नहीं होगा । कर्म के संग से यह विविध 
दरशाएँ प्राप्त करता है । नाश नाशवंत का होता है, आत्मा का नहीं । आत्मा अमर 
है ।अमरता का अमृत प्राप्त करने के लिए आत्मा जबतक शक्ति जगावा नहीं तय 

तक जन्म-मरण के चक्र में घूमता रहता है । हमारी आत्या और परमात्मा की आत्मा 

दोनों समान है । 'आचारांग सूत्र' में भगवाव का कथन है - 5 ' 
गहित्थ:यए संधी हगरोेसिए 'एक्यन्यत्थ संधी दुन्हीसए अवई, 

तग्हायेगि गो गिरणिज्ज चीरिय॑ ।7 - - आचायंग सूत्र, अन्ष, उनय 
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जिस प्रकार मैंने, यहाँ कर्मो को क्षीण किया, उस प्रकार से अन्य मार्गों में 

कर्मक्षय करना कठिन है । इसलिए मैं कहता हूँ कि “अपनी शक्ति को छिपाना नहीं 

चाहिए ।” कहने का आशय यह है कि तोर्थकर देव अन्य मुमुक्षों को यह उपदेश 

देते है कि जिस मार्ग पर चलकर मैंने कर्मो का क्षय किया है, उस मार्ग पर चलकर 

आप भी अपने कर्म क्षय कर सकते हैं । मैंने समभाव की साधना द्वारा कर्मो का 

क्षय किया है। इस समता द्वार आप भी कर्मों को तोड़ सकते हैं । समता का मार्ग 
ही आपको शीघ्र और सरलता से आपके साध्य तक पहुँचायेगा । मेरा उदाहरण 
अपने सामने रखकर आप अपने मार्ग पर प्रयाण कीजिए । मेरा दृष्टांत आपको 
आलंबन रूप हो सकता है, परन्तु चलने क्का पुरुषार्थ तो स्वर्य आपको करना 

होगा । इसलिए अपना 'बल-वीर्य छिपाना नहीं चाहिए । 

हमारा और परमात्मा का आत्मा समान होने पर भी परमात्मा ने कठिन साधना 
उग्र तपस्या आदि सत्तपुरुषार्थ से अपनी आत्मा को परमात्मा बनाया है । हम भी 
अपनी शक्ति का सदुप्योग करें तो एक समय जरूर परमात्म-पद प्राप्त कर 

सकेंगे । परन्तु अभी हमारी आत्मा ने इस ओर योग्य पुरुषार्थ नहीं किया है । जब- 
तक ममत्व की ओर झुकते वातावरण से आत्पा दबाया हुआ है, तबतक वह रंक 
है। स्वार्थ से भरे-इस संसार में दुःख की दुर्गध भरी है । तृष्णा और परिग्रह की 
हलचल में पारमाथिक दृष्टि भूल जाते हैं । अपनी इच्छा पूर्ण करने के लिए दूसरों 

के जीव का कोई विचार नहीं करने की बुद्धि अज्ञान के आवरण से आ जाती 
है। तथा सच्चा तत्त्व समझ में नहीं आता ! स्वार्थ दृष्टि मानव को संकुचित बना 

देती है । तब यह घर, माल-मिल्कियत, गहने ,.पुत्र सब में ममत्व भाव आ जाता 
है । किसी दूसरे दु:खी को व्यक्ति या अन्य का कोई नुकसान देखकर क्या ऐसा 
लगता है-कि यह मेरा है ? (श्रोत्ताओं में से आवाज : “जरा भी नहीं ।) जबतक 

आत्मा की सच्ची दृष्टि नहीं प्रगटी है तबतक उसकी जीवन-सृष्टि हरियाली नहीं होती। 

कप्तौटी में चढ़े बिना सोना सच्चे सोने के रूप में स्वीकृत नहीं होता । पीतल को 
भला कोई खरा सोना मानेगा ? कोई ठग पीतल पर सोने की पोलिश करके 
आपको सोने के कंगन कहकर बेचे, तो क्या आप उसे सोने का भाव दे देंगे या 
पहले परख कर देखेंगे ? (ओताओं में से आवाज : “अरे कसौटी में घिसे बिना 
लेंगे क्या भला ? ») कहीं ऐसा ही घट जाये तो 5 क्या, होगी ? सहा, 

्स 7 
हि हु जय 



नहीं जायगा । किसीसे कह नहीं पायेंगे और चेहरा गमगीन हो जायेगा । कंगन लेपे 
का आनन्द नष्ट हो जायेगा । आप संसार के कार्यों में तो इतने होशियार हैं कि ऐसी 
भूल कभी करेंगे ही नहीं । 

ज्ञानी पुरुष हमें समझाते हैं कि 'क्रोध, मान, माया, लोभ, सम-द्वेष आदि ठग 

आत्मा को ठगने के लिए तैयार खड़े हैं ।' ऐसे में यदि आत्मा को जागृत भहों रखते 
हैं तो समझ लीजिए कि ठग लिए गये हैं । तथा मानव जीवन रूपी स्वर्ण लूट गया 
है। आत्मा को सच्चे स्वर्ण जेसी दशा प्राप्त करनी हो तो ताप, ताड़न, छेदन, आधि 
व्याधि और उपाधि रूपी परीक्षा से सुरक्षित और, शुद्ध बनकर बाहर आना 

पड़ेगा । सच्चा सोना परीक्षा से गुजर जाता है, नहीं तो अग्नि.में जलकर भस्म हो 
जाता है। आत्मा को यदि शुद्ध स्वर्ण जैसा बनाना हो तो राग-द्वेष आदि को दूर 
करके वैराग्य भाव आना आवश्यक है | आपका वचैराग्य कैसा ? स्मशान चैग़ग्य 
आप स्मशान में तो बहुत बार गये होंगे । बहाँ मुर्दे को जलते हुए देखकर कभी 
विचार आया है कि एक दिन मुझे भी यहीं आना है । तो अब घर पहुँचकर धर्म 
की आराधना कर लूँ । उत्तम कार्य करके परभव के लिए उपार्जन कर लूँ । अब 

जीवन में प्रभु को कभी नहीं भूलूँ । कदाचित ऐसे विचार आते रहे हैं, पस्तु घर 
पहुँचे, पत्नी-परिवार से मिले कि प्रभु को भूले । धन को देखकर धर्म भूले । इसी 
तरह उपाश्रय में आते हैं और वीरवाणी श्रवण करते हैं, तव घड़ीभर के लिए सब 
भूल जाते हैं । भरे, कभी ऐसा भी लगता है कि संसार झूठा और संयम ही सच्चा 
है । लेकिन धर गये और राग के रंग में रंग गये । फिर 'जैसे थे! कि स्थिति लीट 
आईं । स्मशान जैसे चैराग्य से आत्मा कभी तिरने बाला नहीं ॥ 

आत्मा की अमरता पाने के लिए, ऐसे प्रमादी बने रहने से नहीं चलता । प्रमाद 
को छोड़ना पड़ेगा । पत्थर में से शिल्पी अपने शिल्पकला के कारण, मूर्ति बना 
सकता है । निर्जीव होने पर भी ऐसा आकार-प्रकार बनाता है, मानो सजीव ही 
हो । वहीं पत्थर घोचीधाट में जाये तो कपड़े पीटकर धोने के काम आता है ! 
अपनी आत्पा को हमें कैसा बनाता है, उसका शिल्पी स्वयं मानव को ही बनना 
£। आत्मा को अमरता प्राप्त करवाने की गढ़न देनी है या फिर नस्क-त्तिर्थथ के 
दुःख भोगने जाना पड़े - ऐसा स्वरूप देना है ? 

बंधुओं ! विचारों को आप जैसी यार देंगे, वह वैसे ही चढ़ेगा । विचार ब्रिगढ़न 
से उच्चारण विगड़ता है और फिर आचरण विगड़ता है। आचरण बिगड़ने से संसार 

व्््््य््य्श्ध््य्च्य्य््य्ल्य्यट्श् 
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बिगड़ जाता है । संसार बिगड़ा तो भव-भव बिगड़ जाते हैं । आत्मा को अमर 
बनाने कि लिए ,भगवान भोक्षमार्ग के अध्ययन में कहते हैं : 

नाणं च् दंसप्ं चेव चरित्॑ च तदो वहा । 
एस मग्गो च्नि पश्चतो, जिणेहिं वरदंसीहिं ॥/ 

- उच्त. सू. अन२श१८, गा. २ 

सर्वज्ञ, सर्वदर्शी जिनेश्वर भगवान ने ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप को मोक्ष का 
भार्म कहा है। “तत्त्वार्थ सूत्र' में भी कहा है कि, “सभ्यक्दर्शन ज्ञान चारिक्रणि 
गोक्ष गार्ग:” सम्यक्रर्शन, सम्यकुज्ञान और सम्यक्चारित्र मोक्ष का महान मार्ग 
हैं। जो मानव सम्यकदर्शन, सम्यकज्ञान और सम्यकूचारित्रि के खजाने से कर्म के 
जत्थों को जलाकर साफ कर डालता है, वह सच्ची रीति से अपर हो सकता है । 
बँगला-बगीचा बनाकर उसपर नाम लिखवा देने से आप मानते हैं कि नाम अमर 

रहेगा । परन्तु इस त्तरह से जगत्त में किसीका नाम अमर नहीं रहा और न 
ऐैगा । फिर भी क्षणिक आनन्द में मस्त बनकर जीवन को किस मार्ग पर धकेल 
है हैं - इसका जय भी ख्याल नहों करते । आत्मा का सच्चा सुख धर्म से प्राप्त 
होता है। आत्मा अपने दबाये हुए खजाने को धर्म को द्वारा ही प्रगट कर सकता 
है। धर्म से सच्ची शांति और आजादी प्राप्त होती है । धर्म की शक्ति अजोड़ है और 
अभाव अद्भुत है । जगत में धर्म का स्थान सर्वश्रेष्ठ है । जीवन में जो कुछ अच्छा 
प्राप्त होता है उसका मूल और मुख्य कारण धर्म है । धर्म का स्थान जगत में श्रेष्ठ 
है पर क्या हृदय में भी धर्म का स्थान सर्वोपरि है ? आपके लिए धर्म का कितना 
मंहत्त्त है ? सांसारिक पदार्थों की अपेक्षा धर्म के प्रति जो अधिक प्रेम हो तो धर्म 
के लिए मनुष्य सर्वेस्व समर्पण करने के लिए तैयार हो जाता है । परन्तु आज घन, 
पत्नी, पुत्न, परिवार और संसार के भौतिक पदार्थों को जितना महत्त्व देते हैं उतना 
धर्म को नहीं । इसका मुख्य कारण यह है कि आपके हृदय में यह चात जमी नहीं 
है कि धर्म सर्वश्रेष्ठ है । हृदय में रूचि नहीं है । 

बौपदी का अधिकार 
तीन ब्राह्मणों मे मात सुनी : धर्म का स्थान जैसे दुनिया में सर्वश्रेष्ठ है, बैसे 

हैपारे हृदय और जीवन में भी सर्वोपरि रहना चाहिए । समभाव हमारा स्वभाव है। 
चाहे जैसी परिस्थित्ति हो, हर्ष या शोक न करना ! चाहे जितनी अनुकूल या प्रतिकूल 



समभाव रखना । धर्मरुचि अणगार को मरणांतिक उपसर्ग आया, पर सुख पर लग 
भी खेद नहीं उभरा । हँसते चेहरे से वीतराम की आज्ञा के प्रति चफादारी निभायी.! 
धर्मरुचि अणगार तो एकावतारी बन गये । परन्तु धर्मघोष स्थविर के परिवार में 
चर्चा बढ़ गईं । छदमस्थ की लहर में मुनिर्यों से बात निकल गयी ,और नगर भर 
में फैल गयी कि “नागेश्री ब्राह्मणी ने जहर जैसी कड़वी तुंवी का आहार बहग़या 
और भुनिराज के प्राण ले लिये ।' भगवान की मनाई है कि कभी ऐसी कोई घटना 
घंटे, कोई उपसर्ग आये तो भी संत किसीका नाम न बोलें । परन्तु छद्मस्थ संत 
भी कभी भूल के पात्र बन जाते हैं । किसी सामान्य आदमी की ऐसे मृत्यु हो जाये 
तो ऊहापोह मच जाता है, फिर यहाँ तो मुनि की घात्त हुई थी । बात फैलते-फैलते 
उन ब्राह्मणों, अर्थात् सोम, सोमदत्त और सोमभूति, तक पहुँची । सोम ने सोचा. 
अरे | यह तो मेरी पतली की ही बात हो रही है !' बंधुओं ! रुई से लपेटी आग 
कब तक छिपी रह सकती है ! 

नागेश्री ने अपना मान बनाये रखने के लिए, कि मेसे देवरानी, मेरी भूल न जान 
जाये, फिर से सब्जी बनायी.और कड़वी सब्जी मुनि के पात्र में उड़ेल दिया । जैसे 
घूरे में चाहे जैसी वस्तु डालिए वह किसीसे कुछ नहीं कहता, वैसे “ही मुनि के पात्र 
में जो दे दिया जायेगा .- “मुनि किसीसे कहेंगे नहों' - यह सोचकर भागेश्री ने यह 
कार्य किया ।' अपने मान की रक्षा के लिए यह घृणित कार्य उससे हुआ । मान आदि 
चारें कपाय छोड़ने जैसे हैं - “दे चच्तारि दौसो-उद्दच्छन््तो हियमाणप्गो /! 
जो अपनी आत्मा का हित चाहते हैं, उन्हें ये चारों दोप छोड़ने योग्य हैं। ये दिन कपायों 
की ज्वाला को नष्ट करने के हैं । क्रोध कपाय भी महा भयंकर है । जबतक हृदय इन 
सब से उहित, शुद्ध न हो जाये तबतक सच्ची क्षमापनरा नहीं कर सकते ) 

शजाः उदायन और चघंदगप्रयोत का प्रसंग / एक दासी के लिए राजा उदायन 
और चंडप्रद्योत युद्ध में भिड़े । युद्ध हुआ । राजा चंडप्रद्योत को राजा उदायन में 
कैदी घना लिया । जब राजा उदायन राज्य की ओर लौटने लगे, तब राह में संवत्सरी 
पर्व आ गया । अतः एक स्थान पर पड़ाव डाला । रोज चंडप्रद्योत राजा से पुछवाया 
जाता था कि उन्हें कया भोजन चाहिए ? त्तब चंडप्रद्योत कहते, ''राजा उदायन जा 

खायेंगे वही में भी खाऊँया ।'' संवत्सरी का दिन है । चंडग्रद्योत से घूछ गया भोजन 
के बारे में और उनका चही उत्तर। उनसे कहा गया, “आज राजा उदायन का उपवास 

है, थे भोजन नहीं लेंगे 4" “राजा उदायन नहीं खायेंगे तो आज मैं भी नहीं 

खाऊँगा ।"” दासी के लिए खूँखार लड़ाई हुईं है । आज संवत्सरी प्रतिक्रमण करना 



है। गजा उदायन विचार करते हैं कि 'संवत्सरी प्रतिक्रमण का अधिकारी कौन बन 
सकता है ? जिसने अंतर से वैर-विरोध का काँटा निकालकर हृदय को शुद्ध बनाया 
है, वही संवत्सरी प्रतिक्रमण कर सकता है ।” 

राजा उदायन चंडप्रद्योत के पास गये और कहा, “में आपसे क्षमा माँगने आया 
हूँ, मुझे क्षमा कीजिए ।” चंडप्रद्योत बोले, “राजन् ! आप क्षमा माँगने आये हैं, 
फर्म क्षमा तभी कर सकता हूँ जब मेरा दिल शीतल और शांत हो ।”' राजा उदायन 
कहते हैं, “आपके जलते दिल को ठंडक पहुँचाने के लिए में क्या करूँ ? 
कहिए ! क्योंकि आप मुझे क्षमा न करेंगे तबतक मैं संवत्सरी प्रतिक्रमण करने का 
अधिकारी नहीं ।” चंडप्रद्योत ने कहा, “जिस दासी के लिए लड़ाई हुई वह दासी 

मुझे प्रदान कीजिए ।” तब उदायन कहते हैं, “मैं आपको दासी देता हूँ तथा कैद 
से मुक्त भी करता हूँ ।” जिसके लिए लड़ाई की थी, वही दासी उसे सौंप दी । 
एक संवत्सरी प्रतिक्रमण करने के लिए । यह है सच्ची क्षमापना । अंदर का क्रोध 
शांत न हो तबतक सच्ची क्षमापना नहीं हो सकती । अरे, क्रोध तो इतना खराब 
है कि वर्षो की साधना दो घड़ी को क्रोध में समाप्त हो जाए । साधू चने और क्रोध 
की ज्वाला भभकों तो साधुत्व हार गये और चंडकौशिक नाग बने । पहला तप 
है क्षमा । "क्षमा वीरस्य भूषणम्? क्षमा चीर का भूषण है। तप के साथ क्षमा 
हो तभी सही तय है । आप यहाँ किसलिए आते हैं ? (ओताओं में से आवाज : 
'चीर बनने के लिए ।) पहले क्षमा को लाना पड़ेगा । इस जीव ने बाह्य साधना 

तो बहुत की । सेमझ के बिना, हजार वर्षो की साधना से जो लाभ नहीं होगा वह 

स्मझपूर्वक दो घड़ी की साधना से हो जायेगा । 
वृद्धा का प्रसंग $ एक अस्सी वर्ष की वृद्धा थीं । उनको धर्म के प्रति बहुत 

भावना थी । सदैव अपने मधुर कंठ से सीमंधर स्वामी को गीत गाती रहती थीं । 

जब स्तवन गाती तो समा-स््रेही, धर-बार सब भूल जातीं । हे प्रभु ! मुझे तेरे पास 

आना है, पर बीच में ऊँचे पहाड़ और बड़ी नदियाँ अवरोध चनते हैं । में कैसे 
आओ ?! रोज एकाग्र चित्त से यह गीत गाती थी । रोज उपाश्रय जाती, बेटे उन्हें 

चहाँ पहुँचा देते और वे अपना गीत गाती रहती ! वृद्धा का इतना एकाग्रचित्त से 

गेज गीत गाना सुनकर एक देव ने सोचा कि 'बृद्धा कितनी एकाग्रता से सीमंघर 
स्वामी का गीत गाती है ! उसे महाविदेह क्षेत्र में जाना है तो चलो मैं ले जाऊँ ।' 

यह सोचकर देव ने ब्राह्मण का रूप धरा और बृद्धा के पास आ पहुँचा । उनकी 
भक्ति देख प्रसन्न होकर पूछा, “माता ! आपको कहाँ जाना हैं ?" बृद्धा माता ने 



समभाव रखना । धर्मरुचि अणगार को मरणांतिंक उपसंगे आया, पर मुख पर जरा 
भी खेद नहीं उभरा । हँसते चेहरे से बीतराग की आज्ञा के प्रति वफादारी निरभायी.। 
धर्मरुचि अणगार तो एकावतारी बन-गये ।-परन््तु 'धर्मघोष“स्थविर कटे परिवार में 
चर्चा बढ़ गई । छद्मस्थ की लहर में मुनियों से बांत निकल गयी 'और नगर भर 
में फैल गयी कि 'नागेश्री ब्राह्मणी ने जहर जैसी कड़वी तुंबी का आहार बहराया 
और मुनिराज के प्राण ले लिये ।” भगवान की मनाई है कि कभी ऐसी-कोईं घटना 
घटे, कोई उपसर्ग आये तो भी संत किसीका नाम-न बोलें । परन्तु छद्मस्थ संत 
भी कभी भूल के पात्र बन जाते हैं । किसी सामान्य आदमी की ऐसे मृत्यु हो जाये 
तो ऊहापोह मच जाता है, फिर यहाँ तो मुनि की घात हुईं थी | बात फैलते-फैलते 
उन ब्राह्णों, अर्थात् सोम,,सोमदत्त और सोमभूति, तक पहुँची, । सोम ने सोचा, 
अरे ! यह तो मेरी पत्ती की ही बात हो रही है !' बंधुओं, ! रुईं- से लपेटी आगे 
कब तक छिपी रह सकती है !:* .' * 

नागेश्री ने अपना मान बनाये. रखने के लिए, कि मेरी देवरानी, मेरी भूल न जान 
जाये, फिर से सब्जी बनायी और कड़वी सब्जी मुनि के पात्र में ,उड़ेल दिया । जैसे 
घूरे में चाहे जैसी वस्तु डालिए वह किसीसे कुछ नहीं कहता,:वैसे;ही मुनि के पात्र 
में जो दे दिया जायेगा - “मुनि किसीसे “कहेंगे नहीं'-[यह सोचकर नागेश्री-ने यह 
कार्य किया ।' अपने मान की रक्षा के लिए यह घृणित कार्य उससे हुआ । मान आदि 
चारों कपाय छोड़ने जैसे हैं - “(वमे चत्तारि दोसो-उद्दच्छन्तोी हियमप्पणो +* 
जो अपनी आत्मा का हित चाहते हैं, उन्हें ये चारों दोष/छोड़ने योग्य हैं। ये दिन कपायों 
की ज्वाला को नष्ट करने के हैं.) क्रोध कपाय- भी महा भयंकर है । जबतक हृदय इन 
सब से रहित, शुद्ध न हो जाये तबतक सच्ची. क्षमापना: नहीं कर-सकते -। 

राजा उदायन. और चंडपग्रयोत का. प्रसंग : एक .दासी के लिए राजा उदाबन 

और चंडप्रद्योत युद्ध में भिड़े-। युद्ध हुआ .।-राजा :चंडप्रद्योत को राजा उदायन ने 
कैदी बना लिया । जब राजा उदायन राज्य की ओर लौटने लगे, तब राह में संवत्सरी 
पर्व आ गया । अतः एक स्थान पर पड़ाव डाला । रोज चंडप्रद्योत राजा से पुछवाया 
जाता था कि उन्हें क्या भोजन चाहिए -? तब चंडप्रद्योत्-कहते, ''राजा उदायन जो 
खांयेंगे वही में भी खाऊँगा !” संबत्सरी का दिन है ! चंडप्रद्योत से पूंछा गया भोजन 

के बारे में और उनका वही उत्तर । उनसे केंहा गया, 'आंज राजा उदायन का उपवास 
है, वे भोजन नहीं. लेंगे ।!” “राजाःउदायन नहीं खायेंगे तो'आज-:मैं भी नहीं 

खाऊँगा ।"'दासी के लिए खूँखार लड़ाई हुई है-। आज संवंत्सरी प्रतिक्रमण मण्य करना 



शेज वृद्धा गाती थीं, पर जब कहा कि वहाँ से वापस नहीं आना है और यहाँ 
का कोई-कुछ मिलेया भी नहीं । तो वृद्धा को क्या प्रिय लगा ? परिवार-घरबार 

प्रिय लगा, भगवान का दर्शन नहीं । 
इधर वृद्धा माँ की क्या दशा हूई, वह भी देख लें । वृद्धा के घर में बेटे के 

पत्र हुआ । अब तो वे और भी बूढ़ी हो गई थीं । सारा दिन ठपकते नाक और 
तार को पॉछती रहती । भूख बारबार लगती, भूखा रहा नहों जाता परन्तु खाने को 
बाखार मिलता नहीं । पुत्रवधूएँ उनसे परेशान होकर पति से कहती हैं, “आपकी 
माँ ग़त-दिन कच-कच करती हैं । इसे कहीं छोड़ आओ तो अच्छा, हमारे जीवन 

को कुछ शांति मिले । अब तो उपाश्रय भी नहीं जातीं ।" बेटा-बहू, विचार करते 

हैं कि 'वृद्धा को यात्रा कराने ले जाएँ, फिर क्या करना है, वहाँ सोचेंगे ।' यह 

है आपका संसार ! आज अखबार में पढ़ा कि पिता अपने पुत्रों को अलग-अलग 

जंगल में छोड़ आया । उन चालकों की क्या स्थिति हुईं होगी ! 

युत्र कहता है, ''माँजी ! चलिए आपको यात्रा करने ले चलते हैं ।” मोह में डूबी 
माँ बेरे के लक्षण नहीं पहचानती । जिसकी नसों में मोह का मद भर जाता हैं ड्से 

सार-असार का विवेक नहीं रहता । यात्रा का नाम सुनकर, कुदुंब-कबीला और 

परिवार को सर्वस्व मानने चाली वृद्धा आशीर्वाद देते हुए कहती हैं, “पुत्रों ! तुम्हारा 
कल्याण हो । युग-युग जीओ ! तुम्हारे पुत्र की बहू सात पीढ़ी तक सोचे के कलश 

में पानी भरे ।! प्रफु ललित मन से बृद्धा यात्रा के लिए तैयार हुईं । उस्त जमाने में 

ट्रेन या प्लेन नहीं थे, बैलगाड़ी में और कभी पैदल भी जाना पड़ता था | चृद्धी 

को गाड़ी में बैठकर बेटा याज्ञा कराने चला ! चलते-चलते एक गांव आया ता 

वहाँ धर्मशाला में रात बिताने रुक गये । वृद्धा तो गहरी नींद में सो गई । पुत्र को 
माद नहीं आ रही । नींद किसे नहीं आती ? 

सुखे न सूबे धननों घणी, सुखे न सूबे जेने चिंता घणी 

सुखे न सूबे दीकीनो नाप, सुखे न सूबे जेना धरमां साप । 

जिसके पास अधिक घन हो, अधिक चिंता हो, लड़कों का पिता और जिसके 

घर में स्रॉप हो, उसे सुखपूर्वक निद्रा नहीं आती । वृद्धा मां को सोते देख बेटे की 

भचाहो हो गईं । उन्हें वहीं सोता छोड़ पुत्र अपने घर लौट आया । स्वार्थी पुत्र माता 

को अक्केली, नियधार छोड़कर लौट गया । कैसा है स्वार्थी संसार ! इधर वृद्धा का 



कहा, “सीमंधर स्वामी के पास महाविदेह क्षेत्र में जाना है ।'' ब्राह्मण रूपी देव 
ने कहा, “माँजी । मैं आपको चंहाँ पहुँचा देता हूँ, चलिए ।” “7 * 

बंधुओं ! यहाँ चैंठे-बैठे आपको महाविदेह क्षेत्र में जाने की इच्छा होती है, इसका 
कारण क्या है ? क्योंकि वहाँ हमेशा तीर्थंकर भगवान साक्षात्: विराजमान रहते 
हैं । वहाँ सदैव चौथा आरा का काल रहता है । ऐसे अनुपम क्षेत्र में सीमंधर स्वामी 
के दर्शन करने उस वृद्धा माता को जाना है । चुद्धा बोली, “मैं अपने पुत्रों से कह 
कर आती हूँ।" ब्राह्मण ने कहा, “आपको ले तो जाऊँगा, पर मेरी-एक शर्त कबूल 
करनी होगी । वहाँ जाने के बाद वापस नहीं आना-है | वहाँ आपके बेटे-बहू-नहीं 

मिलेंगे । गाड़ी-बाड़ी और घर-बार नहीं मिलेगा । पुत्र के घर-पौत्र जन्म को बधाई 
गाने नहीं मिलेगा । यदि शर्त स्वीकार करें तो में आपको वहाँ ले जाऊँ.।" बृद्धा 
बोली, “भाई ! तब तो फ़िर मुझे वहाँ ,नहीं जाना है” ब्राह्मण कहने लगा, 
“प्राताजी ! यह बँगला, लाड़ी-गाड़ी सब क्षणिक है. पुत्र-पुत्नी-बहुएँ सब स्वार्थ 

के सगे हैं । यह सब एक भव तक के लिए सुखकारी हैं, परन्तु भवोभव बिगाड़ने 
चाले हैं । आत्मा का अधोगमन करवाने वाले हैं | आत्मसाधना में लीन हुए बिना 
भात्मा का बेड़ा पार नहीं होगा ।" वृद्धा ने कहा, “तू चाहे जो कह ले, मुझे अब 

वहाँ जाना ही नहीं है।" “माताजी ! आप रोज स्तवन में बोलंती थी, मुझे महाविदेह 
में सीमंधर स्वामी के दर्शन करने जाना है, “पर कैसे जाऊँ ? |. . 

“घाती डुंगर अति घणा, तुज दरिसण जगनाथ, : 
पघिट्ठाई करी मारग संचरू/ सगं न कोई साथ 

अभिनंदन ' जिनदरिसण तरसीण्ए । 
रोज मधुर कंठ से यह गाती थी और अब “में लेने आया तो आना नहीं 

चॉहती । घर-बार, धन-गाड़ी, पुत्र-बेहू आदि छोड़कर आने 'से इन्कार कर रही 
है। मुझे नहीं आना है । वह तो गीत गाने की बात थी | हाथी के दाँत खाने के ओर 
तथा दिखाने के और होते हैं । ऐसी बात हुई बृद्धा की । वे रोज क्या गाती थीं ? - 

मारो. हेलो सांभछोजी 
, है देलो. 'सांभछोनेः सीमंघर जिनचेंद 

' ओयांसरायना लाइला ने सत्कीना नंद... मारो हेलो 
हूँ तो वस्पों भरतमां ने तू विदेह मोझार, .' ४ 
नित्य सवारे वंदना मारी, अवधारो पर द्वार.... मारो हेलो... 

. डुंगर मे दरिया घणा, बचमां बसमी वाट, . - दर 

- मनडं झंखे पलपल मार, जोवा तारो ठाठ... मारो .देलो. 



शेज वृद्धा गाती थीं, पर जब कहा कि वहाँ से चापस नहीं आना है और यहाँ 
का कोई-कुछ मिलेगा भी नहों । तो वृद्धा को क्या प्रिय लगा ? परिवार-घरबार 
प्रिय लगा, भगवान को दर्शन नहीं । 
इधर वृद्धा माँ को क्या दशा हूई , वह भी देख लें । बृद्धा के घर में बेटे के 

पौत्र हुआ । अब तो वे और भी चूढ़ी हो गई थीं । सारा दिन टपकते नाक और 
लार को पोंछती रहती । भूख बारबार लगती, भूखा रहा नहीं जाता परन्तु खाने को 
बाखार मिलता नहीं । पुत्रवधूएँ उनसे परेशान होकर पति से कहती हैं, “आपकी 

पाँ सत-दिन कच-कच करती हैं । इसे कहीं छोड़ आओ तो अच्छा, हमारे जीवन 
को कुछ शांति मिले । अब तो उपाश्रय भी नहीं जातीं ।” बेटा-बहू, विचार करते 
हैं कि 'बृद्धा को यात्रा कराने ले जाएँ, फिर क्या करना है, वहाँ सोचेंगे ।' यह 
है आपका संसार ! आज अखबार में पढ़ा कि पिता अपने पुत्रों को अलग-अलग 
जंगल में छोड़ आया । उन बालकों की क्या स्थिति हुईं होगी ! 

पुत्र कहता है, “माँजी ! चलिए आपको यात्रा करने ले चलते हैं ।” मोह में डूबी 
भाँ बेटे के लक्षण.नहीं पहचानती । जिसकी नसों में मोह का मद भर जाता है उसे 

सार-असार का विवेक नहीं रहता । यात्रा का नाम सुनकर, कुदुंब->कबीला और 

परिवार को सर्वस्व मानने वाली वृद्धा आशीर्वाद देते हुए कहती हैं, “पुत्रों ! तुम्हास 
कल्याण हो । युग-युग जीओ । तुम्हारे पुत्र की बहू सात पीढ़ी तक सोने के कलश 
में पानी भरे ।" प्रफुल्लित मन से वृद्धी यात्रा के लिए तैयार हुईं | उस जमाने में 

टून या प्लेन नहीं थे, बैलगाड़ी में और कभी पैदल भी जाना पड़ता था । वृद्धा 

फ्रो गाड़ी में बैठाकर बेटा यात्रा कराने चला । चलते-चलते एक गाँव आया ता 

वहाँ धर्मशाला में रात बित्ताने रुक गये । वृद्धा तो गहरी नींद में सो गई । पुत्र को 
चंद नहीं आ रही । नींद किसे नहीं आती ? 

सुखे न सूचे घननो घणी, सुखे न सूबे जेने चिंता घणी 

सुख्ते न सूबे दीकीनो भाष, सुखे न सूबे जेना घरमां साप । 
जिसके पास अधिक धन हो, अधिक चिंता हो, लड़की का पिता और जिम्रके 

परमें साँप हो, उसे सुखपूर्वक निद्रा नहीं आती । वृद्धा माँ को सोते देख बेटे की 

मनचाही हो गई । उन्हें वहीं सोता छोड़ पुत्र अपने घर लौट आया। स्वार्थी पुत्र माता 

का अकेली, निराधार छोड़कर लौट गया । कैसा है स्वार्थी संसार ! इधर वृद्धा का 



कहा, “सीमंघर स्वामी के पास महाविदेह क्षेत्र में जाना: है ।” द्वाह्मण रूपी देव 
ने कहा, “माँजी । में आपको वहाँ पहुँचा देता हूँ, चलिए ।7 / «' “प्ह 

बंधुओं ! यहाँ बैठे-बैठे आपको महाविदेह क्षेत्र में जाने की इच्छा होती.है, इसकां 
कारण क्या है ? क्योंकि वहाँ हमेशा तोर्थकर भगवान साक्षात् विराजमान रहते 
हैं। वहाँ सदैव चौथा आरा का काल रहता है। ऐसे अनुपम क्षेत्र में सीम॑धर स्वामी 

के दर्शन करने उस चृद्धा माता को जाना है । वृद्धा बोली,+'मैं अपने पुत्रों से कह 
कर आती हूँ ।" ब्राह्मण ने कहा, “आपको ले:तो जाऊँगा, पर मेरी एक शर्त कबूल 
करनी होगी । वहाँ जाने के बाद वापस नहीं आना है | वहाँ आपके -बरेटे-बहू नहीं 
मिलेंगे । गाड़ी-बाड़ी और घर-बार नहीं मिलेगा । पुत्र के घर पौत्र जन्म की-बधाई 
गाने नहीं मिलेगा । यदि शर्त स्वीकार करें-तो में आपको वहाँ.ले -जाऊँ.।" वृद्धा 
बोली, “भाई ) तब तो फिर मुझे .बहाँ नहीं जाना - है” ब्राह्मण कहने लगा, 
“माताजी ! यह बँगला, लाड़ी-गाड़ी सब क्षणिक है । पुत्र-पुत्री-बहुएँ सब स्वार्थ 
के सगे हैं । यह सब एक भव तक के लिए सुखकारी हैं,.परन्तु भवोभव बियाड़ने 
वाले हैं । आत्मा का अधोगमन करवाने वाले हैं । आत्मसाधना में लीन हुएं बिना 
आत्मा का बेड़ा पार नहीं होगा ।” चृद्धा ने कहा, “तू चाहे जो कह ले, मुझे अब 
वहाँ जाना ही नहीं है ।” “माताजी ! आप रोज स्तवन में बोलती थी, मुझे महाविदेह 
में सीमंधर स्वामी के दर्शन करने जाना है, पर कैसे जाऊँ ? ४ .#॥& 

“घाती डुंगर अति घणा, तुज दरिसण जगनाथ, 
धिटूठाई करी मारग संचरूँ, सगुं न कोई साय. 

*.. अभिनेदन जिनदरिसर्ण तरसीएएं ।” 
रोज मधुर कंठ से यह गाती थी 'और अंब “मैं लेने आयो तो 'आना नहीं 

चाहती । घर-बारे, धन-गाड़ी;' पुत्रं-बहू आदि छोड़कर आने से इन्कार करें रही 
है। मुझे नहीं आना है। वह तो गीत गाने की बात थी हाथी के दाँत खाने के और 

तथा दिखाने के और होते हैं । ऐसी चात हुई वृद्धा की । वे रोज क्यों गाती थीं ? - 
मारो / देलो ' सांभठोजी 
है' हेलो सांभठोने! सीमंघपर ज़िनचेंद कक 
'शोयांसरायना लछाइला ने सत्कीना नंद... मारो हैलो,:.. 
हूँ तो वस्पो भरतमां ने तू विदेह मोझार, . ०७.४ 
नित्य सवारे वंदना मारी, अवधारो पर द्वार... मारो हेलो... 
डंगर ने दरिया घणा, वचसां-वसमी वाट, . रा 
मन झंखे पलपल मार, जोवा तारो ठाठ... मारो :देलो 





सर्दी लगने लगी तो बेटे को पुकारने लगीं । पुत्र हो तो जवाब मिले ना ? वृद्धा 
उठकर धर्मशाला के कार्यकर्ता से यूछती है तो बह कहता है, “एक लड़का यहाँ 
से सुबह-सुबह गया है, परन्तु कहाँ गया है यहःनहीं पता ।” सुनकर बृद्धा को 
आधात लगता है। पुत्र-परिवार के मोह सें सीमंधर स्वामी -के पांस नहीं गयी और 
अब वही पुत्र छोड़कर चला .गया,। सोचकर, गहरे आघात से वृद्धा के 'प्राण पंखे 
उड़ गये । वृद्धा माँ प्रभु को भक्ति करती थी, परन्तु हृदयपूर्वक- वह .भक्ति न 
थी । समझ के बिना, साधना से पुण्य का बंध होगा, परन्तु कर्म की निर्जय नहीं 

होगी। , . 
नागेश्री के पति भे जब यह बात सुनी तो समझ में आया कि यह -तो मेरी पत्नी 

के बारे में ही बात है । तब नागेश्री के पति आदि तीनों भाईं क्रोध के आवेशं में आ 
गये । अब नांगेश्री के पास आकर वे कैसे शब्द कहेंगे, आदि भाव अवसर पर । 

॥ * शान्ति 4 |, 7४ 7८ 
३१75) ७१०३"८६ बा 

7 * व्याख्यान क्रमांक एप | हि हे 

कऋ्रोध-ज्याला और क्षमा-जल '* पा 
सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों | ' ४४ 

अनंत महापुरुषों ने जगत के जीवों के कल्याणांर्थ, आत्मों क्की उन्नति के लिए महान 
पर्वों' के दिवस बतांये हैं ।'पर्वाधिराज पर्यूषण पर्व को अनेक उपमाएँ दी 
गयी हैं । गत 

चौपदमां वनचरी मोटो, ' खगमां.  गरुढड कद्दाए,- ., , 
नंदीसांही गंगा “मोटी, तो नगमां- मेरु लइएण | . 
अरे भूपतिमां भरतेशपरवाला, तो देवमांही सुरेन्द्र, , . 
पर्व॑मांदी पर्यूषण मोटो, ग्रह ग्रदणमां चंद्रमा रे ॥ 

कवि ने अपनी कविता के एक पद में पर्यूषण 'पर्वे को उपमा. देने के लिए 
उदाहरण प्रस्तुत किया है ! चौपायों में सिंह बड़ा है, आकाश में उड़ते पक्षियों में 
भंरुड बेड़ा है । नदियों में गंगा नदी और पर्वतों में: मेरु पर्वत महान माने जाते 



हैं । इस चौबीसी में हुए चक्रवरततियों में भरत चक्रवर्ती श्रेष्ठ गिने जाते हैं । 
किसलिए ? बारह चक्रव्तियों में प्रथम चक्रवर्ती हुए तथा दूसरा कारण यह कि 
उन्होंने अरिसाभुवन में केवल ज्ञान पाया, जो किसी अन्य चक्रवर्ती के साथ नहीं 
हुआ । इसलिए चक्रवर्ती में भरत चक्रवर्ती विशेष हैं । ग्रहों में चंद्र श्रेष्ठ हे तथा 
धामिक पर्वो में पर्यूपण पर्व सबसे महान है । इसे हप सब पर्वाधिराज के नाम 
से संबोधित करते हैं । इस पर्व पर्यूषण की क्या महत्ता है ? ये दिन हमें क्या प्रेरणा 

देते हैं ? हर किसीके दिल में आनन्द की लहरें उछल रही हैं । पर्यूषण पर्च जीवन 
को नया संदेश और आत्म जागृति की प्रेरणा प्रदान कर रहा है । 

पर्व दो प्रकार के हैं - लौकिक और लोकोत्तर। संसार के लिए मनाये जाने बाले 
पर्व लौकिक पर्व कहे जाते हैं । पर्यूषण पर्व लोकोत्तर पर्व हैं, जो आत्मा को लोक 
के अग्रभाग में पहुँचा देता है । ऐसे पर्यूपण पर्व की आराधना करते हुए आत्मा 
भोक्ष त्तक पहुँच सकता है । लौकिक पर्व किसी आशा या भय से बनाये होते हैं, 

परन्तु यह पर्व आत्मा का पर्व है । कर्म की शृंखलाएँ तोड़ने के लिए उग्र आराधना 
करने के दिव्य संदेश लेकर यह पर्व आया है । यह पर्व भगवान महावीर के समय 

में शुरू नहों हुआ है चल्कि अनंत तीर्थंकर, केवली के समय से अर्थात् अनंतकाल 
का पर्व है । पर्यूषण पर्व शरीरलक्षी नहीं है, आत्मा की साधना का पर्व है। मनुष्य 
जीवन को सार्थकता के लिए यह अमूल्य अवसर मिला है, अतः चेतन देव को 
जगाइए । आत्मा की जागृति का सुंदर बोध लेकर यह पर्व आया है । 

: [ द्रोपदी का अधिक्कार ) 

नागेश्री को घर से नाहर निकाल दिया $ 'ज्ञाताजी सूत्र” के भाव चल रहे 
हैं।नागेश्री की बात चारों ओर प्रसरित होने लगी । नागेश्री के पति आदि तीनों भाइयों 
को यह बात ज्ञात्त हुईं । सुनते ही वे क्रोधाबेश में आ गये और जहाँ नागेश्री ब्राह्मणी 
थी वहाँ क्रोध रूपी अग्नि में सुलगते हुए जा पहुँचे । क्रोध के सम्मुख होने पर आत्मा 
के जीवन की सही दिशा बदल जाती है। निर्मल स्फटिक के पीछे यदि काला पदार्थ 
रखा जाये तो स्फटिक की प्रतिमा श्याम बन जाती है । क्रोध काले नाग के समान 

है। क्रोध जह से भी भयंकर है । क्रोध आने घर मानव न करने योग्य कार्य कर बैठता 
है। ओर, अपने स्वजनों का विनाश करने में भी संकोच नहीं करता । क्रोध आने पर 

मानव दानव बन जाता है । इसके नशे से आत्या कर्म का प्रचुर पुँज लाद लेता 
है। शराबी की भांति होश गँवा देता है । दुर्गति की टिकर तैयार करके भव क्की परंपग 

'भटकता है | इससे सुख की छाया पाना भी मुश्किल हो जाता है। क्रोधी मनुष्य 
जतिस्टस 2: जि््स्स्स्य्ट्््््क्य्श्ट 



यह अनुभव नहीं कर सकता कि आत्मा का सच्चा सुख समता में है.।.क्रोध आत्मा . 
का भयंकर शत्रु है । 

क्रोध की उत्पत्ति अर्थात् संसार का सर्जन और गुणों का विसर्जन-४ क्रोध 
की उत्पत्ति के मुख्य दो कारण हैं, राग और द्वेष ! है 

इ्ट पदार्थना संयोगमां प्रीति ते राग; 
अनिष्ट पदार्थना संयोगमां अप्रीति ते द्वेष । 

इष्ट के वियोग और अनिष्ट के संयोग में हर कदम पर मानसिक प्रवृत्तियों तथा 
सुख-सामग्री की प्रवृत्तियों में क्रोध की संभावना रहती है । इष्टता की मात्रा में 
जरा कमी दिखाई दी कि क्रोध आ जाता है । एक-दूसरे से व्यवहार में अनबन शुरू 
हो जाती है । बाद-विवाद हो या मनभेद हो तुरंत क्रोध अपना सिर उठा लेता 

है । किसीने आपके जीवन में कुछ नुकसान किया हो तो आप उसे दुश्मन मानते 
हैं, रास्ता चलते वही आदमी दिख जाए तो आपकी आँखें लाल हो जाती हैं। जीभ 
पर अपशब्द भी आ जाते हैं और कभी तो हाथ भी. उठ जाता है । ठीक्क कंहा 
ना ? थे तो आपके बाह्य शत्रु हैं । आत्मा का वास्तविक शत्रु त्तो क्रोध है। कभी 
उसका सामना या मुकाबला करने की बात भी सोचते हैं क्या? अंब तक की 
जिंदगी में कितनी बार क्रोध किया, इसका कोई हिसाब रखा है क्या ? ,बूंसरे शत्रु 

तो जीवन में एक बार नुकसान करते हैं, परन्तु यह ऐसा शत्रु है जो एक नहीं अनेक 
भवों को बिगाड़ देता है । ऐसे अंतरंग शत्रु का सामना करना सीखिए | 

शत्रु एक खराब शब्द या कटाक्ष बचन कह दे तो आपको तुरंत क्रोध आ जाता 

है । झट एक के दो शब्द कहकर चुय करा देते हैं, चुप.न हो तो झगड़ा करते. है। 

उसमें भी न हारे-तो कचहरी की शरण पहुँचते हैं .। अपनी थैली का मुँह खोल कर 
उस्ते जीतने की कोशिश करते हैं । बाहा शत्रु को निर्बल बनाने के लिए आप अनेक 

उपाय करते हैं, परन्तु अपनी आत्मा को भव-भव त्तक अहिंत करनेवाले क्रोध पर 
विजय प्राप्त करने के लिए कोई प्रयास करते हैं ? (श्रोताओं में से आवाज 

ना, नहीं ।') आंत्मा की शुभ प्रवृत्तियों के जो दुश्मन हैं, उन्हें हम नहीं हटा पाते 
हैं और उन्हें सह भी नहीं सकते ! एक लेखक का कहना है कि 'क्रोध इतना सूक्ष्म 

स्वरूपी है कि जहाँ प्रकाश की रेखा तक प्रवेश न कर सके, ऐसे अंधकार भरे काले 

कक्ष में काली दीवार पर काले परदे में काली चींटी चलती हो तो संभवत्तः उस * 
भी परख लें, पर क्रोध को पहचाना नहीं जा सकता ।' इसलिए इसके आने के पहले 
स्वस्थ बन जाना चाहिए । क्रोधरूपी शत्रु को दबाने में हम स्वयं ही उसके आधीन 



हो जाते हैं । कितना ही बलवान व्यक्ति हो, पर क्रोध के सामने तो वह निर्बल 

हो जाता है । क्रोध पर विजय प्राप्त न करने त्तक जन्म-मरण का अंत नहीं 
आयेगा । तथा धर्माराधना भी सही त्तरीके से नहीं हो सकती । 
मान लीजिए व्यापार में नुकसान हुआ तो स्वाभाविक है कि आपका मन उदास हो 

जाये । ऐसे उदास मन से भोजन करने बैठे, दाल थी जरा खारी, ऊपर से आपका पुत्र 
शासें करता हुआ उधर आ निकले तो, उसकी क्या दशा हो ? बालक को तो मार 
पड़े और अंतर का क्रोध पत्नी पर भड़ास चनकर बाहर निकलने लगे । उस समय यदि 
पत्नी के मुँह से एक शब्द निकल जाये तो बस उसकी खैर नहीं । 
तब पली या पुत्र का ख्याल नहीं आता । अग्नि पर पानी डालमे से अरिनि शांत होती 

है, पस्तु उसमें घी होम करने से तो वह और भड़केगी । यह चात आप सब बराबर 
समझते हैं, परन्तु जहाँ आत्मा को बात आती है, आप भूल जाते हैं । क्रोध आत्मा का 

शरु है। “कोहो पीडं पणासेड” । क्रोध प्रीति का नाश करता है। इस सूत्र को 

याद् रखकर जब जीवन में क्रोध आये तो उसके समक्ष क्षमा का शीतल जल रखिए् । 
क्रोध की भयंकरता से संसार में अनेक अनर्थ हुए हैं । इसलिए क्रोध का शमन जखरी 
है। क्रोध न आये ऐसे संयोगों की कामना करते रहने से अच्छा है कि क्रोध आ जाये 
तो क्रोध के समक्ष क्रोध भ करना । क्षमा रखना । मौन महकर क्षमा का शीतल जल- 
प्िंचन से क्रोध की अग्नि अवश्य बुझ जाती है । क्रोध तो विषम जहर है । 
मालक-पिता का प्रसंग $ एक मजदूर एक बार अपना साप्ताहिक पगार लेकर 

+आ रहा था । रास्ते में अढाईं चर्ष का उसका प्यारा पुत्र दौड़ता हुआ आकर उससे 
लिपट गया । मजदूर ने अपनी मेहनत के दस रुपये, बड़े प्रेम से पुत्र के हाथ में 
पकड़ा दिया । बालक के लिए दस रुपये की भला क्या कीमत ? बह तो उसे 
फीगज समझत्ता है । बच्चे व्ही माँ लोहे की सिगड़ी में रोटी बना रही थी । लड़के 
ने बह नोट सुलगते चूल्हे में डाल दिया । यह दृश्य देखकर पिता हताश और स्तब्ध 
गया । उसके मस्तिष्क में क्रोध का उपद्रव इतनी तीब्रगति के साथ हुआ कि 

पेह स्वयं को संभाल न सका और क्रोध में अंधा बनकर फूल जैसे कोमल और 
प्रिय पुत्र को उठाकर जलती आग में फेंक दिया । कितना भयंकर क्रोध ! उसे भाव 
न रहा कि दस रुपये की नोट कीमती है या मेरा प्यारा पुत्र ! क्रोध में दस रूपये 

का नोद चालक से अधिक कीमती लगा । क्या दस की नोट उसके जीवन का 
आधार थी ? (ओ्रोत्ताओं में से आवाज : “नहीं ।) पर क्रोध ने उसके पितृप्रेम को 
भुला दिया । मानवजीवन की स्थिति ऐसी है कि कभी, किसी समय, कोई निमित्त 
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मिलते ही मनुष्य के चित्त का कोई सुस्त आवेग जागृत होकर उसका मानसिक 
संतुलन बिगाड़ सकता है । क्रोध, लोभ, रग-द्वेष मनुष्य के मानसिक संतुलन पर 
तीत्र आघात, प्रत्याघात करते हैं । उस स्थिति में मनुष्य अपने मानसिक आवेगों 
पर नियंत्रण करने की शक्ति खो ब्रैठता है । कितने आश्चर्य की बात है कि'जो 
बालक प्रेम और दया का संदेशा लेकर संसार के क्रोध एवं लोभ की आग को 
शांत करने चला था, वो स्वयं उसमें दग्ध हो गया । बंधुओं ! कितना भयंकर घटित 
हुआ कि अपने प्यारे पुत्र को आग में फेंक दिया ! इसलिए क्रोध को अवश्य 
जीतना चाहिए । > 

नागेश्री ने धर्मरुचि अणगार को कड़वी तुंबी का आहार बहराकर उनके प्राण 
लिये । यह बात उसके पतिं और भाइयों को ज्ञात हुईं तो वे बहुत क्रोधित हुए । 
क्रोध में तमतमाते हुए नागेश्री के पास पहुँचकर कहने लगे ,- 

“हं भो नागसिरी । अपत्थि य पत्थिय दुरंतरंतलवखंणे हीन पुण्ण 
चाउदशे घिरत्थुणं तद॑ अधेज्ञाए, अपुन्नाए गांव णिंवोलियाएं /” 

' “सुई नागेश्री ! अपा्ित प्रार्थके ! हे दुरंत्रप्रांतलक्षणे ! .ओ हीन-पुण्य 

चातुर्दशिके ! तेरे जैसी अधन्या, पापिन को धिककार है । तू पुण्यहीन और निबोली 
: जैसी अनादरणीया है, क्योंकि तूने मासखमण के पारणा के दिन आहार को 
गवेषणा करने आये धर्मरुचि अणंगार को शारदिक तिक््त कड़वी तुंबी का साथ 
बहराकर, उनके प्राण ले लिये,। तू बिल्कुल नीच है ।"' इस प्रकार अनेक आक्रोश 
और निंदा-के शब्द कहकर उसे फटकारा । खूब, खरी-खोटी सुनाई । कुल गौरव 
से पतिता कहा और बोले, “पापिनी ! तू मर क्यों नहीं गयी ? अरे तू हमारे घर 
से निकल जा ॥” ऐसी भयोत्यादक वाणी से उसका बहुत तिरस्कार किया ॥,उसके 
समस्त आभरण (वस्त्र) और अलंकार. (गहने) ले लिये -और मारपीट कर उसे घर 

से, बाहर निकाल दिया । 
तीनों भाइयों को-नागेश्री पर बहुत क्रोध आ गया कि अररर ! नागेश्री ने ऐसा 

किया,? साधू के बचन की उपेक्षा करना या साधू के,मन को दुःख पहुँचे ऐसा चर्तन 
करना ही महापाप है और तूने तो साधू को घात की ! भगवान मे फ़रमाया है कि “तुझसे 
संभव हो तो साधू की सेवा करना पर कभी भी साधू की आशात्तना नहीं करना ! 
अशातना छिपी अग्नि है | जैसे हिम अग्नि नहीं है, फिर भी फसल को जलाकर राख . 
कर देती है, बैसे ही साधू की आशातना करने से घोर.पाय का बंध होता है । ओरे तूने 



यह क्या किया ? साधू को जहरीला आहार बहराया ! मुनि उसे उदरस्थ कर कालवश 
हो गये । तूने अपना त्तो बिगाड़ा ही है, पर हमारी साव पीढ़ियों को कलंक लगा 
दिया । दूसरे या अगले जन्म में उसे कैसे फल भोगने पड़ेंगे बह तो आगे आयेंगे, परन्तु 
इन कर्मो का उदय तो यहीं का यहीं हो गया । जीव भूल करते समय ख्याल नहीं रखता 

कि इस भूल का फल मुझे कैसा भुगत्तना पड़ेगा । इसलिए अच्छे या चुरे किसी भी 
कार्य में अपना धीरज नहीं खोना चाहिए । भगवान महावीर को संगम देव ने छः महीने 

तक उपसर्ग दिया पर उन्होंने धीरज नहीं छोड़ा । समभाव में न चुके । अंत में संगम थक 
गया, तब भगवान ने कहा, 'ओरे संगम ! तेरा क्या होगा ?” ज्ञानी कहते हैं क्धि “कर्म 

बाँधते समय खूब विचार कीजिए । कर्म-बँधनों से छूटने और आत्म-आराधना करने 

के ये दिवस हैं । इस आत्मसाधना के साथ यदि उमंग, प्रेम और सच्ची भावना हो तो 
अवश्यमेब कर्म की निर्जगा होती है। उत्साह होने से कोई भी कार्य सरलता से सफल 
होता है। आज जीवों को जितना उमंग सांसारिक कार्यो में है उतना आत्म-आराधना 

करने में नहीं है । आत्म-आराधना में उमंग जागेगा तथ संसार के कार्यों में 

निरुत्साही दिखेंगे । 
थुवक और विवेकानन्द का प्रसंग ; एक थार स्वामी विवेकानन्द के पास एक 

युवक आया और बोला, आप “परमात्मा, परमात्मा, भगवान भगवान” करते 

हैं, क्या मुझे परमात्मा के दर्शन करवा सकते हैं ?" स्वामी विवेकानन्द कुछ न 
बोले । दूसरे दिन वे नदी में स्नान करने जा रहे थे तव युवक से बोले, “चलो पहले 
गंगा-स्तान कर लें ।” युवक ने सोचा, ' भगवान के दर्शन करने के लिए पहले 
गंगासनान करना पड़ता होगा ।” दोनों साथ-साथ नदी किनारे आये, और नदी में 

डुबकी लगाई । युवक ने जैसे ही डुबकी मारी, स्वामीजी ने तुरंत उसका माथा पानी 

में दबा दिया । युवक घबरने लगा, साँस अटकने लगी, आँखों के समक्ष अधि 

झ गया । थोड़ी देर बाद विवेकानन्द ने उसे बाहर निकाला ! जब युवक हाश में 

आया तब उससे पूछा, “भाई ! जब मैंने तुम्हारा माथा पानी में दवा रखा था उस 

वक्त तुम्हें क्या दिखाई देता था ? क्या याद आ रहा था और किसका विस्मरण 
हैं रहा था ?" युवक बोला, “मुझे कोई चिचार नहीं आ रहा था । पस्ा-पत्ली सच 

भूल गया था, सिर्फ एक भगवान याद आ रहा था कि हे भगवान ! में यहाँ से 

किसी तरह बच जाऊँ ।” विवेकानंद ने उससे कहा, “जिस समय तू प्यती में दम 
घुटता महसूस कर रहा था, तब सिर्फ भगवान को याद कर रहा था । इसी प्रकार 

जेब तू दुनिया की समस्त काम-वासनाओं से मुक्त होकर मात्र परमात्मा के दशन 
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की तमन्ना करेगा तब तुझे भगवान के “दर्शन होंगे.” राग-द्वेध 
वितंडाबाद और कपायों को छोड़ना नहीं चाहते और भगवान से भेंट 
हैं, तो यह कभी नहीं हो सकता । अतः - भगवान से मिलने के लिए 
भूलकर स्वभाव में आइए । 5: -: 

बंधुओं ! इस जगत में ऐसे भी जीव हैं जो आत्मा” का अस्तित्व 
तैयार नहीं, तो फ़िर दूसरी बातों का कया ? एक बार अमंरिका में 
संमेलन हुआ, जिसमें एक डॉक्टर ने कहा कि “आत्मा जैसी को 
होती । मैंने बहुत ओपरेशन किये हैं, शरीर के टुकड़े जोड़े हैं और सूे 
(माइक्रोस्कोप) से निरीक्षण भी किया है, परन्तु मुझे कहीं कोई आत्मा 
दी । इसलिए मैं कहता हूँ कि आत्मा नहीं है।" डोक्टर की यह बात * 
में सन्नाटा छा गया । फिर एक अनुभवी वृद्ध डोक्टर खड़े हुए और बो' 
की बात सुनकर मुझे बहुत आश्चर्य हो रहा है | मैंने अपने जीव॑न में 

है! देखे, ऑपरेशन किये, मस्तिष्क के अणुओं को सूक्ष्मदर्शक यंत्र के 
ह॒ नाड़ियों को चीरकर देखा, परन्तु “विचार” जैसा कोई तत्त्व मुझे मंजर 

तो क्या ज्ञानतंतु नहीं हैं ? विचार नहीं है, यह मान लिया जाए ? वि 
नहीं देता, परन्तु विचार है यह हम जानते हैं । पवन दिखाई नहीं देता, 
को मानते हैं । सुगंध दिखता नहीं, परन्तु सुगंध का अस्तित्व स्वीकार 

ही आत्मा: दिखाई नहीं देता, पर इसीलिए हमे नहीं कह सकते कि 
हैं । शरीर के परीक्षण से आत्मा नहीं दिखता । मज्जातिंतुओं के परीक्षप 

नहीं दिखता । दूध के बर्तन में हाथ डालने से घी नहीं मिलता,.इर्सा 

थी नहीं है, हममें विचार नहीं है और शरीर में आत्मा नहीं है, कहना 

जब आत्मा में ज्ञान आयेगा तभी वह सत्य को ग्रहण कर सकेगा 4 अ 
से बहुत दूर हैं । ज्ञान कम हो तो ,भी बुरा नहीं है, परन्तु ज्ञान का विरो 
उसे गलत कहने के लिए उठें तो महान नुकसान है । जहाँ आपकी समझ 
चहाँ केवलीगम्य कहिए, परन्तु यह न बोलिए कि यह झूठ है । यदि 
बचनों को झूठ कहेंगे, गलत कहेंगे तो केवली की आशातना होगी 
विराधक बनेंगे । 

संत्तों के मुँह से बात निकल गयी और/तीनों भाइयों ने नागेश्री को 
मारा-पीटा और गहने-कपड़े उतारकर घर से निकाल दिया कर्म बाँध 



बहुत बार, उसका अबाधाकाल पूर्ण होने के पश्चात् कर्म उदय में आते हैं | परन्तु 
यहाँ तो उसी समय उदय में आ गये । पिछले दिन तो मुनि को गोचरो 
चहायी । मुनि ने आहार किया और कालवश हुए । धर्मघोष मुनि ने अपने परिवार 
में इस बारे में चात की जो तुरंत गाँव में फैल गयी और नागश्नी के घर तक पहुँच 
गयी । भाइयों ने बात्त जानकर नागश्री को घर से बाहर निकाल दिया ! अर्थात् 
किया हुआ कर्म इस भव में तो तुरंत उदय में आ गया । पर अभी इस कर्म के 

फल अन्य जन्मों में कितने भयंकर भोगने पड़ेंगे - यह बात आगे आयेगी । 

मम्मण सेठ और शालिभद्ग का प्रसंग $ पर्यूषण पर्व में ज्ञान-दर्शन-चारित्र 
“तप की आराधना करनी चाहिए और दान-शील-तप-भाव में आगे चढ़ना 
चाहिए | दिवाली आने पर आप क्या माँगते हैं ? शालिभद्र की ऋद्धि माँगते हैं, 
भम्पण सेठ की क्यों नहीं माँगते ? मम्मण सेठ की ऋच्दि शालिभद्र से कम न 

थी । परन्तु सम्मण सेठ पिछले भव में दान देकर, ससेन्द्रिय के स्वाद में मुग्ध बनकर, 
वापस लेने गये थे । शालिभद्र ने पूर्व भव में सारी खीर संत को बहरा दी थी । 
फिर धाली में चिपकी खीर खाकर असीम आनन्द का अनुभव किया था । स्वयं 
खाने से अधिक आनन्द उन्हें संत को बहराने में आया था । है 

हुआ ऐसा कि मम्मण सेठ के पूर्वभव में मासखमण के त्तपस्वी संत्र गोचरी के 
लिए पधारे | उनके घर में किसीके यहाँ से लड्डू आये थे, उसे वे संत को देने 
लगे । अत्यन्त उत्कृष्ट भाव था । संत्त कहते हैं, “भाई ! आधा लड्डू हो काफी 

है।" तो कहते हैं, “महांऱज ! हम सबको आज दाबत में जाना है, किसीको घर 

में भोजन नहीं करना है ।” खूब आग्रह करने पर मुनि ने एक लड्डू के लिए हाँ 
कहा । परन्तु मम्मण के पूर्व भव के जीव को चहराते हुए इतना उत्कृष्ट भाव आ 

गया कि आये हुए चारों लड्डू मुनि को बहस दिये । संत गोचरी लेकर निकले | 

लड्डुओं के कुछ कण थाली में पड़े थे, वे उन्होंने मुँह में डाले । खाते ही मन में 
आया, 'अहो ! क्या स्वाद है लड्डू का ! ओरे, मुझसे बहुत गलती हो गई ! (हंसी) 
मुनि त्तो आधा लड॒डु ही लेना चाहते थे मैंने जबरदस्ती उन्हें सारे घहरा दिये । एक 
लद्डु बहणाता तो भी मेरी भावना में कमी न दिखती !' बंधुओं ! शालिभद्र और 
मम्मण दोनों की दान देने की भावना उत्कृष्ट थी । दोनों के यहाँ संत मासखमण 

के तपस्वी पधारे थे, परन्तु दान देने के बाद परिणाम में फेर पड़ गया । 

५ गत जन्म में मम्पण के मूँह में लड॒डू का स्वाद रह गया और मन में हुआ कि 
मेंने बहुत गलत किया, अब क्या करूँ ? वह तो चला संत के पीछे, अपने लड॒दु 



वापस लेने । संत उपाश्रय के नजदीक पहुँच /गये .थे, उन्हें आवाज -देकर गेका,। 
संत्त रुके, पास आकर बोले, "मुझे आपका पात्र देखना:है ।//” संत समझ गये । 
लेकिन भगवान महावीर के संत पात्र में आबी कोई. वस्तु. दे नहीं सकते [ओर] 
गोचरी लाये और अचानक दो-तीन ठाणा की तबियत का कारण बन जाये, गोचरी 
का उपयोग करने की स्थिति न रहे, तो चार मील तक में क्योई संत-सतीजी हों 
तो उनके पास जाकर उन्हें आहार दे दे और कोई संत-सतीजी न'मिलें तो कौआ- 

कुत्ता या किसी मानव को भी नहों दे सकते, विधिंपूर्वक परठ देते हैं । संत समझ 
गये कि 'भाई लड्डू लेने आये लगते हैं ।' इसलिए संत उससे बातें करते गये और 
पूरी सावधानी से पात्र के अंदर से ही लड्डू को चूराकरके रेत में निरवरध स्थान पर 
परठते गये । मेरे कहने का आशय यह है कि उत्कृष्ट भाव से दान दिया, पर दान 

देकर पछताया । रसनेन्द्रिय का स्वाद जीत न सके । परन्तु संत पात्रा में आया हुआ 
भी गृहस्थ को नहीं देते । उत्कृष्ट, भाव से दान देने से मम्मण सेठ की अकूत 

संपत्ति मिली, पेरन्तु अंदर की वृत्ति नहीं गई थी इसलिए तेल और चवली (एक 
दाल) ही खा सकते थे । इतनी लक्ष्मी होने पर भी भोग नहीं सके । उनकी लक्ष्मी 
भोगने से पाप बँधता था, इसलिए कोई उनकी संपत्ति की इच्छा नहीं करता । 

शालिभद्व के जीव ने माँग-ज़ाँचकर बनायी हुईं खीर, उत्कृष्ट भाव से संत को 
अर्पण किया । बहराते समय उत्कृष्ट भाव था और पश्चातू भी वही उत्कृष्ट भाव 

रहा । इसलिए वहाँ से मरकर शालिभद्व .बना । ऐसा ,शालिभद्र कि उसकी ऋद्धि 

देखने के लिए महाराजा श्रेणिक पधारे । शालिभद्व इतने कोमल थे कि महाग्जा 
श्रेणिक के कोमल हाथ के स्पर्श से भी उनका पसीना जल उठा । महाराजा .श्रेणिक 

तो लौट गये, परन्तु शालिभद्र के चित्त में चिंगारी जल उठी कि “इतनी संपत्ति, 
इतना वैभव होने के वजूद मेरा कोई नाथ है ? मेरे ऊपर:कोई, नाथ है यानी मेरे 

पुण्य में अभी कमी है ।' आपके।नाथ कितने सारे हैं, कोई सीमा है ? शालिभद्र 
कहते हैं, “अब मुझे जाथ,नहीं चाहिए .। संसार.छोड़कर साधू बनना, है ।” जो 
शालिभद्र महाराजा श्रेणिक के हाथों का स्नेहभरा स्पर्श -सहन.नहीं कर सके, वह 
ग्रीष्प ऋतु की सख्त गर्मी, शीतकाल की ,तीद सर्दी का उग्र परिषह सहन करने 
के लिए तैयार हो गये । ,. ,.*' 

, शालिभद्र और पन्नाजी का प्रसंग :'वे माता से कहते हैं कि “हे माता ! 
महाराजा श्रेणिक की बात.तो मेरे लिए द्रव्य अनाथता है, लेकिन अब मुझे भाव 



भअनाधता का भी भान हुआ है | क्रोध-मान-माया-लोभ मेरे चैतन्य प्रदेश में विचर 

कर मेरे अन्तर्यामी के सद्गुण, वैभव को लूटकर, मुझे जन्म-मरण के चक्र में 

फेंकका दरेद्र और अनाथ बनाकर चतुर्गति में बेहाल किये जा रहे हैं । जन्म-मरण 

और व्याधि मेरी भाव अनाथता है | मुझ पर कर्मो का जो जोरदार शासन चल रहा 

है, वही मेरी अनाथता का कारण है । अब मुझे कर्मराजा के शासन की अविछित्न 

धागा को महात देने के लिए कमर कसना है ।” तब भद्गा माता बोली, “बेटा ! 

पेरी बच्तीस रित्रियाँ हैं । रोज एक-एक को समझाकर छोड़ता जा । फिर बत्तीस दिनों 

के बाद तू दीक्षा लेना ।” शालिभद्र रोज एक-एक स्त्री को छोड़ने लगे । 

शालिभद्र की बहन सुभद्रा का विवाह धन्नाजी के साथ हुआ था । जब सुभहा 

को इस बात को खबर हुईं तो उदास हो गई । एक दिन धन्नाजी स्नान 'करने चैठे 

और सुभद्ठा उन्हें तैल-मर्दन कर रही थी । उसकी आँखों से आँसू टपककर घनाजी 

पर पड़ा । धन्नाजी ने मुड़कर देखा, सुभद्रा की आँखों में आसूँ है। धन्नाजी कहते 

हैं, "अहो सुभद्रा ! शालिभद्ग जैसा जिसका वंधु है, भद्गा जैसी जिसकी माता है 

और धनना जैसा जिसका पत्ति है, उसे क्या दुःख है कि रो रही है ?” सुभद्रा बोली, 
“स्वामी ! मुझे और कोई वुः्ख नहीं है। परन्तु मेरा एकलौता, लाड़ला भाई चैराग्य 

जगने के कारण सोलह दिंवस पश्चात् दीक्षा ग्रहण करेगा | अपनी चत्तीस पतियों 

में से हर दिन बह एक-एक का त्याग कर रहा है | देखते-देखते सोलह दिन बीत 

जायेंगे और मेरा प्याग भाई सबको छोड़कर चला जायेगा । इसी बात से मेरा अंतर 
गे रहा है और आँखें भींग गई हैं ।” है दि 
तब धन्नाजी कहते हैं, “सुभद्रा ! ऐसे मंगल अवसर पर रोया जाता है क्या ? तेरा 

भाई तो कायर है कायर । यदि संसार के प्रति नफरत जागी है तो एक-एक सत्र 

का त्याग करके विलंब क्यों करना ? जिसे छोड़ना है उसे एक साथ सब छोड़ देना 
चाहिए । तेस भाई दीक्षा ले तो तू उसे आशीर्वाद दे, इसमें सेने की क्या यात 

है? यह सुनकर सुभद्वा कहती है, “स्वामी ! चातें करना आसान है कि मे भाई 

कायर है, पर छोड़ना मुश्किल है । आप यदि सिंह शार्दूल हैं तो आठ में से एक 

को भी क्यों नहीं छोड़ सकते ? वैराग्य की बातें करना आसान है, पस्तु आचरण 

में लाना कठिन है । धन्नाजी कहते हैं कि “क्या तुम सोचती हो कि मैं त्याग नहीं 
केर सकता ? लो, यह तुम्हारी अंगूठी, जो तुम्हारे स्नेह के घागे को मजबूत चना 

रो थी । आज से हमारे बीच के सांसारिक स्नेह की पूण्णांहुति होती है। में प्रभु 
महावीर के पावन चरणों में जाने के लिए तैयार हूँ । आठों का त्याग करता हूँ ।" 

शारदा €> प्य्स्स्स्स्स्ल्ट्ःः 



धन्नाजी शूरवीर थे ! एक छलांग में जागकर खड़े हो गये । सुभद्रा बोली, “स्वामी! 
मैंने गुनाह किया तो मुझे छोड़िये पर मेरी सात बहनों को क्यों छोड़ रहे हैं ?" 
“सुभद्वा ! तूने कोई गुनाह नहीं किया । तेरे बचनों ने सोये हुए सिंह के समान 
आत्मा को जगा दिया है ।” धन्नाजी जाग गये और शालिभद्व के महल में जाकरे 
बोले - 

संध्या समी छे जिंदगी, मृत्युनी नोगत वागती 
काल रूपी ए खंजरी, मानपने ' जगाडुती 
सिंह शादूल यहने, छोड़ो तमे उठो, जागानो । 

है शालिभद्ग ! यह जिंदगी संध्या के रंगों के समान है । कालराजा खंजड़ी बजा 
कर चैतन्य को जगा रहा है। अतः अब सिंह की भाँति शूरवीर बनकर माता की 
भाज्ञा प्राप्त करो । हम दोनों प्रंभु के पंथ पर प्रयाण करें । ._ 

छोडयूं छे तो हवे विलंग मत कीजिए, 
लागी छे मुक़्ति रठ तो ममता बंधन भेदिए | 

कर्म खपाववा तमे कम्मर कसो उठो जागो, _.. 
..... बन्नीस राणी छोद्धत्ता ठील कां छे आटली, 

काया तणी छे काची माटी जाणे काचनी साटली, ... - 
. आज्ञा , लड़ने हवे पंथे पड़ो छठो. ले 

ऐसे थे बहनोई और ऐसा था साला । धन्माजी की हाँक से शालिभद्र तुरंत जग 
गये । रोती हुईं माता और पत्लियों की तरफ न देखा ! साला-बहनोई.की जोड़ी 
दीक्षा लेकर निकल पड़ी । भद्रामाता सोचती है कि मैं, बहुओं को देखूं या बेटी 
को ! पुत्र और जमाई दोनों संयम मार्ग पर चल पड़े हैं । 

कुछ समय पश्चात् विचरते - विचरते मुनि शालिभद्र अपनी नगरी में पहुँचते 

हैं । शालिभद्र को पारणा के दिन है। भगवान कहते हैं, 'शालिभद्र .. आज तुम्हारी 

संसारी माता तुम्हें, आहार बहरायेगी और उसीसे तुम्हारा पारणा होगा ।” भगवान 

तो अपने ज्ञान में सब जानते थे । इस ओर भद्गामाता को जब ज्ञात हुआ कि मेरे 

शालिभद्व मुनि नगर में पधारे हैं, तो माता अपनी पुश्रवधुओं के साथ दर्शन करने 

जाती. हैं । घर में 'रसोइए से कह देती हैं कि “सब कुछ सूझता रखना, अपने 
शालिभद्र मुनि नगर में पधारे हैं, अपने घर भी पधार सकते हैं ।” शालिभद्र मुर्ति 
ओचरी के लिए मिकले तो मन में आया कि 'प्रभु ने कहा है कि आज तेरी माँ 



[ 

, आहर वहरयेगी तो उस ओर ही जाऊँ ।” गोचरी की गवेषणा करते भुनि भद्रामाता 
के बँगले पर पहुँचे । तपश्चर्या से सुनि का शरीर सूख चुका है, इसलिए घर के 
पहेदार आदि पहचान न सके और कहने लगे ” आज हमारे शालिभद्रपुनि पधारने 
वाले हैं अत: आप अन्य जगह 'पधारिए ।” शालिभद्र वहाँ से पोछे मुड़ गये । यह 
गहीं कहते कि “मैं हो शालिभद्ग हूँ । मन में जरा खेद भी नहीं । लेकिन मन पें 
आया कि मेरे भगवान ने तो कहा था कि तुम्हारी माँ आहार बहरायेगी और यहाँ 
प्रो उप्त घर में प्रवेश तक न मिला ? रास्ते में चलते हुए एक ग्वालिन मिली जिसके 
सिर पर दही की मटकी थी | शालिभद्रमुनि को देख उसने मटुकी नीचे उतारी और 
बोली, "यह शुद्ध निर्दोष आहार है, अतः ग्रहण कर मुझे पावन कीजिए ।" 
शालिभद्र ने दही ग्रहण कर लिया और प्रभु के पास गये । प्रभु तो ज्ञानी थे । उन्होंने 
जान लिया कि इसके मन में शंका हुईं है, अतः उनसे बोले , "हे शालिभद्र ! जिसने 
हुझे दही चहराया वह त्तेरे पूर्वजन्म की माता है । जिसके प्रताप से तू आज शालिभद्र 
वन है।” शालिभद्र भुनि को तो तब सहज राग-दशा आ गयी कि मुझे पहले ज्ञात 
होता तो उन्हें निहाल कर देता । भद्रा माता और उनकी पुत्रवधुओं को शालिभद्र 
के दर्शन नहीं हुए जिससे उनके मन में आघात लगा । 
कुछ समय के पश्चात् भगवान की आज्ञा लेकर धन्नाजी और शालिभद्र दोनों 

संधारा करने पर्वत पर चले गये । माता और पत्नियाँ समाचार मिलते ही चहाँ 
पहुँची । उन्हें दर्शन की बहुत उत्कंठा थी । शालिभद्वमुनि तो ध्यान में बैठे हैं । माता 
और पत्लियाँ चरणों में झुककर विनती करती हैं कि “आप एक चार तो हमारी ओर 
दृष्टि कोजिए ।” भाता अपने को हतभागी कहती है कि 'पुत्र आँगन में एधारा पर मैं 
अभागी दान न दे पाई ।' खूब पिड़गिड़ाती, रोती है । मुनि के मन में रुग का एक फैण आ गया और उन्होंने ध्यान में आँखें खोलकर देख लिया । बस इतने से तो उनका 
पक भव चढ़ गया । वहाँ से अनुत्तर विमान में गये, फिर मनुष्य भव पाकर मोक्ष 
जायेंगे । सहज राग-दशा आई तो एक भव बढ़ गया, तो अपनी क््या,दशा होगी ? 
जैसे साईकिल था गाड़ी के टायर में हवा न हो तो वह आगे नहीं चल सकती, पसन्तु 
हवा भरी रहने पर सरस्तरा कर चल पड़ती है, चैसे ही जीवन रूपी टायर में चीतराग 
वेणी रूपी हवा भरी होगी तो जीवन-गाड़ी आगे चढ़ सकेगी । यदि यह हवा नहीं 
तो चतुर्गति रूप संसार में गोता खाती रहेगी । माँगकर बनायी खीर को उत्कृष्ट 
भा/१ स्टसट स्स्प्य्य्य 



भाव से दान देकर शालिभद्र बने । आहार-दान ने उन्हें एकावतारी बनाया । मम्मण 
दान देकर, पीछे लेने भागा । मुनि ज्ञान का दान दे सकते हैं, आहार का नहीं । 

नागेश्री ने घूरा मानकर जहरीला आहार बहराया । उसे पता था,कि यह आहार 
खाने योग्य नहीं है फिर-भी मुनि को बहरा दिया । परंतु मुनि कैसे थे ! 

करुणा सागर ए मुनि-हता, णैन शासनमां मंगलकारी 
अहिसाथी. ज्योत्रि. जगमगत्ती, .आजे बनती पावनकारी, , 
सेवक आजे भाव घरी करे बंदन वे कर जोडीने....धर्मघोष... 

करुणा के सागर, दया के दरिया थे, वे तो आहार पचा गये । परन्तु नागश्री 
ने चिकने कर्म बाँध लिये और वे तुरंत उदय में आ गये । तीनों भाइयों ने उसे 
खूब बुरा-भला कहकर, मार-पीटकर घर से निकाल दिया | अब उसकी क्या. स्थिति 
होगी वे भाव अवसर पर कहेंगे । * 

' ॥ ० शान्ति: ॥ 

व्यारव्यान ऋमगाक !?न्े 
>> जताया ञज्ज्ज्ज्ज्ज्ज्ज््ज्ज््ज जा >> जाट 

प्र. भाद्रपद शुक्ल ५, बुधवार दिनांक ५ .२१९-८-७४ 
ञ्ज्ज्ज्ञ्ज्ज्प्श््ज्ज्ज्खज्ज्ज्ज्ज्छ् 

संचल्सरी महापर्व, सच्ची क्षमापना कैसे होगी 

सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! ._,- -' : 2 
शासन सम्राट वीर भगवान ने महान आराधना, करवाने वाले पर्व का 'महत्त्व 

समझाया .है । अपना महामंगलकारी आत्मशुद्धि का अजोड़ और .परम पवित्र 

क्षमापना पर्व आ गया है । आज भारत भर में त्था विदेशों में भी बसने वाले जैनों 

के दिल में अपूर्व आनन्द होगा कि आज हमारा पवित्र दिवस है । आज के दिन 
लेना और देना ये द्रो कार्य करने हैं | व्यापारी माल का सौदा करता है तब पैसा 
देता है और माल खंरीदता है। आप अपनी पुत्री को किसीके घर देते हैं तो किसीकी 
पुत्री अपने घर ले आते हैं । आज भगंवान मंहावीर की पेढी पर ओकर यही लेन- 

देन करना है । आपका जिसके साथ चैर हुआ हो उससे आपको कक्षमापना लेनी है 

और जो आपसे क्षमा माँगने आये उसे अपना हृदय विशाल और पवित्र बनाकर क्षमा 

प्रदान करनी है । मोक्ष की वरमाला.पहनने के लिए-महीना भर पहले से मंडप सज 
पढे ५३७ 

हि 



गया है। उन दिनों में यदि हृदय शुद्ध न बना हो तो पर्यूपण के सात दिलों में क्षेत्र 
को जोतकर शुद्ध बनाने के बाद आठवें दिन ज्वाला को जल बनाना है | ज्वाला 
बानी अग्नि । क्रोध भयंकर अग्नि है । सर्प काटत्ता है तो जहर चढ़ता है, परन्तु क्रोध 
का जह तो बिना काटे चढ़ता है ! सासु-बहू झगड़े हों और उस समय यदि बहू 
बातक को दुग्धपान करवाये तो उसके लहू के परमाणु जहर बन जाते हैं । क्रोध 
भयंकर शत्रु है।.., 
आज दोपहर में आपलोग आलोचना करने आयेंगे । आलोचना कब की जा 

स्रकती है ? आलोचना से पहले हृदय की शुद्धि करनी पड़ेगी । अंतर में चैर-द्वेप 
का जो कचरा भरा हुआ है उसे दूर करना पड़ेगा । आपको तिजोरी में माल भरता 
है पर तिजोरी रही से भरी है तो माल कहाँ रखेंगे ? माल भरने के लिए रही को 
हटकर बाहर निकालना पड़ेगा । हृदय रूपी तिजोरी में क्षमा रूपी माल भरने के 
लिए कपाय रूपी रद्दी को निकालना पड़ेगा । आज क्षमापना लेनी है और दूसरों 
को क्षमापना देनी है। कुछ जीव कपाय को छोड़कर क्षमा लेने जाते हैं तो सामने 
वाला च्यवित्त क्षमा देने के बदले झगड़ा करते हैं । ज्ञानी कहते हैं कि "आप अपने 
स्वभाव को मत छोड़िए ।' आज कपाय को छोड़ना है और क्षमा लेना है व्यवहार, 

विवेक शुद्ध रखकर क्षमापना लेनी है । आज आत्मशुद्धि का पचित्र दिन है । 

_ब्लौपदी का अधिकार ) 
नागेश्री के पत्ति आदि तीनों भाइयों की क्रोध की आग भड़क उठी और उन्होंने 

उसे कदु-बचनों और प्रहारों से प्रताड़ित करके घर से बाहर निकाल दिया । बहुत्त 

बार क्रोध के आवेश में माता-पिता अपनी संतान को मार तक डालते हैं । क्रोध 
को उत्पन्न करने वाला मान, माया और लोभ है । उसमें लोभ तो सर्व पापों का 

बाप है। 'दशवैकालिक सूत्र” में भगवान ने कहा है कि - 
“कोहो पीट पणासेह, माण चिणय गासओ 7 
गाया मित्ताणि नारेड, लोगो सब्व विणासणो /॥/* 

ओध प्रीति का नाश करता है, मान विनय को नष्ट करता है, माया मित्रता का 

नाश कर्तो है औरलोभ सर्व सदगुणों को नष्ट करता है! |. 
जीवन में क्षमा लाने के लिए भी ज्ञान की जरूरत है । ज्ञान होगा तो घर्मड 

जायेगा और मनुष्य नग्र बनेगा । आज नम्न बनकर, जिससे-जिससे बैर हुआ हो 

उससे क्षमा माँगने और हृदय से क्रोध, मान, माया, लोभ और विषय-कपाय का 

कचस काढ़ने का यवित्र दिन है । जिसका घर स्वच्छ हो तथा सारी सुविधाएँ हों, 



आपको वहाँ बैठना अच्छा लगता है ना । चैसे ही अपने अंतर में भी स्वच्छता होगी 
तो चेतन को बहुत्त आनन्द आयेगा । अतः संबर की बुहारी हाथ में लेकर कपाय 
रूपी कचरे को जलाकर अंतर का आँगन स्वच्छ कीजिए । ' 

भगवान ऋहते हैं कि “जैसे अपने संसार की डायरी रखते हैं वैसे ही जीवन को 
डायरी को भी जांचिए कि मुझसे कहाँ भूल हुई है ? फिर भूल को शोध कर उप्तका 
प्रायश्चित्त कीजिए ।” क्रोध की ज्वाला चहुत भारी नुकसान करती है । एक के 
पीछे शून्य लगायेंगे तो संख्या बढ़ते-बढ़ते लाख तक पहुँचेगी । परन्तु एक के उपर 
शून्य लगायेंगे तो जीरो (2ात९0) हो जायेगा । चाहे जितनी साधना करें, परन्तु क्रोध 
की ज्वाला फट पड़ी तो समस्त साधना को जलाकर राख कर देगी । ज्ञानी कहते 

हैं कि 'वैर की यह दावाग्नि जीव को भवध्मण करवाती है ।' किसी व्यक्ति के 
पैर में कोल गड़ गई हो, तो कितनी चुभती है, डोक्टर के. पास जाकर कौल 
निकलवा लेने पर भी जबतक घाव भरता,नहीं तबतक .दुःखता है, फिर धीरे-धीरे 
पिट जाता है। परन्तु चैर के कील का दर्द तो जीवन भर नहीं मिटता;। 'द्शवैकालिक 
सूत्र' में भगवंत ने कहा है कि, “वेयणु बँधाणि महव्भयारणि/” किसी 
आत्मा के साथ बैर बाँधना और जीवनभर न भूलना जीव के लिए महान अब 
है । बैर के कारण सगे भाइयों का खून होता है । बैर का यह दावानल भवांतरों 
में जीव के साथ रहता हैं । इसलिए आपका जिसके साथ चैर हुआ है उस्ते याद करके 
सरल बनकर खमा लीजिए । सामने वाला आपको क्षमा प्रदान करे या न करे, परन्तु 

आप बैर मत रखिए । दो में से एक व्यक्ति भी यदि पवित्र बनें तो उसका केसा 

असर पड़ता है - इस बात पर एंक प्रसंग कहती हूँ । ट व 

झमापना का प्रसंग $ मेड़ता गाँव की घटना है । कल्याण नामक एक जैन 

मेड़ता के राजा मालदेव का. चहेता ग्रधाव था और सहस्नमल उसके अधीन मंत्री 

था। दोनों जैन धर्म के अनुरगी,थे । तत्त्वज्ञान में रुचि थी । अमावस्या और पूनम 

के दिन पौषध करते । लेकिन दोनों में बहुत मेल न था । एक दिन सहस्नमलजी 

ने किसी कारण से कल्याण का अपमान कर दिया । उस दिन से कल्याण ने प्रतिज्ञा 

कर ली कि जबतक सहस्तमल न कर दूँ तबतक सिर पर साफा नहीं 

बाँघूँगा । ,.  साफा. - और उपघाड़े माथे घूमता । उस जमाने 

में लोग खुले ४ | - परटोपीयापणड़ीपहनकर ही मिकलते 

थे। सिर्फ आज ..._. ऑरेटीपी को विदाई 

टी ह 



] 

! दे दी गई है, इसलिए कहीं भी लोग उघाड़े सिर जाते हैं और किसीको शंका भी 
! नहीं होती । 
। सहन्लमल ने कल्याण का सहज अपमान किया जिससे उसके दिल में चेर की 

भीषण आग जलने लगी । युवावस्था के आकाश में सदैव पूनम नहीं रहती और 
न ही सदा अमावस्या रहती है । जब मानव जीवन में पूनम उदित होता है तब उसके 
. कदम प्रकाश के पंथ पर बढ़ते हैं और जब अमावस छा जाती है, तो अंधकार में 

भटकता है । कल्याण प्रधान के अंतर में अमावस उदित हुई अतः सहस्नमल का 
खून करने की भीषण प्रतिज्ञा की । देवानुप्रियों ! देखिए, वैर की एक चिंगारी कैसा 
भरर्ध करती है । दोनों धर्म में आगे बढ़कर भाग लेने वाले थे । दोनों श्रमणोपासक 
धर्धर्मी बंधु थे | परन्तु सहज अपमान से अंतर के तार ऐसे टूटे कि अब उन्हें जोड़ना 
मुश्किल था । कल्याण की प्रतिज्ञा दिनोंदिन उग्र रूप धारण करती गई । प्रतिज्ञा 
को काफी समय बीत गये, पर अभी सहस्नमल जीवित था और कल्याण का माधथा 
उघाड़ा । 

चातुर्मास के दिन आये और गाँव में धर्मगुरु चातुर्मांस के लिए पधारे । वे संत 
पल समान त्तेजस्वी, ज्ञानी, गुणी और चारित्र की ज्योति से जगमगा रहे थे । 

केल्याण ने मुनि के स्वागत सम्मान में कोई कमी न रखी । जब देव, गुरु, धर्म 
प्रिय लगेंगे त्थ आपका आत्मकल्याण हो जायेगा । पहले के राजा-महाराजा जब 
प्रभु चा संत्र के दर्शन करने जाते, तब गाँव में ढ़िढोरा पिटवाते कि भगवान पधारे 

हैं, जिसे दर्शन करने की इच्छा हो, तैयार हो जाएँ । अपनी सेना में सूचना देते और 

अन्तःपुर में भी संदेशा भिजवाते थे । आप अपने अन्तःपुर में संदेशा देते हैं या नहीं 
वह तो ज्ञानी जाने ! सबसे कहकर, सबको लेकर बड़े ठाठ-बाद से प्रभु के दर्शन 
कहे जाते, जिससे जनता पर खूब प्रभाव पड़ता था । भगवान की बाणी सुनकर 

पापी भी युनीत बन जाते थे । मेड़ता गाँव में गुरुदेव चातुर्मास के लिए पधारे । 

बस्तर के आने पर मोर नाच उठता है, सूखी वनस्पति नवपल्लवित बनती है और 

वातावरण हसा-भरा बन जाता है । जब संतों का आगमन होता है तब श्रावकजनों 
का दिल हर्ष से नाच उठता है । धर्मकार्य के लिए मन का मोर चहक उठता है | 
कल्याण और सहख्मल उपाश्रय आते हैं । संतवाणी भी सुनते हैं, परन्तु कल्याण 
का हृदय परिवर्तन नहीं होता । मन में बँधी कठोर गाँठ खुलती नहीं । संत की वाणी 
और संत्त-सम्ागम से पायी से पापी आत्माओं का हृदय परिवर्तन हुआ है। कल्याण 

पापी ने था फिर भी उसका हृदय नहीं बदल रहा था । इसका मुख्य कारण है बैर 



कल्याण धर्म का पुजारी था । रोज उपाश्रय जाता । धर्म-ध्याव करता, पर उम्तका 
माधा खुला देखकर गुरुदेव सोचते, 'ऐसा धर्मिष्ठ श्रावक युग की मर्यादा कैसे छोड़ 
सकता है, यह माथा खुला क्यों रखता होगा ?' एक दिने रात्रि प्रतिक्रेमेण के 
पश्चात् गुरुदेव ने कल्याण को बुलाकर पूछा, “कल्याण ! आप भाधा खुला क्यों 
रखते हैं ? आपके जैसे धर्मिष्ठ आवक के लिए यह शो भास्पद नहीं है ।" बह आपके 
जैसा चणिक था, परन्तु मन में मैल नहीं रखा । बिना कुछ छिंपाये गुरुदेव के समक्ष 
हकीकत स्पष्ट कर दी । सुनकर, उसके हृदय की बैर ज्वाला शांत करने के लिए 
गुरुदेव कहते हैं, “अहो कल्याण ! यह मैं क्या सुन रहा हूँ ? अहिंसा का आराधक 
अभयदान देने वाला, बवीतराग प्रभु का आवक आज भान कैसे भूल गया.? वेः 
के दावानल को तेरी तलवार नहीं मार सकती । परन्तु बैर का.विसर्जन करने का 
अमोध अस्त्र है प्रेम और अभय तेरा आदर्श है | चैर की विकेट राह त््यागकर प्रेम 
की पगडंडी पर चले तो त्तेर कल्याण होगा । तू महान आनन्द का अनुभव 

करेगा । त्तत्पएचात् बेर को परंपरा थम जायेगी ।" , . - 

देवानुप्रियों !संत के वचन कितने मधुर होते हैं ! कितना अनमोल बोध प्रदान 
किया ! संत किसे कहते हैं ? व्यक्ति के दूठे अंतर को सांधने (जोड़ने) का काम 
करनेवाले संत कहलाते हैं ।'संसार की उपाधि से ऊबे हुए, उलझे-हुए लोगों को 
शांति प्रदान करवानेवाले हैं संत! खोटे तत्व को:छोड़कर सत् की साधना करने- 
वाले हैं संत । संत ने कल्याण -को समझाने का बहुत प्रयत्न किया । प्रेरणा का 
शीतल जल छिटका, परन्तु यह सब पत्थर पर गिरने जैसा व्यर्थ रहा । कल्याण का 
दिल जरा भी नहीं पिघला । गुरुदेव ने उसे समझाना जोॉरी रखा, पंरन्तु कल्पाण 

का दिल नर्म नहीं हुआ । | 
सहस्रमल भी अक्सर गुरुदेव के पास आता । संतों की सेवा करता तथा धर्म- 

चर्चा में भाग लेता । गुरुदेव का ज्ञान विशाल था । धर्म-चर्चा में नित्य नया 
नवनीत प्राप्त होता । उन्हें मुनि के ज्ञान के प्रति अत्यधिक आदर-सम्मान का भाव 

था । इसलिए ज्ञान-पुण्य की सुवास से प्रेरित होकर भ्रमर बनकर आते और ज्ञान 

सुधारस का पान करके चले जाते । ः 
महीना का धर का दिन आया । सहस्लमल सत्रि के एक बजे जग पड़े | उन्होंने 

सोचा, आज से एक महीने बाद संवत्सरों पे आयेगा .। 'गुरु चहुत्त ज्ञाती, गुणी 
हैं तो जितना संभव हो गुरु के पास जाकर प्राप्त कर लें तथा अपने अंतर की क्लेस 



दूर करे यह सोचकर रात्रि के डेढ़ बजे ही सहस्तमलजी उपाश्रय में आये ! उस 
समय गुरुदेव ध्यान में बैठे थे, उन्हीं के पास जाकर बैठ गये । गुरुदेव ने ध्यान 

के पश्चात् सहस्नमलजी की अपने पास बैठा देखकर पूछा, “सहस्रमल ! आज आधी 
शत में किसलिए आना हुआ ?” “गुरुदेव ! मुझे एकदम इच्छा जगी कि गुरुदेव 
के पास जाकर जितना पा सकूँ पा लूँ । ऐसे पवित्र गुरु मुझे बार-बार नहीं 

मिलेंग ।" गुरुदेव ने सहज भाव से कह दिया, “सहस्रमलजी ! आपके माथे पर 

खुली तलवार लिए शत्रु सावधानी से मौका देख रहा है, वहाँ आप अकेले आधी 
सत्र में क्यों बाहर निकले ?” सहस्लमल को यह मालूम न था इसलिए पूछने लगें, 

"गुरुदेव ! कौन शत्रु, क्या बात है ?” महाराज ने कल्याण की बात उन्हें बता 

दी । उसे पता न था कि कल्याण के साथ वर्षों पहले बाँधी हुई बैर की ज्वाला 

अब तक जल रही है ।सहस्नमल ने कुछ समय बाद विदाई ली । 

इधर कल्याण उस रात उपाश्रय में ही सोये थे लेकिन महाराज को इसकी जानकारी 

नहीं थी । महाराज ने सहस्नमल से जो बातें की वे कल्याण ने सुनी ! सुबह होते ही 
लाल-लाल आँखों द्वारा महाराज को उसने त्ाना दिया और उनके साथ भी बैर बाँध 

लिया । अब उपाश्रय आना और गुरुदेव को बंदन करना भी बंद करे दिया । अब 

तक कल्याण की आँख एक शत्रु को देखती थी, अब दो शत्रु को देखने लगी। एक 

तो सहल्लमल और दूसरे गुरुदेव । गुरु के साथ चैर बाँधने पर गाँव के समझदार लोगों 

ने इस वर की गाँठ को खोलने के लिए बहुत समझाया । * 'हे कल्याण ! दुनिया में 

भले ही सब की अशातना कर, दूसरों के साथ भले वैर बाँध, पर अपने परम उपकारी 

गुरु के साथ वंयों बेर रखते हो ? सबसे आप बच जायेंगे । कदाचित सोते सिंह के 

मुख में हाथ डालो तो भी देव की मदद से बच सकते हैं, भड़कती हुई अग्नि में गिर 

कर भी दैवयोग से बच सकेंगे, जहर पीले तो भी देव की सहायता से जहर अमृत 

चन जायेगा, परन्तु गुरु की अशातना से कभी नहीं चच सकेंगे ।”' इस प्रकार सबन 

बहुत समझाया पर्तु कल्याण ने बैर को और मजबूत किया । हज 

कुछ दिनों के पश्चात् पर्वांधिराज पर्यूषण पर्व के पवित्र दिवस आ पहुँचे । सवन्ट 
सेघ का वातावरण वात्सल्यमय बन गया । महाराज मानते थे कि ऐसे पवित्र दिलों 

में तो बैर-द्वेप भूलकर कल्याण जरूर आवेगा । वे रोज कल्याण की राह 

देखते । एक-दो करते पर्यूषण के सात दिन व्यतीत हुए, परन्तु कल्याण ना 
आया । अंत में पर्यूषण पर्व का शिखर दिवस संवत्सरी आ पहुंचा । आज त्तो 

कल्याण जरूर आयेगा - गुरु को यह विश्वास था । पस्नु इस विश्वाक्ष के अकुर 
कुप्लला गये । संवत्सरी के व्याख्यान में भी कल्याण नहीं आया । 

5 ्य््य्द्श्््यथ्ख््ख््ं्स़्स्ड्स म््ल््स््ख्ध््ज्खओटख्खंथ्थटिििे्ख व्स्प्भ्म्-ः 



कल्याण का गुरु के साथ वैर जानकर अन्य धर्म के आगेबान ने.उस्ते. अपने धर्म 
की ओर मोड़ने का यतलत करना शुरू किया । परन्तु कल्याण ने-उन्हें स्पष्ट शब्दों 
में कह दिया कि “भूखा सिंह घास में मुँह नहीं मारता ।” सच्चा तो. जिनशासन 
ही है। अमुक व्यक्ति के साथ मेरा अनबन है, इसीलिए मैं आपके धर्म में नहीं 
आ सकता ।” दूसरे पक्ष के लोग अपना-सा मुँह लेकर चले गये । यह बात गुरुदेव 
ने सुनी तो कल्याण की अडिग श्रद्धा जानकर बहुत आनंदित हुए । ऐसे दृढ निएचय 
बाले श्रावक के पास जाकर क्षमा माँगने का निर्णय किया । गुरुदेव,राह देखकर 

थक गये, उसके आने की अब आशा न रही । उससे खमतखामना किये बिना 
प्रतिक्रमण करना न था, इसलिए महाराज कल्याण के घर की "ओर रवाना हुए । 
जिसे सच्चे दिल से क्षमापना लेनी होती है वह उसके घर जाकर क्षमा.माँग आता 
है । संवत्सरी का दिन होने के कारण घर के अंदर बनायी,पौषधशाला में पौषध 
लेकर बैठा था, क्योंकि उसे धर्म के साथ कोई वैर न था । सहस्नमल और गुरुदेव 
के साथ वैर था । रे 

महाराज को अपने.घर की ओर आते कल्याण के पुत्रों ने देखा ॥ संवत्सरी, का 
दिन था,। इसलिए गोचरी के लिए तो नहीं आये -हैं, क्योंकि साधू का /चौविहार 
उपवास होता है - यह उस-घर के संतान जानते .थे । इसलिए सोचा, ' अवश्य किसी 
विशेष कार्य से आगमन हुआ है ।! बालकों ने.माता को सूचना दी तो कल्याण 
की पत्ली ने स्वागत किया, “पधारो गुरुदेव !” कल्याण को सूचना मिली तो क्रोध 
की ज्वाला भड़की और पौषधशाला का दरवाजा बंद कर दिया, क्योंकि वह गुरुदेव 
का मुँह भी नहीं देखना चाहता था ! अब क्या करें ? गुरुदेव ने कहा, “कल्याण 
कहाँ है?” सुनकर बालकों ने दरवाजा खोला । संत जल समान थे और इस जल 
से कल्याण के क्रोध की ज्वाला को शांत करने आये थे । गुरुदेव ने पौषधशाला 
में प्रवेश किया, परन्तु कल्याण न खड़ा हुआ,,न बंदन; क्रिया । बस नीचे देखते 
हुए बैठा रहा । - 

- गुरुदेव को स्वागत-सत्कार की जरूरत भी न थी | अपनी आँखों -के आँसू मारना 

कल्याण +के -वैर की -ज्वाला पर डाल रहे हों, ,ऐसे- नप्रतापूर्वक वे . कहने लगे 
“कल्याण, | उस दिन अर्धसात्रि में की.हुई भूल के लिए में क्षमा मागता हूँ ।॥ आशा 
करता हूँ कि तुम उदार दिल से मुझे अवश्य क्षमा करोगे-! जबतक तुम मुझे क्षमा 
नहीं “करोगे, मैं संवत्सरी प्रतिक्रमण करने का अधिकारी,नहीं । मैंने तेरी आत्मा को 

चहुत्त दुखाया है । जबतक तुम।मुझे क्षमा नहीं करोगे तबतक मैं यहाँ से जाऊँगा 

नहीं ।” गुरु की अमृतभरी आँखों से पश्चात्ताप के झरते आँसुओं ने कल्याण के 
पथ. 

रथ 



अंदर में इलचल मचा दी । पहले जो दुश्मन दिखाई देते थे, अब क्षमा की पूर्ति 

दिखाई दे रहे थे । जल और ज्वाला का संगम हुआ । उसकी विचारधारा बेर से 
अवैर और ज्वाला से जल की ओर बदल गयी । अहो, गुरुदेव ! भूल आपकी नहीं 
मेरी है। ऐसे शासन प्रभावक, पंडित रल, समता के सागर जैसे गुरुदेव स्वयं 
चलकर मेरे घर पधारे और मैंने शिष्टाचार के सहज भाव से भी स्वागत्त न 
किया । उनके साथ बैर बाँधकर उन्हें कितना दुखाया । उन्होंने मुझे बहुत-बहुत 
प्झाया फिर भी मैंने दिन-प्रतिदिन बैर की ज्वाला को प्रचंड बनाया ! में कैसा 
पापी हूँ ! गुरुदेव ने इतनी कृपा न की होती तो में अपनी आत्मा का खून कर 

देता । ज्ञानी कहते हैं कि 'गला काटने वाला तेरा शत्रु नहीं है, शत्रु तो क्रोध 
है।' क्योंकि गला काटने वाला एक भव नष्ट करेगा, परन्तु कपाय रूपी शत्रु 
भवोभव बिगाड़ेगा । 

कल्याण की आँखों से पश्चात्ताप के आँसुओं की धारा बहने लगी । वह अपने 
खाव से उठकर महाराज के चरणों में झुक गया । “गुरुदेव ! आपने मेरे घर पधार 
कर अभय का संगीत न सुनाया होता तो मेरे बैर की ज्वाला कैसे शांत्त होती !” 
ऐस़ना कहकर आँसुओं से गुरु के चरण पखारने लगा । फिर पूछा, “मेरा सहख्तमल 
कहाँ है?” गुरुदेव बोले , “उसने तो आज उपाश्रय में पौषध किया है ।'' “गुरुदेव ! 
आपकी आज्ञा हो तो मैं उपाभ्रय में आऊँ ?” गुरु की आज्ञा लेकर कल्याण गुरुदेव 
के साथ उपाभ्रय गया । संबत्सरी प्रतिक्रमण करते हुए कल्याण ने निर्णय किया 

कि अब मुझे किसीसे चैर नहीं रखना है । इतने दिनों तक मैने सभी को मंत्री के 
मंडप में आमंत्रित किया, पर एक सहस्रमल का बहिष्कार किया । आज तो ड्से 
आमंत्रित्त करके हृदय में भर लेना है । कल्याण सहसख्लमल के घास जाकर उसके 

चरणों में झुका. । हृदय के कुंभ में स्थित प्रेम का पानी अपने कट शत्रु सहस्रमल 
पर डाला । "हे मंत्रीश्बर ! में अन्तःकरणपूर्वक आपसे क्षमा माँगवा हूँ । वस्तुतः 
भवैर के आप्रकुंज घर कोयल बनकर प्रेम का गीत गाना मुझे नहीं आया । परन्तु 
हने गुरुदेव के अमृत्त समान बचन रूपी जल से मेरे अंतर में भड़कती वर की 

पाला वुझ गई है ।' कल्याण ने सहख्मल को सीने से लगा लिया और सहस्नमल 
3 फल्याण को गले लगा लिया । एक दूसरे से प्रेम से लिपट गये । विश्वमत्रो 

के पवित्र दिन की संध्या खिल गयी । कल्याण ने सच्ची क्षमापना करली । 
वंधुओं ! इसे कहते हैं सच्ची क्षमांपना । कल्याण ने अचैर की सच्ची लेव-देन 
फो | आप भी आज कल्याण की भाँति, जिनसे बैर हो उनसे क्षमापत्रा कर 

। भगवान कहते हैं कि जो क्षमा प्रदान करता है बह आराधक बनता है आर 
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चुश्मनी को भूलता है:वही, सच्ची संवत्सरी मनाता है । अतः यदि -आपर-सच्ची 
संवत्सरी मनाना चाहते हैं तो जिसके-साथ वुश्मनी हो-उससे अन्तःकरणपूर्वक 
क्षमापना कीजिए । भूतकाल-का एक- भी कटु स्मरण अन्तःकरंण में, नहीं रहना 
चाहिए । बरसात बरसने पर गाँव की गलियों को भी स्वच्छ बनाती है| इसी प्रकार 
आज के दिन चीतराग.वाणी का श्रवणकर हृदय को निर्मल बनाकर; नये नाम से 
जीवन प्रारंभ करना है ! गजसुकुमारमुनि, मेतारजमुनि, खंधकेमुनि आदि महान 
पुरुषों ने महान उपसर्ग देने: बाले पर भी क्षमा रखी, तो मोक्ष में गये । हमें भी 
अवसर आने पर क्षमा रखकर जीवन सुशोभित करना है ! तप, त्याग, चारित्र आंदि 
गुणों को अपनाने में ही सच्चे अर्थ में संबत्सरी महापर्व की आराधना करने की 
बात कही जायेगी । समय हो गया है, अधिक भाव अवसर पर । 

॥औआान्िसत | 

व्यासख्व्यान क्रमांक ४७ .-. 
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अहंँ और मम क्त्रे छोड़ो, ना5ह न मज सीरवो 

सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों) / 
अनंत करुणानिधि, शासन सम्राट, वीर भगवान के मुखारबिंद से निःसृत 

शाश्वती वाणी का नाम है सिद्धान्त । आत्मा अपने को न पहचानने के कारण 
पुदूगल की ओर दौड़ता है | अंनंतकाल से जीव पुदूगल का संग करता आया है, 

इसलिए सहजानंदी के बदले पुदूंगलानंदी बन गया है | जीव को अपने स्वरूप की 

पहचान हो, तो वह पुदूगल के पीछे नहीं दौड़ेगा । जो साधक आत्मा अपना भाग 

भूल बैठते हैं, वे पुदूंगल की ओर आकंपित हो जाते हैं | ऐसे आसक्ते जीवों का 

संयम का संस्कार उसी समय नष्ट हो जाता है और उस पर आसक्ति का आवरण 

पड़ जाता है | 'आचारांग सूत्र' में न्याय के द्वारा समझाया गया है 5 

“से चेनि से जहा वि कुम्मे हरए विणिविद्ठचित्ते पच्छन्नपलासे 
उम्मग्गं से नो लहड़ भ॑जगा डव सल्लिवेश॑ नो चरयंति' एवं एंगे 

अणेगरुचेहिं कुलेहिं जोया-रुवेहिं सत्ता कलुणं थण॑लि गियाणओ 

ले न लभन्ति. मुक्खं ।?: * 



एक विशाल सरोवर-है । जिसमें शैवाल की परत जम गई है, इसलिए तालाब 

में रुने वाले मेढ़क, कछुए सूर्य को नहीं देख सकते । एक बार पवन के झोंके 

से शैवाल में दरार पड़ी ।।एक कछुआ आसपास घूमते हुए उस दरार के छिद्र की 

ओर आ पहुँचा और छिद्र से अपना सिर बाहर निकाला । तो उप्ते शरद ऋतु के चंद्रमा 

की चाँदनी का क्षीरसागर के प्रवाह समान सुशोभित, तारामंडल के समूह से 

जगपगाते आकाश के दर्शन हुए । ऐसा अनुपम दृश्य देखकर वह बहुत आनंदित 

हुआ । उसने सोचा अपने मित्रों को भी बुलाकर यह स्वर्ग समान सुख दिखाऊं । 

क्योंकि ऐसा पहले तो कभी देखा नहीं है । बंधुओं ! आपको कभी लगता है कि 
मैं रेज वीतराग वाणी का पान करता हूँ, रोज नया-नया सुनता हूँ, तो चलो अपने 

परिवार जनों से भी उपाश्रय आने के लिए कहूँ | बीतराग वाणी श्रवण करते हुए 

एक शब्द भी हृदय में उतर गया होगा, हृदय हर्षित हुआ होगा, तो अवश्य ही आप 

अपने परिजनों को भी बुला लायेंगे | भगवान की चाणी का एक शब्द भी यदि 

अंतर में उतर जाये तो बेड़ा पार हो जायेगा । यह संपत्ति आपको परभव में जाते 

समय सहायक नहीं बनेगी, परन्तु धर्म का कुछ प्राप्त किया होगा तो परभव में 

निमित्त मिलते ही वे संस्कार जाग उठेंगे । 
भंदन मणियार सम्यक्दृष्टि प्राप्त आत्मा था । भगवान के बचनों पर दृढ़ श्रद्धा 

धी । उप्के रक्त के परमाणु-परमाणु और श्रासोच्छवास में भगवान महावीर का 

नाम गूँजता था | आपको भी यदि देव, गुरु, धर्म प्रिय होंगे तो “महावीर' शब्द 

सुनते हो हृदय हर्ष से नाच उठेगा । जिसकी नस-नस में , हृदय की हर धड़कन में 
भहाबीर बसे हुए थे, वह नंदन मणियार भरकर मेढक किसलिए बन गया ? 

सम्यकृत्व का बमन हो गया और मिथ्यात्व आ गया ! समथ्यात्व आने पर चावड़ी 

पर उम्रकी आसक्ति हो गई । पौषध लेकर बैठे हैं, संवर का स्थान है। संवर के 

स्थान में आभ्रव की चिंतना कर रहे हैं । श्रावक यदि संवर के स्थान में आश्रव 

का चिंतन करे तो पाप का भागीदार होता है, तो फिर साधू की क्या बात कहें ? 

साथू को तो अपने महाव्षत्तों के प्रति कितनी वफादारी चाहिए। इस चफादाने को 

चनाये रखने के लिए कदाचित आपसे अलग होना पड़े तो भी उसे आनन्द होगा, 

क्योंकि संयम की रक्षा के लिए अलग हुए हैं । दही को विलोकर मक्खन निकालते 

है ।जबतक दही से अलग नहीं हुआ, तवतक वह मक्खन नहीं कहलाता, जब दहाँ 

और पानी का संग छोड़कर घाहर निकलता है, तब मक्खन कहलाता है। इसी प्रकार 

जिसके संसर्म से संयम के लुटने का भय हो, उसे छोड़ना ही श्रेष्ठ ह। मुझे ततो यही 



दुश्मनी को भूलता है वही सच्ची संवत्सरी -मनाता है:। अतः यदि आप सच्ची 
संवत्सरी मनाना चाहते हैं तो। जिसके:साथ दुश्मनी हो उससे अन्तःकरणपूर्वक 
क्षमापना कीजिए । भूवकाल का एक -भी कदु स्मरण अन्तःकरण में नहीं रहना 
चाहिए | बरसात बरसने पर गाँव की गलियों को भी स्वच्छ बनाती है । इसी-प्रकार 
आज के दिन बीतराग-वाणी का भ्रवणकर हृदय को निर्मल बनाकर, नये नाम-से 
जीवन प्रारंभ करना है | गजसुकुमारमुनि, मेतारजमुनि, ,खंधकमुनि आदि महान 
पुरुषों ने महान उपसर्ग देने. वाले पर भी क्षमा रखी, तो मोक्ष में गये ।.हमें भी 
अवसर आने पर क्षमा रखकर जीवन सुशोभित करना है । तप, त्याग, चोरित्र आदि 
गुणों को अपनाने में ही सच्चे अर्थ में संवत्सरी महापर्व की आराधना करने की 
बात कही जायेगी । समय हो गया है, अधिक भाव अवसर पर। 

॥. * शान्ति: ॥ 
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अर और मम को छोड़ो, ना5छं न मम सीरवबो 

सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! + 
अनंत करुणानिधि, शासन सम्राट, वीर भगवान के मुखारबिद से निःसृतत 

शाश्वती वाणी का नाम है सिद्धान्त । आत्मा अपने को न पहचानने के, कारण 
पुदूगल की ओर दौड़ता है | अनंतकाल से जीव पुद्गल का संग करता आया हैं, 
इसलिए सहज़ानंदी के बदले पुद्गलानंदी बन गया है। जीब को अपने स्वरूप की 
पहचान हो, तो वह पुदूगल के पीछे नहीं दौड़ेगा | जो साधक आत्मा अपना भाग 
भूल बैठते हैं, वे पुदूंगल की ओर आकर्षित हो जाते हैं | ऐसे आसकतं जीवों का 
संयम का संस्कार उसी संमय नष्ट हो जाता है और उस पर आसक्ति का आवरण 
पड़ जाता है | 'आचारांग सूत्र” में न्याय के द्वारा समझायो गया है - 

“से बेनि से गहा' वि कुम्मे हरए विणिविट्ठचिते पच्छन्गपलासे 
उम्भग्गं से नो लहड़ भंजगा इब सपब्निवेशं॑ न्यो चर्यंति एंव एगे 
अणगेगरुबेहिं कुलेहिं जाया रुवेहिं रच्द कलुणं'थणंति नियाणओ 
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एक विशाल सरोचर है । जिसमें शैवाल की परत जम गई है, इसलिए चालाब 
में रने वाले मेढ़क; कछुए सूर्य को नहीं देख सकते । एक बार पवन के झोंके 
में शैवाल में दरार पड़ी । एक कछुआ आसपास घूमते हुए उस दरार के छिद्र की 
ओर आ पहुँचा और छिद्र से अपना सिर बाहर निकाला । तो उसे शरद ऋतु के चंद्रमा 
को चाँदनी का क्षीरसागर के प्रवाह समान सुशोभित, त्ारामंडल के समूह से 
जगमगाते आकाश के दर्शन हुए । ऐसा अनुपम दृश्य देखकर बह बहुत आनंदित 
हुआ । उसने सोचा अपने मित्रों को भी बुलाकर यह स्वर्ग समान सुख दिखाऊँ । 
क्योंकि ऐसा पहले तो कभी देखा नहीं है | बंधुओं ! आपको कभी लगता है कि 
मैं गेज बोतराग वाणी का पान करता हूँ, रोज नया-नया सुनता हूँ, तो चलो अपने 
परिवार जनों से भी उपाश्रय आने के लिए कहूँ । चीतरग वाणी श्रवण करते हुए 
एक शब्द भी हृदय में उतर गया होगा, हृदय हित हुआ होगा, तो अवश्य ही आप 

अपने परिजनों को भी बुला लायेंगे । भगवान की वाणी का एक शब्द भी यदि 
अंतर पें उत्तर जाये तो बेड़ा पार हो जायेगा । यह संपत्ति आपको परभव में जाते 

समय सहायक नहीं बनेगी, परन्तु धर्म का कुछ प्राप्त किया होगा तो परभव में 
निमित्त मिलते ही वे संस्कार जाग उठेंगे । 

नंदन मणियार सम्यक्दृष्टि प्राप्त आत्मा था | भगवान के बचनों पर दृढ़ श्रद्धा 

थी । उसके रक्त के परमाण्पु-परमाणु और श्वासोच्छवास में भगवान महावीर का 

भाम गूँजता था । आपको भी यदि देव, गुरु, धर्म प्रिय होंगे तो “महावीर” शब्द 
सुवते ही हृदय हर्ष से नाच उठेगा । जिसकी नस-नस में , हृदय की हर धड़कन में 
महावीर बसे हुए थे, बह नंदन मणियार मरकर मेढक किसलिए बन गया ? 

सम्यकृत्व का वमन हो गया और मिथ्यात्व आ गया । मिथ्यात्व आने पर बावड़ी 

पर उसकी आसक्ति हो गईं । पौषध लेकर बैठे हैं, संवर का स्थान है। संवर के 

स्थान में आभ्रव की चिंतना कर रहे हैं । श्रावक यदि संवर के स्थान में आश्रव 

का चिंतन करे तो पाय का भागीदार होता है, तो फिर साधू की क्या बात कहें ? 
साधू को तो अपने महात्तों के प्रति किवनी वफादारी चाहिए । इस वफादारी. को 

चनाये रखने के लिए कदाचित आपसे अलग होना पड़े तो भी उसे आनन्द होगा, 
क्योंकि संयम-की रक्षा के लिए अलग हुए हैं ( दही को बिलोकर मक्खन निकालते 
है | जवत्क दही, से अलग नहीं हुआ, तबतक वह मक्खन नहीं कहलाता, जब दहां 
और पानी का संग छोड़कर बाहर निकलता है, तब मक्खन कहलाता है । इसी प्रकार 
जिसके | , बसे छोड़ना ही श्रेष्ठ है। मुझे तो यही 
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समझाना है कि यहाँ से कुछ पाकर गये होंगे तो दूसरे जन्म में निमित्त-मिलते ही 
चह संस्कार खिल उठेगा । चंदन मणियार भाग भूले, परन्तु इस-जम्म में उन्हें श्रद्धा 
हुई थी कि महावीर वचन यथात्रध्य सत्य है। महावीर भगवान सत्य हैं और उनके 
वचन भी सत्य हैं । आप भले ही संयम न ले सकें, तप न कर सकें; परन्तु इतनी 
श्रद्धा तो अवश्य होनी चाहिए कि तप के बिना पूर्वकर्म जलते नहीं और संयम बिना 
तीम काल में सिद्धि नहीं मिलेयी । 

बंधुओं ! आज जगत में हर कोई सुख और शांति की कामना करता है। भगवान 
कहते हैं कि “हे भव्यजीवों ! यदि आपको शांति की कामना है तो पहले दूसरों 

को शांति दो ।” सुख और आनन्द, मान और प्रतिष्ठा चाहिए तो पहले दूसरों को 
देना सीखो । किसान की जो चाहिए चही बोता है । नीम बोकर आग्रफल की आशा 
रखना कभी फलीभूत नहीं हो सकती । ज्ञानी कहते हैं कि 'शांति का राजमार्ग ज्ञान, 
दर्शन, चारित्र और तप है ।' दान-शील आदि शांति के परम उपाय हैं ।'मालिकी 
हक छोड़कर ट्स्टी की दृष्टि रखने से शांति मिलती है । एक व्यक्ति बैंक का द्ृस्टी 
हो । बैंक में अब्जों रुपयों की लेन-देन होती है, पर वह तो बैंक का दृस्टी है । 
बैंक में खोट आये या चोरी हो, अथवा सामाजिक नीति के कारण हजारों रुपये 
देने पड़े, फिर ट्रस्टी को जरा भी दुःख होगा क्या ? (शोताओं में से आवाज: 'नहीं 
होगी, क्योंकि वह तो ट्रस्टी है ।') दूसरी बात 4 आपके पास आकर कोई, कहे कि 

आपको पाँच हजार रुपये देने पड़ेंगे, तो कितनी चिता होगी ? चिंता क्यों हुई ? 

मेरापन है इसलिए । मेरापन में ही उपाधि है । चालक मम-मम करता है, परन््तु यहाँ 

तो युवा और वृद्ध भी मम-मम कर रहे हैं । भगवान ने 'आचाग्रंग सूत्र' में कहा 

है, “गाया मे, पिया मे, भाया मे, भट्गणी मे, भग्गा गे, युच्ता में, 
घुया गे, सुण्ठहा मे, सहिसयण संगंथ संथुया गे, विवित्तोचगरण 
प्रियदृटणन्रेयणच्छायणं मे /? | 
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माता मेरी, पिता मेरे, भाई-भगिनी मेरे, पतली मेरी, पुत्र-पुत्रवधू, मित्र मेरे 

स्वजन-कुदुंबी मेरे, हाथी-घोड़ा, मर्कान, धन-संपत्ति, खान-पान, बस्ध आदि 

मेरे । ज्ञानी कहते हैं कि “में में करमेवाले की अवस्था बकरी जैसी होती है.।' 

किसी चरवाहे ने अपनी भेड़-बकरियों को खेत में काँटों की बांड़ के बीच सुरक्षित 

रख दिया।। अज्ञानी बकरें खुश कि कितना अच्छा है ! हम आनंद से हँगे । पूलम 

की रात है, चंद्रमा सोलह कंलाओं के साध खिला हुआ है । सब बकरों ने बें-वें की 
हर 

ञ 



आवाज लगानी शुरू कर दी । पास के जंगल में रहने वाले सिंह, वाध समझ गये 
किबें-वें की आवाज खेतों से आ रही है यानी उन्हें यहीं रखा गया है । यदि वे आवाज 
न के तो संभवत: सिंह-बाघ को पता न चलता । परन्तु अब तो सिंह-बाघ ने भी 
गर्जना शुरू कर दी, जिसे सुनकर बकरे डर के मारे और बें-बें करने लगे । चुप रह 
जाते हो अब भी बच जाते । पर सिंह-बाघ छलांग लगाकर वहाँ पहुँच गये । उनके 
लिए काँटे की बाड़ तोड़ना तो खेल-समान था । झट बाड़ तोड़कर अंदर दाखिल हो 
गये और सभी बकरे मृत्यु के मुँह में पहुँच गये । 

“जगकरीने जब मैं मैं कहा, अपना गलछा कटवा लिया, 
भैनाने जन मैं-ना कहा, लुकमा, सक़्कः का खा लिया । 

कवि रूपक बाँधकर समझाते हैं कि बकरी मैं मैं करने लगी तो उसका मरण 
हुआ । लेकिन पक्षी मैना क्या कहती है ? वह मीठी भाषा में बोलती है “मैं ना, में 
ना” अर्थात् मैं नहीं, मैं नहीं । मैं नहीं कहती है तो उसे सुंदर फल मिलते हैं । लोग 
प्रेष से उसे पिंजरे में रखते हैं, फिर भी वह बोलती है मैं - नहीं ॥ आपको कभी लगता 

है कि मैं नहीं । आप.तो यह समझते हैं क्षि में सबसे बड़ा, संघ का और घर का 
ववस्थापक । बच्चों को अक्सर उपदेश देते रहते हैं, 'है अभागे ! समझ जरा ! हम 
हैं तो ठोक है, आगे तो बस राम ही रख वाला है !' 'मैं' शब्द कब बनता है ? मैं 
वक्रभाव है। सरलता के बिना साधना के सोपान में चढना कठिन है। धर्म-धर्म स्टते 
हैं, वह धर्म उपाश्रय में / मंदिर में , मस्जिद में या मुखवस्थ्रिका में रह गया है? नहीं, 
भगवान कहते हैं “धम्मो सुद्धरस चिद॒ठड़ ।” जिसके जीवन में सरलता है 

सान्त्विक भाव में रमता है, वहाँ धर्म हो सकता है । धर्म कहाँ टिकता है ? जिसके 
जीवन में अहिंसा, सत्य, ब्रह्मचर्य, दान आदि है वहाँ धर्म टिकेगा । मेरा कहने का 
आशय यह है कि बकरी ने में-में किया तो गला कट गया । मालिकी है वहाँ बँधन 
है। 'ट्रस्टी की रखिए दृष्टि, तो न होवे दुःख की वृष्टि ।” पुदुगलानंदी क्की यह 
दृष्टि नहीं होती । चार गति का फेश रोकना हो तो मैं-मैं छोड़ दीजिए । मैं - मैं करने 
से कभी भो मुक्ति नहीं मिलेगी । युदूगल के सुख की खातिर जीव ने पाप की इमारत 

खड़ी कर दी है । शरीर है तो उसके पीछे अनेक पाप करने पड़ते हैं । े 
५ भाबक संसार में रहता है, परिवार की जवाबदारी संभालता है, व्यापार-धंधा करता 

है, पस्तु उसकी दृष्टि मोक्ष की ओर रहती है । संसार की ओर मुँह करके तो अनेकों 
वार धर्मक्रियाएँ की , व्तं-नियमों का पालन किया, पर्तु अब जो मोक्षतत्त्व की रुचि 
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अनादिकाल से पर के साथ प्रीति बाँधकर दुःखो हो रहे हैं । संसार की रंगभूमि 
प्र मया-नया स्वांग रचकर एक अभिनेता को भांति अनंतबार नाचे हैं । इस नाचने 

के पीछे लक्ष्मी और ललना का लालच था । मोह के नशे में नाचने में भी हीनता- 
बोय नहीं हो रहा ,था । उल्ठे जैसे-जैसे संज्ञाओं की ढोल जोर-जोर से चजती है, 
वैसे वैसे जोश में आकार और जोर से नाचता हूँ । जगत को रिझाने के लिए रोता 
था। परनु अब इस जैन मानव की सुवर्ण प्रभात में जिनेश्वर देव का मार्ग और 
उम्र मार्ग पर चलते मुनियों तथा जिनेश्वर देव का धर्म प्राप्त करके नाचना मुझे 
शोभा नहीं देता । 

बंधुओं ! अनादिकाल से मोह रूपी मदारी इस जीव रूपी बंदर को मुद्ठीभर चने 
का लालच देकर हजाएों मनुष्यों की हाजिरी में मनचाहे तरीके से नचा रहा है । यह 

नोब रूपी लालची बंदर भी मुद्ठीभर चने के लालच में जोश में आकर हर्प से 
नायता है। ज्ञानी कहते हैं कि ' अब ऐसे नाचना तुम्हारे लिए शो भास्पद नहीं है ।' 
फ्म उपकारी, पवित्र सदगुरुओं को देखकर और बीतराग वाणी की खंजडी के 

मधुर स्व॒रों को सुनकर हृदय हर्ष से नाच उठना चाहिए । पैसा, पतली, परिवार को 

देखकर नहीं नाचना चाहिए । मोक्ष की आराधना करनी हो तो अब मोह के समक्ष, 
कमंसत्ता के समक्ष तीक्ष्ण नजर करनी पड़ेगी । भोग रूपी भंगी की मैत्नी छोड़नी 
पड़ेगी । अच्छा आदमी भंगी से मित्रता नहीं करता । जब आपको भोग भंगी जैसा 

अध्यृश्य लगेगा तब उससे दूर रहने का मन होगा । मैं आपसे पूछती हूँ कि आपकी 

कभी भोग भंगी जैसा, विषय विष जैसे, बंधु बँधन जैसे कामिनी करवत्त जैसी, 
पैसा पिशाच जैसा, चँगला आत्मा को बिगराड़ने वाला, कपाव कंसाईं जैसे और 

स्वाद सदूगति के शत्रु जैसा लगा है क्या ? (ओताओं में से आवाज : नहीं, अब 
तक नहीं लगे !") 
आपने अपनी चीज बराबर पहचान ली है ना ? अपकारी को उपकारी मानते की 

भूल तो नहीं कर रहे हैं ना ? सच्चा उपकारी कौन है ? देव-गुरु और धर्म जैसे 
उपकाशी मिलते का आनन्द हृदय में है या नहीं ? जिसे अपने सच्चे उपकारी की 
सहो पहचान हो, बह भला उसे कभी भूलेगा ? वीतराम वाणी एकाग्रत्ता से, विनय 
और आदर सहित सुनने से जीव को अपनी सही स्थिति का भान होता है। क्या 
भान होता है ? मेरे स्थिति धर्म-धन की दृष्टि से अभी तक बहुत सामान्य है जल 
इस स्थिति को सुधारने के लिए अच्छा पुरुषार्थ करूँ । परन्तु यह तब संभव है जब 
हे वार जिनेश्वर बचनामृत्तों पर श्रद्धा दृढ़ हो जाए । 
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नंदन झणियार का प्रसंग ः नंदन मणियार ने समकित पाकर वमन कर 
दिया । यदि बावड़ी पर मूर्छाभाव न होता तो 'एक बार का भगवान का दर्शन उसे 
बेड़ा पार करा देता । जिसकी साँस-साँस में भगंवांन महावीर का नाम गूँज रहा 

हो, वह भला मेंढक बने ? संभव नहीं ! परन्तु बाबवड़ी पर-मूर्छा रह गयी और 

समकित का वमन हो गया तो मरकर उसी बावड़ी 'में मेंढक के रूप में उत्पल 
हुआ । लेकिन प्राप्त करके आया था तो फिर से पा सकेगा | जब धन.से धर्म 

पैसा से परमेश्वर और संतानों से संत्त प्रिय लगेंगे, तब आत्मा की रौनक ही कुंछ 
और होगी । तब आत्मा आत्मस्वरूप में स्थिर होगी .! आपकी देह नीगेगी होगी, 
परन्तु आत्मा यदि रोगी होगी तो स्वस्वरूप में स्थिर-नहीं रह-सकेंगे । लेकिन देह 

रोगी और आत्मा नीरोगी हो तो वह कर्म का सामना कर सकेगा ।, संनवकुमार 
चक्रवर्ती को सोलह रोग उत्पन्त हुए, परन्तु आत्मा नीरोगी थी-।;बे, तो आंत्मा में 

इत्तने मस्त हो गये कि देवलोक से देव को भी नीचे आना पड़ा ।सनत्कुमार मुनि 
का शरीर रोगी बना है, परन्तु तप के प्रभाव से ऐसी शक्ति पैदा हुई है कि यदि 
चाहें तो अपनी कराया को नीरोगी बना सकते हैं । अपना धूक यदि शरीर पर लगा 
लें तो समस्त रोग मिट जायें और कायो कंचनवर्णी बन जाए। परन्तु उन्होंने विचार 

किया कि यदि मैं इसे प्रंकारं रोग मिटा लूँगां, तो मेरे असातावेदनीय कर्म पड़े रह 

जायेंगे जो मो क्षमांग में जाने में विध्म बनेंगे | जब अपने आप असातावेदनीयं उदय 
में आयो है तो क्यों न उसे भोगकर पूर्णकर दूँ ? उनमें रोग मिटाने कौ शवित् थी, 
फिर भी कर्म भोगने के लिए तैयार हुए जबकि आज जीव इससे भागते फिरे 

हैं । देह को जितना पोषण दिया है, उतना आत्मा को नहीं दिया । भावक सुबह 

चार बजे उठकर स्वाध्याय करते हैं, फिर प्रतिक्रमण करते हैं । जिसने सुबह उठकर 

आत्मा का पोषण किया है, उसका सारा दिन सुंदर बोतता है । लेकिन आज तो 

सुबह उठते ही देह की पूजा शुरू हो जाती है ! शरीर ब्ोरी,है और आत्मा माल । 

थोरी की कीमत करनेवाला माल गँवा चैठता है | .... 

नंदन मणियार का जीव मूर्छा के कारण बाबड़ी.में-मेड़क रूप में, जन्मा ! बावर्ड 

में पानी भरने आने वाली स्त्रियाँ आपस में बातें करती हैं कि "आज तो अपने 

ब्रिलोकीनाथ प्रभु-महावीर पधारे हैं । अतः: उनके -दर्शन करने जाना है ।/' नेंदन 
मणियार के गत जन्म में महावीर उसके रग-रग.में रमे हुए थे, इसलिए बहनों के 



मुँह से महावीर नाम सुनते हो चिचार आया कि यह क्या है ? यह शब्द मैंने कहीं 
सुत्र हैं। सोचते-विचारते जातिस्मरण ज्ञान हो गया और बमन किया हुआ 
हम्यकृत्य आ गया । भगवान के प्रति अडिग श्रद्धा जागी । महावीर शब्द सुनते 
ही हृदय में अपूर्व आवन्द की अनुभूति हुई । वह कुएँ से बाहर निकला और भगवान 
के दर्शन करने चला । ज्ञानी के अतिरिक्त कौन जान सकता है कि मेंढक भगवान 
के दर्शन करने जा रहा है । जितने उत्कृष्ट भाव से मेढ़क भगवान के दर्शन करने 
जा रहा था उतने ही उत्कृष्ट भाव से महाराजा श्रेणिक भी भगवान के दर्शन करने 
जा हे थे । वे संसार में रहते थे, पर उनकी दृष्टि मोक्ष की ओर थी । नववें तत्त्व 
कहें यथार्थ श्रद्धा थी । आप संसार का कोई भी कार्य करते हों, पर आपका 
तेक्ष्य मोक्ष हो तो समझिए कि आपने कुछ प्राप्त किया है । 

ग़जा श्रेणिक घोड़े पर बैठकर भगवान के दर्शन करने जा रहे हैं । रास्ते में बहुत 
भोड़ है । जहाँ प्रभु के पावन चरण पड़ते हैं वहाँ तो रोज रास्ते में भीड़ जमती 
है। मेंढक उत्साह में आनन्द से उछलता प्रभु के दर्शन के लिए जा रहा है । रास्ते की 
भीड़ के कारण एक संकरी जगह में आ गया । जिस प्रभु की वाणी सुनने के लिए, 
मु के दर्शन करने के लिए, देव-देवी भी उत्तर पड़ते हैं वहाँ मनुष्य की तो क्या बात 
कही जाए ? राजा श्रेणिक का घोड़ा उधर से गुजरा, भीड़ के कारण घोड़े का पैर 
मेंढक पर पड़ गया । पैर के नोचे आते ही मेंढक मरण की शरण हो गया । मेंढक 
को भावना प्रभु दर्शन की थी, उसी भावना में उसने प्राण छोड़े, अतः मरकर 
वैपानिक देव बना । इससे हमें तो यही समझना है कि नंद मणियार के भव में प्रभु 
सहाबीर से कुछ पाया हुआ था तो आगे सुधार हो सका, इस भव में यदि कुछ पाकर 
जायेंगे तो आने वाले भव में निमित्त मिलते ही प्रकट होगा । 
हम कछुए की घात कर रहे थे । उस 'कछुए ने आकाश में सुंदर दृश्य देखा जिससे 

आके मन यें आया कि मेरे सगे-संबंधियों को भी ऐसा सुंदर दृश्य दिखाऊँ । उस 
इश्य का आनन्द अनुभव करते हुए बह स्वजनों को बुलाने गया स्व॒जनों को लेकर 
जेब छिद्र के स्थान पर आता है तो अब वह-छिद्र पवन के झोंके से शैवाल से ढँक 
गया था || छिद्र की तलाश खूब करता है, परन्तु वह नहीं मिलता । इस ह्ष्टांत का 

भर यह है कि संसार एक विशाल जलाशय है, जिसमें जीव रूपी कछुए रहते 
* संसाररूयी जलाशय कर्म रूपी शैवाल से ढँका हुआ है । भवितव्यता के थोग 

प्प् प््स्श्ल्ल्ज्क््ता ह.342 



से कर्मरूपी शैवाल में एक छोटा छिद्र पड़ गया । (अकाम निर्जरा करते हुए पुण्य 
योग से ऐसा होता है । अर्थात् कर्म रूपी शैवाल में छिद्र पड़ता है ) जिससे मनुष्य 
क्षेत्र, उत्तम कुल और सम्यकृत्व रूपी सुंदर आकाश का दर्शन हुआ । ऐसा होने 
पर भी अपने जाति बंधुओं अथवा विषयभोग का मोह जागने से उस सम्यक्त्व 
का आनन्द न लेकर, फिर से कर्म की शैवाल से आच्छादित हो जाता है । जिस 
प्रकार कछए ने सुंदर आकाश दर्शन का सुयोग मिलने पर,भी अपने बंधुजनों में 
आसकक्त होकर लाभ न उठा सका, उस्ती प्रकार जीवात्मा सम्यक्त्व ,अथवा चाखि 

प्राप्त करके भी पदार्थों त्था संबंधियों के मोह से संयम का आनन्द प्राप्त नहीं कर 
सकता । तथा प्राप्त अवसर गँवा देता है ! अवसर खो देने पर इस अपार संसार 

में बार-बार ऐसा सुअवसर कहाँ से प्राप्त होगा ? * - 

श (ज्लैपदी का अधिकार ) 
“ नागेश्री ब्राह्मणी को उसके पत्ति आदि भाइयों ने घर से- बाहर निकाल दिया । 
नागश्नी चंपानगरी के श्रृंगाटक, त्रिक, चतुप्क, चत्वर, चतुर्मुख, महापथ आदि 

मार्गों पर जिधर से भी गुजरी लोगों ने उसे तिरप्कृत, अपमानित और प्रताड़ित 
किया.। उसकी गैरहाजरी में लोग उसकी निंदा कर रहेःथे, उसके सामने आने पर 

उसे खूब खरी-खोटी सुनाई । 
बंधुओं ! नागश्री के किये कर्म तुरंत उदय में आ गये । घर से निकाल देने के 

बाद, लोग उसे मारते हैं, प्यास लगने पर पानी-पानी करती है, पर किसीको उस्त 

पर दया भमहीं आती, कोई पानी भी नहीं देता । लोगों,की: ओर से पड़ते बचनों और 

प्रहारें से माथा लहूलुहान हो गया । उसे कोई दिशा नहीं सूझती । उसे लगता है 
कि गाँव से बाहर चली ,जाये । परन्तु इस रास्ते से गुजर कर ही, तो 'बाहर जा 

सकेगी । उसे तन का, मन का और बचन का दुःख है । अब मन में पछतावे का 

पार न था, पर किसे कहे कि .मुझसे भूल-हो गई है, अब मैं ऐसी भूल नहीं 
करूँगी । कोई उसकी बात सुनने वाला नहीं । विपाक कर्म के उदय के समय अपनी 

जन्मदात्री माता भी बात सुनने के लिए तैयार नहीं होती ॥ मार-पीट या प्रहार से 

ही सब समाप्त नहीं हो गया, बल्कि अभी इसी भव में और क्या-क्या दुःख पड़ेंगे 

आदि भाव अवसर पर । 
॥ 3» शान्ति: ॥ 

ड़ 
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कक.  आनक उन कम नम लक ललम कक कक कक कब न कक कक फू “कह - उजन्तनककक ऋलइकक तक आनक-मु 
का | ४ 

व्याख्यान ऋनयमाॉक 
कि हि बंद हर 

लि न अनार 3 

(प्र. भाह्पद शुक्ल ८, शनिवार] दिनांक : २४०८-७४) 

ज़ बंधुओं, सुशील माताओं ओर बहनों ! 
बीतग़ग भगवान की वाणी श्रवण करते हुए जीव को सुख और साता का 
नुभव होता है । वीतराय वाणी आधि, व्याधि और उपाधि के रोग से मुक्त करवाने 
ली है। इस वाणी का एक-एक शब्द यदि समझकर आचरण में उत्तार जाये 
ये जन्म-जरा और मरण की शृंखला तोड़ने वाले हैं | वीतराग वाणी में इतना 

मर्थ्थ और शक्ति है, लेकिन आत्मा उसके भावों को न समझने के कारण 
परीत दिशा में दौड़ता फिरता है । संसार की ओर की दौड़ आश्रव की तरफ ले 

येगी और संवर की ओर की कर्म निर्जरा करवायेगी । जब देवलोक से सम्बक्दृष्ट 
7 के च्यवच का समय आता है, तब बह क्या विचार करते हैं ? भले ही मुझे 
भव - ऐश्चर्य न मिले, पर जहाँ जैन धर्म हो वहाँ मेरा जन्म हो ! सम्यक्धष्टि देव 
ही कामना करते हैं, उन्हें देवलोक के सुख अप्रिय लगते हैं । वे भगवान के दर्शन 
ले जाते हैं, उनकी वाणी श्रवण करते हैं, पर वे पच्चकखाण नहीं ले सकते । 

श्रव का दरवाजा बंद करने के लिए व्वत-प्रत्याख्यान रूपी ताला नहीं है, इसलिए 
श्रवे जारी रहता है । अतः देव आश्रव का दरवाजा बंद करके संबर की भूमि 

जाने की इच्छा करते हैं । संवर में कर्म की निर्जरा है और आश्रव में कर्म-बैधन 
। जिसे भव-चक्र खटकता है, वह आत्मा छुटकारे की राह तलाशती है. । जिसे 

पे खटकता है वह आत्मा संसार से छिटकता है । आपको रोग खटकता है तब 
| लेने का मन होता है, बैसे ही भव-भ्रमण खटकने पर आत्मा को संसार से 
ने का भन होता है । जबत़क मिथ्यात्व है तबतक परिभ्रमण है । 
पह जीव अन॑तकाल से आश्रव की धारा में बह रहा है। अब एक बार संवर मार्ग 
जुड़कर संसारसागर पार कर ले । अब दुःख न सहना हो तो ज्ञानी कहते हूँ कि 

व-पार्ग में स्थिर बनो ।” जिसे सुख प्राप्त करना है उसे संवर-मार्ग में आना 

हिए । जीब को सुख की पिपासा-जागी हो तो अब त्याग-मार्ग में आने की 

है। जीवन में जब संवर भाव का संवेग जागेगा, तब वह भव भवर 
व्स्भ्भ्म्य्भय्क््ख्ख्कार 
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में नहों भटकेगा | *संवेगेणं॑ अगुत्तरं धम्मसद्ध जण्णयट्ध ।? संवेग से 
अनुत्तर धर्म पर भ्रद्धा होती है । अनुत्तर धर्म अनुत्तर गंतिं प्रदान 'करवाता है । कीमती 
हीरा है तो मूल्य भी कीमती दिलायेगा । जाली नोट लेकर जायेंगे तों आपको कोई 
मूल्य नहीं देगा । वैसे ही अनुत्तर धर्म अनुत्तर गति दिलायेगा । जिसके जीवन में 
संवेग जागता है उसके जीवन में वेग प्रकटता है । गाड़ी का वेग, ट्रेन की गति 
प्लेन की गति, रॉकेट का वेग, चींटी, कछुआ आदि का चेग पतन की ओर ले 
जाता है । आपका भी वेग तो है, लेकिन उपाश्रय. आने पर,भी घरवास,भूल नहीं 
जाते । (श्रोत्राओं में से आवाज ,: 'गले में बाँधकर फिरते हैं !) गले में बाँपेंगे 

तो डूब जायेंगे !जिस बेग से स्थानक, में आते हैं, आकर, दो घड़ी के लिए भी 
संसार को न भूलें तो समझ लीजिए कि अभी आश्रव में ही पड़े हैं । काया यहाँ 
है पर वेग संसार की ओर है । जब संवेग आयेगा तब उत्तम प्रकार के धर्म पर भ्रद्धा 
होगी । उत्तम प्रकार का धर्म क्या है - कई्टयों को तो यह भी पता न होगा | धन 
से भरी तिजोरी देखकर जो आनन्द आता है, वह आनन्द धर्म में नहीं आता । आपका 
आनन्द दुर्गति में ले जायेगा । धर्म का आनंन्द मोक्ष की ओर ले जाता है। संवेग 
आने पर निर्वेद अवश्य आता है| संवेग आने पर मोक्ष तत्त्व की रुचि जगती है। 
आपको दूसरे शहर जाना हो तो स्टेशन जाना पड़ता है | गाड़ी आपके दरवाजे में 
नहीं आती । प्लेन में जाना हो तो. एरोड्राम जाना पड़ता, है | ऐसे ही संवेग जीव 
को स्टेशन पहुँचाता है ।'संवेग रूपी स्टेशन पहुँचने पर निर्वेद आयेगा कि कहाँ 
मैं भोग का गुलाम, भोग का भिखारी ! इतना भोग 'भोगने पर भी तृप्ति नहीं 
हूंई । अनंतकाल विधय-कपाय में, खाने-पीने में, भोग में ही विताया । दुनिया 

में जितना कागज है, सबको लेकर लिखने चैठें तो भी एक जीव के परिभ्रमण की 
यूर्णतः नहीं लिखा जा सकेगा । इतना यह जीव भटका और भोगत्ा रहा है 

सच्चा सत्यशोधक वेग है संवेग ! ऐसे वेग वाला जीव भोग “की भूल-भुलैया 
में नहीं फँसता । वह कीचड़ छोड़कर किनारे आ जाता है ! संवेग का विलपावर 

जिसमें जगा हो उसमें वैराग्य का ऐसा पावर प्रकट होता है कि वह कहीं नहीं 
बँधता । जिसे आत्मधर्म की श्रद्धा जागी है उसने आत्मतत्त्व को जान लिया, उसने 
सब कुछ जान लिया, “जे एग॑ गाणड से 'सब्दं जाणए” /” जो एक 
जानता है बह सर्व को जान लेता है ! जिसने आत्मा को जाना उसे जगत की प्ट 
व्याकुल नहीं करती । एक कबि कहते हैं - » 

“आत्माना दर्शने जगतनों प्रलय छे,-जगतना दर्शने आत्मा खोतो 
दिवस ने रात सायथे रहे ना कदी, जागतो स्वप्न-क॒दी ना 



आत्मा के असंख्यात प्रदेशी ज्ञान ज्योति रूप को जिसने निहाय हो उसकी प्रसन्नता, 
ऊर्मि कुछ अनेरी होती है । सारा संसार भले ही पागल बनकर नाचता हो , परन्तु संवेगी 
वैरागी आत्मा ज्ञान प्रकाश देखता है । वह जगत के दर्शन में खो नहीं जाता है । उसे 
सिर्फ आत्मा पर श्रद्धा होती है, जगत के प्रति श्रद्धा उड़ जाती है । उसे तो यही लगता 

है कि ये सब कृतघ्नी हैं। जगत की वस्तु, व्यक्ति मुझे अंधकार के गहरे कीचड़ में ले 
जायेंगे । मुझे अब इनसे मित्रता नहीं करनी है । यह है संवेग का अनुपम आस्वाद | संवेग 

आया कि निर्वेद भी आ जाता है । निर्वेद आने पर जीव को संसार के पदार्थों के प्रति 
रुचि होती है ।बह तो यही विचार करता है कि यह जीव अनंतकाल से भोगों को भोगता 
आया है, परन्तु अब तक तृप्ति नहीं हुई । चारें गति में चार्यो संज्नाओं का जोर प्रबल है 
। भरक के जीव त्हामचारी नहीं, अवेदी नहीं, उन्हें भोग-विषय मिलते नहीं, परन्तु उन्हें 

भी चेद तो सताते हैं । अनुत्तर विमान के देवों में वेद होने पर भी नहीं होती । वे भगवान 
के बचनामृत से सराबोर रहते हैं । उन्हें कोई शंका हो तो भगवान के पास जाना नहीं 

पड़ता । कितने भाग्यशाली हैं ! अनुत्तर विमान से सिद्ध क्षेत्र कितनी दूर है ? फक्त बारह 

योजन फिर भी वे देव सिद्धस्थान पर पहुँच नहीं सकते , जबकि सिद्ध होने की योग्यता 
लेकर आये हैं । वे देव छ:द्रच्य, नवतत्त्व, नय, निक्षेप की चिंतना में अपना समय व्यतीत 

करते हैं। अनुप्रेक्षा, चिंतन करते हुए कोई शंका उपजे तो वहीं बैठे-बैठे मन से भगवान 
से प्रश्न पूछ लेते हैं और भगवान मन से उत्तर दे देते हैं। आज शंका का समाधान करने 
के लिए अवधिज्ञानी का भी टोटा है । फिर भी जीव जाग जाये तो एकाचतारी बनने 

की योग्यता है । लेकिन मिथ्या भ्रम गया नहीं और धर्म पर सच्ची श्रद्धा हुई नहीं, तो 
भला मोक्षमार्ग पर कैसे पहुँचेगा । अत्त: भव का भय रखकर संबर क्रिया करेंगे तो वह 
आश्रव से संबर की भूमिका में पहुँचायेगा । 

््ि ( ब्रौपदी का अधिकार ) 
नागेश्री क्वाह्मणी का उदाहरण विचार करने योग्य है । नागेश्री के कर्म का उदय 

है | सब उसे कहते हैं कि 'संत को संताप देने चाली, मुनि के प्राण लेने वाली, 
मुनि को अकाल मृत्यु करवाने वाली नागेश्री को धिक्कार है ।' कोई उसे बैठने 
का स्थान, खाने को रोटी या पीने को पानी तक नहीं दे रहा था । इतने दुःख तो 
सहन किये, फिर क्या हुआ ? : ै 
"तए ण॑ तीसे - नागसिरीए माहणीए वब्भवंसि चेद सोलस- 
चयायंका पाउप्भूयर चंजहा सासे कासे; जोग्पिसूल ।? शास्त्रकार कहते 

ज्योः 



हैं-कि नागेश्री द्वाह्मणी को उसी भव में सोलह रोग उत्पन्त हुए । नागेश्री के घोर 
पाप का उदय हुआ । जीव कर्म चाँधते समय विचार नहीं करता,. परन्तु बाद में 
परिणाम कितना भयंकर आता है ? नागेश्री सबसे तर्जना पाती, दुःख भोगती- 
भोगती भटकती रही, अंत में उसके शरीर में सोलह रोग उत्पन्न हुए । वैसे तो शरीर 
में साढ़े तीन करोड़ रोम (रोएँ) हैं और एकेक रोम में पौने-दो रोग होने की बात 
भगवान ने कही है । 

“मानव तन के रोम रोम. में, भरे. हुए हैं रोग अपार, , 
कारण पाकर ,वही सब, आते. हैं बाहर दुःखकार !! .- 

जबतक सूर्य विद्यमान है तबवतक अंधकार नहीं आता । वैसे ही जबतक सातावेदनीय 
का उदय है तवतक असाता दबी रहती है । नागेभी को सोलह बड़े रोग हुए - (१) 
श्वास (२) कस (खाँसी) -(३) ज्वर .(४)-दह (५) कुक्षि शूल 
(६) भर्गदर (७) अर्श (८) योनिशूल (९) दृष्टि शूल (१०) मूर्धशूल (११) अरुचि 
(१२) अक्षिवेदना (१३) कर्ण बेदना (१४) कण्डू (१५) जलोदर, (१६) कुष्ठ । ये 
सोलह रोग उत्पन्न हुए । 

शरीर के गुह्य भागों में शूल की बेदना मनुष्य के लिए असहा होती है.। हाथ-पैर 
में लकड़ी से मारे तो बहुत नुकसान नहीं होता, पर खोपड़ी में मारे और खोपड़ी दूट 
जाये तो आदमी मर जाता है । शरीर के अमुक भाग में बेदना सही जा सकती है और 
अमुक भाग में बेदना असद् होती है। कोई योद्धा सौ-सौ तलवार, भाला आदि लेकर 
मारे तो जो बेदना हो वैसी भयंकर वेदना उसके आंख, कान आदि अंगों में उत्पन्न 
हुईं । इतनी भयंकर बेदना होने पर भी आज कोई पानी देने बाला तक न था । घड़ी- 
भर पहले तक जेठानी-देवरानी क्या बोलेगी, कया बोली आदि का कसा मान 
था । पत्ति सेवक की भाँति उसकी इच्छापूर्ति के लिए तत्पर था । कर्म का उदय होते 

सारे पर्दे बदल गये । तथा दो दिन में तो शरीर में सोलह रोग आ गये । कम इतना 
तत्काल उदय में आ गया । नदी के वेग से भी अधिक तेजी से 'कर्म उदय में आ 

गये । प्ीव्र कर्म बाँधा था, वे तीद्र उदय में आये । एक संत की घात करके कितने 

भव तक भटकेगी ? यहाँ की संरकार तो एक भूल की, या हजार भूल की.एक ही 
सजा दे सकती है, परन्तु नागेशरी | ,_+ उसे भवोभव में 

भटकायेगी । बंधुओं ! सम्यकृत्व॒.- मरित दुःख में हाय, हाथ 

करके नये कर्म बाँधता है । कर्म ः « अधिक है। जब 

सम्यकदष्टि आती है... कर्म ५ «है, नये 

न भर 



कर्म बहुत अल्प बाँधता है । वह स्वदोष देखता है पराये दोष नहीं । खंधक मुनि की 
चमड़ी उतारने का.प्रसंग आया । खंधक ऋषि के पाँच सौ शिष्य घानी में पेर दिये 
गये । झांझरियामुनि को मरणांतिक उपसर्ग आया । इतना होने पर भी इस मुनियों 
ने स्वदोष देखा । मुनि का नाम झांझरियामुनि क्यों पड़ा ? 

झांझरिया मुनि का प्रसंग ; झांझरिया सुनि राजकुमार थे । उसका नाम मदनबह्म 
धा । एक बार, चसंत्ोत्तव के समय मदनक्रह्म कुमार अपनी बत्तीस पत्लियों के 
साथ आनन्द-किल्लोल कर रहे थे । तभी अचानक राजकुमार की दृष्टि एक वृक्ष 
के नीचे बैठे मुनिराज पर पड़ी । राजकुमार तुरंत बहाँ जाकर भम्नतापूर्वक मुनि को 
बंदन करते हैं । संत उसे उपदेश देते हैं । मुनि के प्रेमभरे सत्य बचनों ने राजकुमार 
को आत्मा को जागृत कर दिया । संसार के प्रति वैराग्य आते ही राजकुमार संसार 

त्यागकर संयमी बन गया । गुरु के सान्निध्य में खूब ज्ञान प्राप्त किया ) बहुत समय 
के बाद अपने गाढ़े कर्मों को क्षय करने के लिए अकेले विचरने की आज्ञा 
माँगी । शिष्य की योग्यता देखकर गुरु ने उन्हें आज्ञा प्रदान की और वे अकेले 

विचरण करने लगे । 
ये युवा साधू प्रथम प्रहर में स्वाध्याय, द्वितीय प्रहर में ध्यान करके तीसरे प्रहर 

गोचरी के लिए निकले । उस समय एक सेठानी अपने बैंगले के झरोखे में खड़ी 
थी । उसका पत्ति बारह वर्ष से परदेश गया हुआ था, पति के विरह में वह व्याकुल 
बनी हुई थी । इस कामिनी की दृष्टि उस तेजस्वी और युवा साधू पर पड़ी । एक 
तो राजकुमार, दूसरे चारित्र का तेज उसके मुख पर झलक रहा था । उसका रूप 

देखकर तरुण सुंदरी मुग्ध बनी । दासी से कहकर मुनि को ऊपर बुलवाया । मुनि 
आवक का घर समझ कर आ गये । सेठानी ने गोचरी बहरायी और फिर भुनि को 
आकर्षित करने के लिए हाव-भाव दिखाने लगी । मुनि के मन में भी न आया 
कि इस सेठानी की दृष्टि में विषयों का विष भरा हुआ है | विषय-विकार के घूँट 

पौती रहने बाली सेठानी को यह विचार न आया कि कितने पवित्र संत्र हैं और में 
क्या, कर रही हूँ । सेठानी के हाव-भाव देखकर मुनि वहाँ से चलने लगे तो वह 
एकदम उनसे. लिपट पड़ी और पीछे से पैर पकड़कर झांझर पहना दिया 
किसलिए ? मुनि को कलंकित करने के लिए । बाईस परिषह में स्नी का परिषह 

भी कहा गया है । मुनि को यह परिषह आ गया । मुनि को झांझर पहना त्तो दिया. 

परन्तु सुनि उसके 'हाथों से छिठेककर निकल गये । अब तो उसी स्त्री ने 
बंचाओ...बचाओ ' कहकर चिल्लाना शुरू कर दिया । अपने कपड़े फाड़ दिये और 



बालों की लट खींच दी और कहने लगी कि “यह साधू मेरा चारित्र लूट रहा है.!'' 
सुनकर लोग जमा हो गये और मुनि को मारने लगे । मुनि एक शब्द भी, नहीं 
बोले । सामने ही दूसरे सेठ की हवेली थी, उसमे यह सब देखा तो लोगों को 
खबरदार करते हुए बोला, “मैंने अपनी आँखों से देखा है । मुनि पवित्र हैं, यह रही 
ही खराब है ।” सबने मुनि से माफी माँगी और स्त्री का तिरस्कार किया । पण में 
झाँझर पहनाया था इसलिए मुनि का नाम झांझरिया मुनि पड़ गया । -, 

मुनि के जीवन में दूसरा उपसर्ग ; बहुत समय के पश्चात् मुनि अपने वहन 
के गाँव कंचनपुर आये । दोपहर के समय गोचरी के-लिए निकले । राजा-सनी 
शतरंज खेल रहे हैं । अचानक रानी को दृष्टि मुनि पर पड़ते ही उसे लगा कहीं 'यह 
मेरा भाई तो नहीं !' यह विचार करते ही उसकी आँखें नम हो गयी ।. राजा को 
शंका हुई कि इस साधू का पहले रानी से प्रेम रहा होगा । यह मानकर तुरंत नीचे 
उतर कर चंडाल को आज्ञा दी कि इस पाखँंडी साधू को पकड़कर, गढा खोदकर 
उसमें उतारों त्रथा शिरच्छेद करो । सेवकों ने राजा की आज्ञानुसार मुनि को पकड़ा 
और एक चसीचे में ले जाकर गड्ढा खोदकर मुनि को उसमें उतारा ।मुनि समझ 
गये कि आज मरणांतिक उपसर्ग आया है - .._*- नर 

उंडी खाणमां जेने नंखावे, वी गरदन असियी..उदावे, 

मुनि झांझरिया, केवा वीर' 'यया..: मस...द्वासंत... 
मुनि अपने चेतन देव से कहते हैं, 'हे चेतन ! देखो, चलायमान मत होना । सिर 

कटे तो इसमें तेरा कुछ नहीं कटता । तूने पाँच महाव्नत अंगीकार किया तब खंतिं, 
मुत्ति आदि दस यति धर्म स्वीकार किया है ! सिर जाये तो जाये, पर मेरे इस धर्म 
की हानि नहीं होने दूँ ॥ आज तेरी कसौटी का दिन है ।'दीक्षा के दिवस से आज 
त्तक तूने जो कुछ सीखा है, उसकी परीक्षा है आज । देखना, परीक्षा में फेल न 
होना ।' इस प्रकार अपनी आत्मा को सीख देते मुनि-ध्यान में मस्त बन गये और 

चंडालों ने उनका मस्तक घड़े से अलग कर दिया ! बंधुओं .) ऐसा भयंकर ठपसर्ग 
आया फिर भी हँसता चेहरा, मन में जरा भी खेद नहीं । क्षमा के सागर । आपने 

कर्म का कर्ज चुकाया, पस्ततु नया बढ़ाया हीं. । मरंण्यंतिक उपसर्ग में भी समकित 

की लहर तो देखिए, उसमें भी क्षायिक समक्तित हो तो उस्तको लज्जत कुछ और 
ही है । हम कहते हैं ना कि 'आत्मा का स्वभाव ज्ञाता और द्रष्टा का है ।' वह जी 

की आदत-से बोलते हैं, अंतर से नहीं । आज ऐसे उपदेश देने वाले बहुत हैं; भो 
कहते हैं आत्मा को पहचानो, परन्तु आचरण में उतारने वाले अति अल्प हैं। सिर 

म्भ्न्य्स्ध्प्स्म्-्यः2 प्स्य्स्य्च्स्य्ख्स्ख््मल 



काट दिया पर बही आत्मभाव में रमते रहे, वही समता और वही क्षमा । इसे, आत्मा 
को पहचाना कहा जायेगा । आपकी दशा कैसी है ! जैसे तोता बोलता था बिल्ली 
आये उड़ जाऊँ-उड़ जाऊँ परन्तु आचरण में नहीं था तो बिल्ली आयी और तोते को 
अपना ग्रास बना कर चली । बोलते रहते हैँ कि आत्मा का स्वभाव ज्ञाता और द्रष्टा 

है, परन्तु ज्ञाता और द्रष्टापन कित्तना सीखा ? आत्मा का ज्ञाता -द्रष्टापन अपना लेने 
के बाद वाणी कुछ अलग ही निकलेगी । आनन्द कुछ और ही होगा ! फिर मोक्ष 

उससे बहुत दूर नहीं । मोक्ष में जाने पर उसके सुख का अनुभव होगा, परन्तु ज्ञाता- 
द्रष्ठपन सीख लेने पर यहीं मोक्ष के सुख का अनुभव होगा । 

'कस्तूरी मृग की भाँति अज्ञानी जीव अपनी आत्मा के पास ही सुख होने पर भी 
अन्य स्थानों में ढूँढते हैं । जगत में ढूँढने निकलने पर आत्मा के भाव नहीं 
मिलते । मन भर धान कूटने पर, रुपये भर चावल भी नहीं मिलता | अफीम 

घोंटते रहने से अमृत नहीं मिलता । पानी को बिलोने से मक्खन नहीं मिलता । 
जो चस्तु जहाँ नहीं है वहाँ कैसे मिल सकती है ? 
एक गरीब वृद्धा झोंपड़ी में रहती थी । वृद्ध होने पर भी अमीरों के घर बर्तन 

धोने का काम करने जाती थी | चरखा कातकर आजीविका चलाती थी । फटी 

साड़ियों को सीकर पहनती । पहले के लोग उतरे कयड़े गरीबों को देते थे, उसके 
बदले बतंन नहीं लेते थे ( खाना ज्यादा बचे तो कुत्ते को खिला देते, परन्तु बासी 
रखते नहीं थे । आज तो लोभसंज्ञा ने इतना साम्राज्य जमा लिया है कि उतरे हुए 

कपड़े इकट्ठे करके लोग बर्त्तन लेते हैं । पचास कपड़े देने पर एक स्टील की डोल 
मिलती है । इसमें आपका जैनत्व कहाँ है ? अच्छे कपड़े न दे सको, तो कम से 
कम उत्तरे हुए कपड़े तो दान कीजिए । इतना भी नहीं करेंगे त्तो आने वाले भव 
में क्या मिलेगा ? ज्ञानियों ने दान-शील, तप, भाव इन चार योलों में दान को 
प्रथम स्थान दिया है,। बृद्धा को किसीने साड़ी दी थी, जो बर्तन धोते समय फट 
गई । दो-तीन घर का काम पूर्ण करके संध्या समय घर आयी | उस समय घरों 
में बिजली न थी और फिर चृद्धा थी भी बहुत गरीब । वृद्धा ने दिया जलाया । 
दीपक की रोशनी में वुद्धा साड़ी का फटा हिस्सा सीने लगी । तभी धागा समाप्त 

होने से सुई जमीन पर.गिर पड़ी । त्तेल समाप्त होने से दीपक युझ गया । अंधेरा 
छा गया । वृद्धो अंधेरे में दूँढने लगी, पर सुई नहीं मिली । इसलिए बाहर रास्ते की 
लाईट में सुई ढूँढने निकली. | उधर से एक लड़का गुजर रहा था, -उसने यूछा, 
माताजी ! क्या खो गया है ?” “बेटा! सूई खो गई है ।” लड़का भी ढूँढने में 



उसकी मदद करने लगा । लड़के ने पूछा, “सूई कहाँ खोयी है ?" “बेटा, झोंपड़ी 

में खोई है ।” यह सुनकर आप उसे क्या कहेंगे ? (श्रोताओं में से आवाज : 'मूर्ख ) 

ज्ञानी कहते हैं कि 'आप क्या कर रहे हैं ?' अनंतकाल से इस जीव ने भी यही किया 
है। ज्ञान, दर्शन आनन्द का अकूत खजाना आत्मा में ही भरा हुआ-है, पर जीव 
अज्ञानता के कारण बाहर तलाश रहा है । लड़के ने कहा, “माता. !,झोंपड़ी में सुई 

ढूँढो ।/ दीपक जलाया, प्रकाश होते ही सुईमिल गई । . * , 
खो-वायुं खोछवा तलसे छे जीवड़ो, अंधारा ओरडामां प्रगटाव्यों दीवड़ो 

अपना क्या खोया है ? आत्मभाव, जो व्यक्ति या वस्तु में तलाशने से नहीं 
मिलेगा । वह सुख आत्मा में चमकता है, पर उसे खोजने के लिए जीव किसीके 
प्रकाश की शोध करता है । हृदय मंदिर में अंधकार है तो सुख कहाँ से मिल सकता 
है ? हृदय मंदिर में ज्ञान, वैराग्य, संवेग का प्रकाश करेंगे, तो खोया हुआ प्राप्त 
हो जायेगा । जगत को देखने जाकर, जगत की “चर्चा में आत्मभाव भूल 
जायेंगे । संवेग जागे हुए आत्मा की दृष्टि कैसी होती है ? देखता है, पर नहीं 
देखता । जागता आदमी स्वप्न नहीं देखता । रामायण में कहा है कि “जानिए तन 
ही जीव जागा, जन सम विषय, विल्ास, विरागा ।” वही जागृत है, जिसने 
विपय-कपाय छोड़ा है । तथा जिसकी आँखें बाहर से खुली हों , पर अंतर में सोया 
हो तो आत्मा का अधःपतन करवांयेगा । स्वप्न में गले पर तलवार चलाकर मस्तक 
काट डाला । कितनी आधि, व्याधि, स्वप्न सृष्टि में होती है । वह कब जाती है ! 
जब नींद समाप्त हो । ज्ञानी कहते हैं कि 'संसार के दुःख कब समाप्त होते हैं ? 
आत्मा जागे तब !' इसलिए हर दिन आधा-आधा घंटा सिद्धान्त का वांचन, मनन 

करेंगे तो बहुत खजाना जमा हो जायेगा और आत्मा जाग जायेगा । ,' 
नागेओऔ रोगों की बेदना से चीखती - चिल्लाती तड़प-तड़पकर मर गईं और छद्ठी 

नरक में उत्कृष्ट स्थिति में उत्पन्त हुई । छट्ठी नरक्त स्थिति जंघन्य सत्रह सागर और उत्कृष्ट 
बाईस सागर है । वहाँ महान दुःख भोगेगी, फिर वहाँ से निकलकर कहाँ जायेगी 

और क्या होगा आदि भाव अवसर पर कहे जायेंगे । 

खली ऋषिदता का चस्त्रि 

प्रीतिमती की मृत्यु और हरिषेण की उपाधि । गुरु कुलपति द्वारा प्रदत्त 

आकाशगामिनी विद्या के प्रभाव से वे दारुणक बन में पहुँच गये । कुलपति ने साध 

में एक तापस को भी भेजा था । प्रीविमती की अच्छी देखभाल ऋरते हैं । हरियेण 



के मन में आता रहता कि जगत के जंजाल से मुक्त होने के लिए सनन््यास लिया, पर 
यहाँ भी वही उपाधि साथ रही । खैर, जो हुआ सो ठीक । समय बीतते-बीतते नौ महीने 
पूरे हुए और प्रीतिमती ने एक पुत्री को जन्म दिया । हरियेण सोचते हैं 'यदि प्रीतिमती 
ने इस बात कली जानकारी पहले दे दी होती और यह प्रसंग पूर्ण हो जाने के बाद यहाँ 
आयी होती तो अच्छा होता ।? वहाँ बालिका को राज्य के सुपुर्द कर सकते थे । यहाँ 
से अब राज्य में सौंपा नहीं जा सकता । यदि मैं ऐसा करूँ तो सन््यास से वापस राज्य 
में लौटने की प्रथा शुरू हो जायेगी । अतः ऐसा तो करना नहीं है । तेज की किरणों 
जैसी, सुंदरता की निधि, निर्मलता का अवतार जैसी पुत्री के जन्म का समाचार आश्रम 

में फैल गया । 
बहुत बार न सोची हुईं ब्यत हो जाती है । कल्पना तक में न हो, ऐसी बात 

सामने आ जाती है। रल जैसी कन्या को जन्म देकर प्रीतिमती ने छुटकारे की साँस 
ली । केन्या का पालन-पोषण करने के दायित्व के साथ प्रभु-मार्ग की आराधना 

करनी होगी - यह विचार भी आया । पुत्री के जन्म के सात दिन पश्चात् प्रीतिमती 
अस्वस्थ हो गई । शास्त्र के पारंगत तापसों ने औषधियों और जड़ी-बूटी द्वारा उपाय 
किये । जब आयुध्य हो तभी औषधि का उपयोग होता है, लेकिन आयुष्य की डोरी 
दूढने पर कोई जड़ी-बूटी काम नहीं आती । मुनि हरिपेण चिंतातुर बने कि अब क्या 
करें ? उनकी चिंता दूर हो, उसके पहले ही प्रीतिमती ने नश्वर देह का त्याग कर 

दिया । सात दिन की बालिका को छोड़कर माता चिरनिद्रा में सो गईं । हरिपेण 
विचार करते हैं कि “मनुष्य चाहे जितना शक्तिशाली हो, परन्तु कर्मराजा के सम्मुख 

तो वह रंक है !! मुक्ति के लिए राजभवन का त्याग करके निकल पड़ने वाले 
हरियेण घुनि को गोद में रत्त समान बालिका की जवाबदारी आ गयी । 
इस सुकुमार कन्या का प्रश्न मुनि हरिपेण के लिए जटिल बन गया । इस कन्या 

का पालन तो करना ही है, पर ऐसे तपस्वियों के आश्रम में रहकर करना बहुत 
कठिन है । जो सत्ता, जो राज्य और जो संसार त्याग कर आये हैं, वहीं वापस नहीं 
लौटा जा सकता है ! यदि चले जाएँ तो मुनियों को भावी पीढ़ी के लिए एक 
भयानक रूढ़ि (परंपरा) बन जायेगी । तो क्या किया जाये ? गुरुदेव को संदेशा 

भेजूँ या उनके पास स्वयं जाऊँ ! हरिषेण मुनि क्या निर्णय करेंगे और आगे क्या 
होगा आंदि भाव अवसर पर कहे जायेंगे । 



उसकी मदद करने लगा । लड़के ने पूछा, “सूई कहाँ खोयी है?” “बेटा, झोंपड़ी 
में खोई है।” यह सुनकर आप उसे क्या कहेंगे ? (श्रोताओं में से आवाज : 'मूर्ख) 
ज्ञानी कहते हैं कि 'आप क््या-कर रहे हैं ?' अनंत्काल से इस जीव ने- भी यही किया 
है । ज्ञान, दर्शन आनन्द का अकूत खजानो आत्मा में ही भरा हुआ है,:पर जीव 
अज्ञानता के कारण बाहर तलाश रहा है । लड़के ने कहा, "माता: ! झोंपड़ी में सुई 
ढूँढो ।” दीपक जलाया, प्रकाश होते-ही सुई मिल गई.। ' कट 
खो-वायुं खोझूवा तलसे .छे जीवड़ो, अंधारा -ओरडामां- प्रगटाब्यों दीवद़ों.। 
अपना क्या खोया 'है ? आत्मभाव, जो व्यक्ति या वस्तु में तलाशने से नहीं 

मिलेगा । वह सुख आत्मा में चमकता है, पर उसे खोजने के -लिए जीव. किंसीके 

प्रकाश की शोध करता है । हृदय मंदिर में अंधकार है तो सुख कहाँ से मिल सकता 
है ? हृदय मंदिर में ज्ञान, वैराग्य, संवेग का प्रकाश करेंगे,-तो खोया हुआ “प्राप्त 
हो जायेगा । जयत् को देखने जाकर्र, जगत की चर्चा में -आत्मभाव भूल 
जायेंगे । संवेग जागे हुए आत्मा की दृष्टि कैसी होती है ? देखता है, पर नहीं 
देखता । जागता आदमी स्वप्न नहीं देखता । रामायण में कहा है कि “जानिए तन 
ही जीव जागा, जन सब विषय, विलास, विरागा ।” वही 'जामृत-है, जिसने 
विपय-कपाय छोड़ा है । तथा जिसकी आँखें बाहर से खुली हों / पर अंतर में सोया 
हो तो आत्मा का अधं:पतन करवायेगा । स्वप्न में गले पर तलवार चलाकर मस्तक 
काट डाला । कितनी आधि, व्याथिं, स्वप्म सृष्टि में होती है । वह कब जाती है ! 

जब नींद समाप्त हो । ज्ञानी कंहते हैं कि 'संसार के दुःख केंब समाप्त होते हैं ? 
आत्मा जागे तब !' इसलिए हर दिन आधा-आधा घंटा सिद्धान्त का वांचन, मनन 

करेंगे तो बहुत खजाना जमा हो जायेगा और आत्मा जाग जायेगा ।'. 
भागैश्री रोगों की वेदना से चीखती - चिल्लाती तड़प-तड़पकर मर गईं और छद्ठी 

नरक में उत्कृष्ट स्थिति में उत्पन्त हुईं । छट्ठी नरक स्थिति जंघन्य सत्रह सागर और उत्कृष्ट 
थाईस सागर है | वहाँ महान दुःख भोगेगी, फिर वहाँ से निकलकर कहाँ : जायेगी 

और क्या होगा आदि भाव अवसर पर कहे जायेंगे । 
नजर 5 

.. [सती ऋषिदतला का. चल्द्रि ) .. 
प्रीतिमती की मृत्यु और हरिषेण की उपाधि : गुरु कुलपति द्वाय प्रदत्त 

आकाशगामिनी विद्या के प्रभाव से वे दारुणक वन में, पहुँच गये कुलपति ने-साथ 
में एक तापस को भी भेजा था । प्रीतिमती की अच्छी देखभाल कस्ते हैं ॥ हरिवेण , 

को 



के मन में आता रहता कि जगत के जंजाल से मुक्त होने के लिए सन््यास लिया, पर 
यहाँ भी वही उपाधि साथ रही । खैर, जो हुआ सो ठीक । समय बीतते-वीतते नौ महीने 
पूरे हुए और प्रीतिमती ने एक पुत्री को जन्म दिया । हरिषेण सोचते हैं “यदि प्रीतिमती 
ने इस बात की जानकारी पहले दे दी होती और यह प्रसंग पूर्ण हो जाने के बाद यहाँ 
आयी होती तो अच्छा होता ।' वहाँ बालिका को राज्य के सुपुर्द कर सकते थे । यहाँ 
से अब राज्य में सौंपा नहीं जा सकता ! यदि मैं ऐसा करूँ तो सन््यास से वापस राज्य 
में लौटने की प्रथा शुरू हो जायेगी । अतः ऐसा तो करना नहीं है । तेज की किरणों 
जैसी, सुंदरता की निधि, निर्मलता का अवतार जैसी पुत्री के जन्म का समाचार आश्रम 
में फेल गया । 

बहुत वार न सोची हुई बात हो जाती है । कल्पना तक में न हो, ऐसी बात 
सामने आ जाती है। रल जैसी कन्या को जन्म देकर प्रीतिमती ने छुटकारे की साँस 
ली । कन्या का पालन-पोषण करने के दायित्व के साथ प्रभु-मार्ग को आराधना 
करनी होगी - यह विचार भी आया । पुत्री के जन्म के सात दिन पश्चात् प्रीतिमती 
अस्वस्थ हो गई । शास्त्र के पारंगत तापसों ने औषधियों और जड़ी-बूटी द्वारा उपाय 
किये । जब॑ आयुष्य हो तभी औषधि का उपयोग होता है, लेकिन आयुष्य की डोरी 
टूटने पर कोई जड़ी-बूटी काम नहीं आती । मुनि हरिपेण चिंतातुर बने कि अब क्या 
करें ? उनकी चिंता दूर हो, उसके पहले ही प्रीतिमती ने नश्वर देह का त्याग कर 
दिया । सात दिन की बालिका को छोड़कर माता चिरनिद्रा में सो गई । हरिपेण 

विचार करते हैं कि 'मनुष्य चाहे जितना शक्तिशाली हो, परन्तु कर्मराजा के सम्मुख 

तो बह रंक है ।' मुक्ति के लिए राजभवन का त्याग करके निकल पड़ने बाले 
हरिषेण मुनि की गोद में रत्त समान बालिका की जवाबदारी आ गयी । 

इस सुकुमार कन्या का प्रश्न मुनि हरिपेण के लिए जटिल बन गया । इस कन्या 
का पालन तो करना ही है, पर ऐसे तपस्वियों के आश्रम में रहकर करना बहुत 
कठिन है । जो सत्ता, जो राज्य और जो संसार त्याग कर आये हैं, वहीं वापस नहीं 
लौटा जा सकता है । यदि चले जाएँ तो मुनियों की भावी पीढ़ी के लिए एक 
भयानक रूढ़ि (परंपरा) बन जायेगी । तो क्या किया जाये ? गुरुदेव को संदेशा 

भेजूँ या उनके पास स्वयं जाऊँ ! हरिपेण मुनि क्या निर्णय करेंगे और आगे क्या 

होगा आदि भाव अवसर पर कहे जायेंगे । 

॥ # शान्तिः ॥ 
हु ३7 
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'.. आत्मा की भूरव जगाओ 
सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 

'जो जन्म-जरा और मरण के दुःख से मुक्त होने की आकांक्षा रखते हैं, उन आत्माओं 
से अनंतज्ञानी महापुरुप कहते हैं कि 'हे आत्माओं ! धर्म के यथार्थ स्वरूप को 
जानो ।' जब आत्मा को दुःख के प्रति अनादर भाव होगा और सुख की जिज्ञासा 
जगेगी तब वह विचार करेगा कि. मैं सुख-सुख की रट'लगा रहा हूँ, पर.सच्चा. सुख 
आखिर कहते किसे हैं ? आपने बहुत बार अपने सामने |देखा होगा कि, आज का 
करोड़पति कल रोडपति हो जाता है| यदि पैसा सुख का साधन है तो सुख के साथ 
बुःख किसलिए आया ? आपका विज्ञान चाहे जितनी प्रगति कैर ले, परन्तु जहर तो 
तीनों काल में जहर ही रहेगा । जहर को कोई अमृत नहीं बना सकता, और न, अमृत 
को जहर | खंगोल और भूगोल कितने भी आगे बढ़ जाएँ, पर एक 'और एक को. दो 
हो कहेंगे, तीन नहीं (सुख आखिर है कया ? सुख तो वह कहलायेगा जिसके पीछे 
बुःख न आये । आपको सुख की कामना है तो पहले उसके स्वरूप को समझिए । 
यह जीव अनंतकाल से ऐसे सुखों को भोगत्रा आया है जिस सुख ने परिणाम में दुःख 
प्रदान किया है | समझिए ! नागेश्री के पास धन, संपत्ति, वैभव की कोई सीमा न 
थी । वह संपत्ति उसके लिए बुःखदायक भी नहीं थी जबकि आपकी संपत्ति आपके 
लिए दुःखदायक है । दुःखदायक क्यों कह रहीं हूँ? गवर्नमेंट का-कानून ऐसा है कि 
धनवान शांति: से नहीं रह-सकते । ज्ञानी "कहते हैं - - 

« +- “ल्क्ष्मी:अने अधिकार-पधता शुं वध्युं ते तो कहो, 
. . शु कुटुंन के परिवारथी, ,वधवापणुं ए नव ग्रहों ।7, ' 

अदिआत्मा में सही बोध न हो जो अधिकार और-लक्ष्मी के बढ़ते जाने पर वह 

मानव. देह हार बैठेगा । महापुरुष समझपूर्वके, संसार में रहते थे और समय, आते 

ही छोड़कर निकल जाते । आपको बढ़ाना तो है परन्तु छोड़ना महों है। सिर के बाल 

बढ़ने पर कटवाते हैं, नाखून बढ़े को काटते हैं, ऐसे ही परिग्रह का बोझ भी घटाना 
सोखिए | आप सुख और शांति की इच्छा करते हैं, जो भोग और परिग्रह के त्याग 
के बिना नहीं मिलेगी । 5 



नागेश्री जंगल में कौआ-कु त्तों के जैसे लावारिस मर गई और छट्ठी नरक में 
गईं। छट्ठी नरक में भी जधन्य स्थिति नहीं बल्कि उत्कृष्ट स्थिति, बाईंस सागरोपम, 

में उत्पन्न हुई । सागरोपम का काल यानी क्या है ? यह तो आप समझते हैं । ऐसे 
बाईंस सागरोपम काल तक दुःख भोगना होगा । सात नरक में से प्रथम तीन नरक 
तक परमाधामी दुःख देते हैं और चौथे से सातवीं नरक तक क्षेत्र वेदगा और एक- 
दूसरे की स्पर्श वेदना है । छट्ठी नरक का नाम क्या है ? तमप्रभा । तम यानी 
अंधकार । आपके घर या गाँव में एक दिन बिजली चली जाये और सरकार के 
कानून के अनुसार मोमबत्ती जलाना भी मना हो तो ऐसी रात आपको कितनी 
कठिन लगती है ! आपको त्तो एक दिन का अंधेरा है और नरक में तो सदा ही 
अंधकार है । वहाँ रात-दिन समान है, ऐसा भयंकर अंधेरा । वहाँ क्षेत्र भी वेदना 
देवा है । ग्रीष्प काल में तीब्र गर्मी के समय कच्छ के रन से गुजरना हो तो दस 
मील चलना भी मुश्किल हो जाता है, परन्तु गुजरात-काठियाबाड और रन के 
अतिरिक्त कच्छ की भूमि पर चला जा सकता है | पहली नरक का नाम है - 
रत्रप्रभा । नाम,सुनकर बहुत लोग सोचते हैं कि वहाँ रत्न है । पर वे रत्न कैसे 
हैं ? पत्थर कोयला सुलगने के बाद उस पर पैर रखे तो क्या होगा ? जल उठेगा, 
फोले-छाले पड़ जायेंगे । नरक के रत्न ऐसे ही दुःखदायी हैं । नरक में अनंत वेदना 
है। वहाँ जीब पानी-पानी करते हैं, पर पानी नहीं मिलता । नरक में दस प्रकार 

को वेदना है - अनंत भूख, अनंत तृषा, अनंत गर्मी , अनंत सर्दी, अनंत शोक, अनंत 
दाह आदि । हर जगह अनंत शब्द का उपयोग किया गया है | इतने दुःख सहते हुए 

भी, अकाम निर्जरा होती है सकाम नहीं । सकाम निर्जरा जीव को मोक्ष में ले जाती 
है। स्वेच्छा से एक नवकारसी का पच्चकूखाण करें तो नरक के पाँच सौ वर्षो 
के बुःख क्षय हो जाते हैं ॥ आज बहूत-से लोग नवकारप्तौपोरसी के समय में उठते 

हैं। ऐसे सूर्यवशियों को पच्चक्खाण न होने से कोई लाभ नहीं मिलेगा | अतः 
नवकारसी ,क्रीजिए ! समझने के ,बाद अद्गती रहना उचित नहीं है । 

कृष्ण बासुदेव का हृदय नेमनाथ भगवान का नाम सुनते ही नाच उठता था | किसी 

भाई या बहन के दीक्षा लेने की बात जानते ही उनका. सिर झुक जाता और वे 'कहते 
धन्य है आपकी जननि की । संयम लेने वाले को पूर्णतः सहयोग करने के लिए वे 
तैयार रहते । संयम लेने के मार्ग में किसीको कोई रुकावट होती, तो वे उसे. दूर कर 
देते । नगरी में उन्होंने ढ़िढेरा पिटवाया 



तो उन्हें में माता देवकी की तरह रखूँगा, किसीका कुछ लेन-देन बाकी “हो 'तो में वह 
सब चुका दूँगा, परन्तु जिसे संयम,लेने की भावना हो, वह. खुशी से संयम ले, इन 
सब बातों की चिता,न करें । इतनी .जवाबदारी कौन लेगा ? जिसके रग-रग में संयम 
के प्रत्ति प्रेम है। त्याग मार्ग की उमंग है और संयम प्रिय लगा है । वह सम्यक्र्रष्ट 
आत्मा तो समझता है कि-सम्पक्दर्शन मेरा स्वर्ण का गहना है । कोई धनवान व्यक्ति, 
जिसके पास अपार धन-वैभव है, माल-मिल्कियत है, वह अपना दरवाजा खुला रख 
के सोयेगा क्या ? आज तो हम॑ गोचरी के लिए जाते हैं तो फ्लैट सिस्टम में दिन में 
भी लोगों के दरवाजा बंद रहते हैं । दिन-दहाड़े चोरी के डर से दरबाजा बंद रखते हैं। 
पर आत्मा के अंदर चोर प्रवेश न कर जाये, इसके लिए कोई लोक रखा है। 
सम्यक्दर्शन आत्मा का गहना है! यदि दरवाजा खुला होगा तो मिथ्यात्व रूपी चोर 
दाखिल हो जायेगा और सम्यक्दर्शन रूपी गहना ले जायेगा । इसलिए सम्बकूचारित्र 
रूपी लॉक लगा दोजिए तो मिथ्यात्व रूंपी चोर सम्यक्दर्शन क्यो लूट नहीं 
सकेगा । सम्यकृत्वी आत्मा अमूढ़, चतुर होता है, सावधान होता है । “तमेव सच्च॑ 
नि:थंकिय ज॑ निगेहिं पवेडडय॑ 7 जिनेश्वर देव के बचन सत्य हैं, निःशंक हैं 
-ऐसी हृढ श्रद्धा सम्यक्त्वी को होती है । यदि कोई बीतराग शासन प्राप्त करके अस्थिर 
बना हो; बीतराग मार्ग'में उसकी श्रद्धा शिथिल हुई हो तो उसे वाणी द्वारा, सिद्धान्त 
द्वास, ज्ञानी के समागम द्वारा स्थिर करता. है । माता का पुत्र के प्रति जैसा बात्सल्य- 
भाव होता है. उससे अधिक (स्रेह सम्यक्दृष्टि को वीतराग के उपासक क-प्रति होती 
है। माता का स्तरेह तो कर्म के कारण है, परन्तु यह स्नेह तो ऐसा छलकता है-कि उसे 
देखते ही प्रमोद भाव आ जाता है । हम एक ही विद्यालय के विद्यार्थी हैं.) वीतंग़ग 
की कॉलेज के स्टूडेन्ट हैं - ऐसा मानकर उसका वात्सल्य उभरता है । कृष्ण वासुदेव 
के भी ऐसे ही भाव उछल रहे हैं । उन्हें भौतिक धन संभालने की उतनी चिंता नहीं 
थी जितनी अपने सम्येक्दर्शन रूपी आभरण की । आया हुआ सम्यकृत्व चला न जाये, 
इंसलिएं उन्होंने लॉक लगा दिया था । उनके दिल में सदा यह रट रहती कि मेरे 
ब्रिलोकीनाथ भगवान ऊेहाँ विचर रहे हैं। आपकी रट क्या रहती है ? किस प्रकार और 
अधिक .धन प्राप्त, कर ? यहो नां ? आपको लगंता है कि वह जमाना कुछ और 
था । बंधुंओं'! आज भी ऐसे जीव हैं, जो पेट की रोटी के लिए भले ही कहीं जाएं, 
पर आत्पा को भी रोटी देते हैं । वे समझते हैं कि पेट की येटी के लिए आत्मा की 
रोटी बंद नहीं होनी चाहिए ॥ /. / | *#. 5 
 . दाइमिया का प्रसंग $ एक गाँव में एक ही श्रावक का घर था और घर 



लिए दाड़िम का व्यापार करता था, इसलिए सब उसे दाड़मियो कहते थे ! दाड़मियो 

[व गरीब था, पर धर्म के प्रति उसकी अडिग श्रद्धा थी और बहुत संतोषी था ॥ 
इमिया आजीविका के लिए गाँव में रहता है, परन्तु रात-दिन उसके मन में यह सोच 
ता था कि मुझे रोटी तो मिली, लेकिन आत्मा की रोटी देने वाले गुरुदेव नहीं 
लते । एक बार विचरते-विचरते दो संत, गुरु-शिप्य मार्ग भूल जाने से वहाँ आ 
चे । जिस गाँव में 'कभी साधू-संत का आगमन न हुआ हो, वहाँ के लोग भला 
है क्या जाने । कभी देखा हो तो पहचाने । अन्य धर्मा जैन संतों को देखकर कहते 
कि 'ये बनियों के गुरु आये । बनिये के गुरु अच्छे हैं, जगा भी खर्च नहीं 
बाते ।' इस गाँव के लोगों ने भी देखा होता तो वे भी कहते । लेकिन यहाँ तो 
। का प्रथम आगमन है । किसी आदमी की आज्ञा लेकर एक दूटे-फूटे से मकान 
सत-गुजारने ठहर । चौमासा का समय नजदीक है । चल-चलकर थके हुए हैं । 

दल भी घिरे हुए हैं । 
एटले जलघर रे भारे, रात-दिवस वरसे एक पारे, 
सात दिवसनी देली, पाणी चारे दिशे रहुं फैली । 

गाँव में सात दिन लगातार मूसलधार बरसात हुई । दोनों मुनियों के सात दिन का 
वास हो गया । वह मकान चहुत पुराना था, जगह-जगह टपकता था। एक कोना 
था था जिसमें दोनों मुनि सात दिन तक बैठे रहे । गोचरी-पानी तो नहीं मिली, सोने 
क नहीं मिला । आठवें दिन बादल छंटे, परन्तु पानी भरा हुआ 

॥ जीवों की उत्पत्ति होने से बाहर कैसे निकलते ? चार दिन और यूँ बीत गये यानी 
रह उपवास हो गया | फिर बाहर निकलने जैसी स्थिति बनी । आपाढ़ी पूनम का 
न नजदीक आ गया था । अतः निश्चित स्थान पर पहुँचना मुश्किल सोचकर, पास 

ही किसी गाँव में चातुर्मास बिताने का विचार किया । मुनिद्वय बाहर निकले कि 

इमियो ने उन्हें देखा । गुरुदेव .के पास पहुँचकर विनयपूर्वक पूछने जगा, “अहो 

तदेव ! आप . गाँव. में. कब पधारे और क्यों विहार कर रहे 

2" मुनि ने अपनी कहानी कही । सुनकर दाड़मियो रो पड़ा । “मैं कितना 

दनसीव | इतने दिनों से गुरु गाँव -में पधारे हुए हैं और मुझे इसकी गंध तक न 

यी । गुरुदेव | आप किस ओर:पधोरेंगे-?” “भाई, ! जहाँ जाना था वहाँ अब पहुँच 
ही सकेंगे । यहाँ रहने का स्थान ठीक नहीं-है, इसलिए आगे गाँव की ओर जा-रहे 

। यों तो यहाँ वनस्पति और जीवों ,की उत्पत्ति हुई है तो, रास्ते में भी 
गी । यदि आपके पास खाली स्थान हो तो हम यहाँ ही रह जायेगें ।/ चणिक बोला, 



“मेरे पड़ोस में मेरे मित्र का घर खाली पड़ी है, आप वहाँ पधारिए ”. मित्र से आज्ञा 
प्राप्त कर मुनियों को .किसीसे आज्ञा दिलाकर उसने चातुर्मास प्रवेश करवाया । -: 

दाड़मियो को इतना आनन्द हुआ मानो उसके आँगन में कल्पवृक्ष फल-गया - 
हो । घर पहुँचकर, पत्नी से बोला; “आज एक अमूल्य बधाई लाया हूँ ।"'. पत्नी ने 
पूछा, “किस बात की बधाई ?.दाड़मियो ने बंताया कि “अपने गाँव में <दो मुनियों 
का चातुर्मास हुआ है ।” सारी बात सुनकर पत्नी भी आनन्द से नाच उठी । "हमाश 
महान भाग्य ! नहीं तो हमें.ऐसा लाभ कहाँ-से मिलता.2'' अब मुनि के लिए रसोई 
बनाना उचित नहीं है,,तो दोनों ने बारी-बारी से एकांतर उपवास, शुरू किया और 
सचेत पानी न पीने. का पच्चकूखाण लिया है । एक-एक मुनि भी बारी-बारी से 
एकांतर करते हैं और समाधिभाव से संचम की ,आराधना करते हैं । : :. 

दाड़मियों श्रावक अपनी पत्नी से कहते हैं, 'हमने मुनिराज का चौमासा तो रख 
लिया, परल्तु स्वधर्मी बंधु वंदन करने आयेंगे तो उनकी सेवा .किस प्रकार 
करेंगे ?” पत्नी बोली, “स्वामी । आप इसकी चिता क्यों 'करते हैं ? देखिए, 
कानों में कर्णफूल है, हाथ में, सोने की दो चूड़ियाँ हैं और एक गले की सांकल 
हैं । इन सबको बेचकर पैसा कर लेंगे और स्वधर्मी भक्ति" करके हम खूब 
लाभ लेंगे ।” 

गरीबी में अमीरी १ बंधुओं ) विचार कीजिए । ये दोनों गरीबी में भी अमीर के 
जैसे रहते हैं । उनकी भावना कितनी ऊँची है । इसको कहते हैं सच्चा 
श्राबक । स्वधर्मी आये तो उन्हें प्रेम से भोजन करवाते हैं । दोनों मुनि से कहते हैं, 
“गुरुदेव ! आप व्याख्यान वांचिए.।" गाँव में कोई जैन न था । दोनों गुरु के समक्ष 
बैठते और गुरुदेव उन्हें समझते । रास्ते में आते-जाते लोग सुनते । दाड़मियों उन्हें गुरु 
के पास लाकर अंदर बिठाता । संत भी समयसूचकता का उपयोग करते हुए लोगों 
को समझ में आने जैसी भाषा का उपयोग करते हैं । सब उठते तो, यह भ्रावक सभा 

को पाँच-पाँच बताशे देता । लोगों को लगा कि गुरु कितना सुंदर समझाते हैं | हम 
बताशे ले जाते हैं, तो हमें भी कुछ देना चाहिए । परन्तु ज्ञात हुआ कि जैन मुनि घी 
गुड़, अनाज या पैसा हम लाकर दें तो भी नहीं लेते । दाडमियों क्के गुरु कितने विशेष 
हैं? कुछ लेते नहीं और कितनी सुंदर कथा सुनाते हैं! धीर-धीरे लोग बढ़ने लगे । 

कहने लगे, "महाराज ! हमारे घर भोजन लेने पथारो । मुनि उन्हें अपना आचार-विचार 

बताते हैं ! उस गाँव में फिर एक-एक करेके सौ घर जैनधर्मी हो गये । बह धर्म करता 

गया और केरवाता गया । आनंदमंगलंपूर्वकं चातुर्मास पूर्ण हुआ । संतों ने वहाँ से 

विदा लेकर विहार किया । 
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उप गाँव में एक दानवीर सेठ रहते हैं । संत को देख उनका हृदय खिल 
गया | एक दिन गुरु-शिष्य दोनों भाई के यहाँ गोचरी के लिए गये । सेठ ने चहुत 
भावपूर्वक आहार-पानी बहताया । सेठ की भावना देख शिष्य गुरु से पूछता है - 

“में दानी देख़्या घणा ए सम दानी नह्ठि रे... कोई संसार, 
गुरु कहे दाइमियों सम कोई नावे रे, एनी तोले तलभार ।” 

“गुरुदेव | इनके जैसा कोई दानवीर होगा । इनकी रग-रग में दान की भावना 
है।” तब गुरु कहते हैं, “तुम भूल गये । हमने जिस गाँव में चातुर्मास किया था, 
वहीं का दाडमियो श्रावक सच्चा दानी है । क्योंकि जिनके पास करोड़ों रुपये हैं 
झआमें से दान देने में कोई विशेषता नहीं है। लेकिन उप्त दाड़मियो ने पूरे चातुर्मास 
कैसे भावपूर्वक हमारी भक्ति की थी !" शुरु-शिष्य की यह बात सेठ ने बगल वाले 
कमरे से सुनी और मन में भावना जगी कि वह कैसा दानी होगा जिसकी प्रशंसा 
सब गुरु कर रहे हैं ? एक दिन समय देखकर सेठ पूछते हैं, "गुरुदेव ! इस जगत 
में गुण का भंडार, दानी कौन है ? मुझे उसके दर्शन करने की इच्छा है ।' यह 
पात चल ही रही थी कि दाड़मियों गुरुदेव के दर्शन करने वहाँ पहुँचा । उसे देखते 
हैं गुरु ने सेठ से कहा, “अभी जो दर्शन करने आया है, वही दानवीर दाड़मियों 
है” और उस्तकी सब बात कही । संत की बात सुनकर सेठ नीचे झुक-झुककर उसे 
नमन करते हैं तथा अपने घर ले जाकर उसकी खूब भक्ति करते हैं । 

- हीरा, माणिक, मोती बहु ल्पो तुम वांछित काम, 
करजोड़ी कहे सेठजी ! थाय पावन मुज घास, 

- परणधन ने लेबो नियम छे, ख़पे आना दस 
न दादइम व्यापारे हद सुखे करूँ व्यवहार | 

-माणिक की थाली भरकर सेठ उसके सम्मुख रखते हैं तब दाड़मियो कहता 
है, “ये मुझे कल्पते नहीं, मेरे लिए परधन पत्थर समान है ।" बंधुओं ? आपको 
ऐसा मिल जायें तो ? आप तो कहते हैं “परपन पत्थर समान, द्वाय में आये 
पी घर समांत ।7 ठीक कहा नो ? (हँसी) बहुत कहने पर भी कुछ न लिया तो 
सेठ बोले कि "आप जो दाड़िम का व्यापार करते हैं, उसकी थैली मुझे दीजिए । 
मैं उसे बेचने परदेस भिजवा दूँगा । परदेश में उसकी कीमत बहुत मिलेगी । वह 
धन आपको देकर, कम से कम एक स्वधर्मी बंधु की सेवा करमे का लाभ तो 

दीजिए ।!" दाड़मियो को दाड़िम की थैली.निशान करके सेठ ने जहाज में भिजवाया 
और सुनीम को उसके बारे में विशेष हिदायत दी । परदेश जाकर:मुनीम ने बहुत 
आा/प 5१२८८ 



व्यापार किया, परन्तु दाड़िम की. थैली जहाज के एक कोने में पड़ी रह गयी । उप्तकी 

बात वे भूल ही गये । . *  ' ' 
मार्ग में विपरीत पवन की तीर्वता से जहाज एक अन्य द्वीप पर पहुँच गंया । उस 

नगर में ढ़िढोय पीटा जा रहो है कि 'नगरी के राजा का शजकु मार अस्वस्थ हैं । 
उनकी दवा के लिए दाडिम की जरूरत है। जो कोई दाड़िम लायेगा उसे राजा मूँह- 

माँगा धन देंगे ।' यह घोषणा सुनकर मुनीम को वह थैली याद' आयी और तुरंत 
थैली राजा को पहुँचा दी । कुँवर दाड़िम के सेवन से त्वरित स्वास्थ्य-लाभ करने 
लगा । राजा ने जितने दाड़िम थे सबके छिलके के अंदर जैसा दाड़िम, के दाने रहते 
हैं, वैसे सच्चे मोती भरवा कर थैली मुनीम को लौटा दी । मुनीम ने बिना देखे 
थैली जहाज में रख दी - यह सोचकर कि .बचे हुए दाड़िम वहाँ से लौटा -दिये 
हैं । देश में पहुँचकर सेठ ने दाड़मियो को उनकी थैली लौटा दी ! सबने यही सोचा 

कि माल बिका नहीं है । दाड़मियो ने थैली खोली ( दाड़िय को रंगीन धायों से 

बाँधा हुआ था । अतः धागा खोलकर देखा तो अंदर सच्चे मोती भरे हुएं थे । उसके 
यहाँ तो अब अपार संपत्ति आ गयी । पर बिद्यार क्या करते हैं ? मुझे तो रोज आठ 

आने की जरूरत है, उससे ज्यादा दंस आना मैं कमाता हूँ । दो आना राहत के लिए 
खर्च करता हूँ । उन्हें 'अगले दिन की चिंतां भी नहीं इसलिए तो सारा धन शुभ 
कार्यों में लगा दिया । मैं जिस स्थिति में हूँ उसी में मुझे आनन्द है.। ऐसे निष्परिग्रही 
दाड़मियो और उप्तकी पत्नी अंतिम समय संथारा, करेके स्वर्ग में गये । 

बंधुओं ! इन दोनों की धर्म के प्रति किंतनी श्रद्धा ! जब जीवन में श्रद्धा जागेगी 
तो आत्मा में झंकार होगी कि दुनिया भले ही बदले, परन्तु प्रभु तेरे वंचनामृत्त तीनों 
काल-में कभी नहीं बदलेंगे ! है प्रभु ! जबतक मैंने आपको देखा न था, पहचाना 
न था तबतक बाहर बहुत भटका ॥ परन्तु अब आपको प्राप्त करने के ,बाद अन्य 

कहीं भटकने क्यों जाओँ.? जबतक हीरे की परख-नहीं है, तभी तक काँच की हीरा 

मानकर संभालेंगे, लेकिन हीरे की पहचान होने के पश्चात् भला काँच:को कोई 

रखेगा ? वीतराग बचनों पर जिसे यथार्थ श्रद्धा हूई उसके लिए व्रो मोक्ष की टिकट 

मिल गईं । श्रद्धा का विलपावर ऐसा है । जिसके जीवन में प्रतीति; रुचि या श्रद्धा 

नहीँ, वह संसारसागर में डूब जाता है। आराधक आत्मा का यह भूषण है कि उसे 

बीतराग के आगमों में संशय नहीं हो, अन्य मार्ग की आकांक्षा च-हो करणी के 

घ्स्टः या 2 आ/१ 



; फल की इच्छा न हो । बोया हुआ बीज कदाचित न भी फले, परन्तु किया हुआ 
' क्र्म कभी निष्फल नहीं जाता । सम्यक्दष्टि साधक जो भी क्रिया करता है एकान्त 

निर्णा के लिए करता है । मोक्ष प्राप्ति के लिए करता है । 

बौपदी का अधिकार 
नागेश्री नरकावास में ; नागेश्री छद॒ठी नरक में बाईस सागरोपम की स्थिति 

भोगकर कहाँ उत्पन्न हुईं ? 
सा णं तश्येडणं तरंसि उच्चद्िठ त्ता मच्छेसु उववन्ना तत्थ रण 

यत्ववज्डय दाहवक््कंतीए कालमासे काल किच्चा अहे सत्तमगीए 
पुढवीए उकक््कोसाए तेचीसं सागरोमठिड्ंएसु नेरडएसु उववज्ञा ।? 

छट्ठी नरक की भवस्थिति पूर्ण करके नागेश्री वहाँ से तिर्यच गति में मछली 
के रूप में उत्पन्न हुई । मछली के भव में शस्त्र से बींधकर, दाह-पीड़ा से समय 

पूर्ण कर मरण के शरण हुईं और भीचे सातवीं नरक में तैंतीस सागर की उत्कृष्ट 
स्थिति चाले नरकाबास में नैरेयिक पर्याय में जन्पी । 
एक साधू की घात करके कितने काल का दुःख उपार्जन कर लिया । परन्तु कर्म 

करते समय जीव विचार नहीं करता कि इसका परिणाम कितना भयंकर होगा । 
भागेश्री का उदाहरण सुनकर जीव पाप करते हुए अवश्य रुकेया । सरकार के कायदे 
का उल्लंघन करने से व्यापारी को दंडित किया जाता है - जानने पर आप वही 
भूल करेंगे क्या ? नहीं करेंगे । यदि भगवान ने भी यह बात्त न कहीं होती, गणथरों 
ने गूँथी न होतो, आचार्यों ने लिखी भ होती तो क्या मालूम होता कि ऐसे कर्म 
कलेवाले को ऐसे फल मिलते हैं । जानते नहीं तो पाप से.अटकते भी तहीं | आगम 
महान संपत्ति है, पृष्ठ खोलें तो ज्ञात हो ना ? नागेश्री नरक में भयंकर दुःख भोग 

रही है, वहाँ उसे कोई छुड़ाने नहीं जाता । वैसे ही किये हुए कर्म जीव को ही भोगने 
पड़ते हैं । भागेश्री अभी और कैसे-कैसे दुःख भोगेगी, क्या घटेगा आदि भाव 
अवसर पर । 5 

हैं सली ऋषिदला का चरिव्म | 
कन्या का नाम ऋषिदत्ता ; हरिषेण तापस सोचते हैं 'अब क्या करें ? शुरुदेव 

को संदेशा भेजें या स्वयं उनके पास जाएँ ?' इन विचारों की उलझन से निकल 
अभो हरिषेण कुछ निर्णय नहीं कर पाये, उससे पहले ही आकाशगामिनी विद्या के 
प्रभाव से गुरुदेव अपने दो शिष्यों के साथ आश्रम में आ पहुँचे । समस्त आश्रम 

आनन्द छा गया । 
प्य्य 



हरिपेणमुनि को देख गुरुदेव ने पूछा, “वत्स ! आर्या प्रीतिमती के देहावसान से 

तेरे दिल में दुःख तो नहीं हुआ ? आधात तो नहीं लगा ?” "कृपालु गुरुदेव ! 
नाशवंत वस्तु नष्ट होगी, इसमें दुःख का अनुभव क्यों करूँ ?" गुरुदेव को लगां 
कि साधना में तो बराबर स्थिर है । हरिपेण ने कहा, '“गुरुदेव ! इस बालिका का 
प्रश्न मुझे व्याकुल कर रहा हैं । क्या करूँ ? कुछ समझ में नहीं आता ।"है 
शिष्य ! तेरे प्रश्ण का समाधान करने के लिए ही मुझे यहाँ आना पड़ा है । बालिका 
का नाम क्या रखा है ?” “गुरुदेव ! अंबी तक नामकरण नहीं किया'।”'गुरुदव 

बोले, “मुनि हरिषेण ! इस कन्या का जन्म ऋषियों के आश्रम में हुआ है, इसलिए 

इसका नामे होगा 'ऋषिदत्ता' । तुम्हारे पिता ने एक वन में आश्रम बनवाया है, 
तुम्हें याद है ?" “गुरुदेव ! मैंने बचपन में एक बार आशभ्रम:देखा था ।" “तो है 
हरिषेण ! उसी आश्रम में जाकर रहो । तेरी कन्या का लालन-पालन भी होगा, और 
तेशा कर्त्तव्य भी भलीभाँति पाला जा सकेगा । वह स्थल सुंदर है । तुम ज्ञान- 

आराधना, करते हुए बहाँ शांति. से रहना ।”..हरिषेण ने गुरु की आज्ञा 

शिरोधार्य की ।  *. / ८ हा 
एक सप्ताह के पश्चात् गुरुदेव ने अपनी लब्धि के प्रभाव से 'हरिपेण त्रथा उनकी 

पुत्री ऋषिदता को आश्रम में पहुँचा दिया आश्रम देखते ही हरिपेण चौंक 

गये । आश्रम इतना स्वच्छ और सुंदर था, मानों अभी बनाया गया हो । वहाँ बालक 
के लालन-पालन की सभी सुविधाएँ थीं । हरिपेण ने विचारा कि 'यह सब गुरुदेव 
की लब्धि का प्रभाव है ।/ मुनि हरिपेण कन्या का' पालन करते हुए अपना 

ज्ञानाभ्यास भी. करते हैं । इस प्रकार समय बीतता गया । ऋषिदत्ता अब अठारह 

बर्ष की हो गई 4 उसका.यौवन सोलह कलाओं सहित खिला हुआ था । अत 

ऋषिदत्ता की रक्षा के लिए हरिषेण ने उसे अहश्यकरण की विद्या सिखायी । इस 
विद्या के प्रयोग से वह तो सबको देख सके, पर उसे कोई म देख सके । ऋषिदत्ता 
याहर जाये तो भय न रहे । अठारह वर्ष की राजकेन्या ऋषिदत्ता स्वर्गलोक की 

अप्सरा के समान शोभायमान है । वे आश्रम में रहते हैं । अब आश्रम में कान 

आयेगा और वहाँ क्या कुछ घटेगा, आदि भाव अवसर पर कहेंगे । 

॥ #» शान्ति: ॥ 

जे 

$ ४ 
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सुन्न बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 
शास्रकार भगवान जगत के जीवों के आत्म उद्धार के लिए उनसे कहते हैं कि 

“है आत्माओं ! एक बार आत्मा पर श्रद्धा करो ।” आत्मा ही परमात्मा है। आत्मा 
प्रमात्मा बनने चाला है । अशुद्ध स्वर्ण और शुद्ध स्वर्ण में जितना अंतर है उतना 
ही अंतर आत्मा और परमात्मा में है । अशुद्ध स्वर्ण में मिदटी आदि मिली होती 
है, पर अग्नि में त्पाने से वह शुद्ध हो जाती है । इसी तरह आत्मा भी कर्ममल कक 
कारण अशुद्ध बना हुआ है । उसे प्रार्थना, पश्चात्ताप, तप, च्त, नियम आदि प्रकार 

की अग्नि में तपाने से वह शुद्ध बनकर आत्मा से परमात्मा बन सकता हैं । हम 

जैसे विचार में होते हैं, उसी प्रकार के परमाणु खिंचकर हमारे पास आते हैं । हँसते 
हों तब हँसनेवाले और रोते हों तब रोनेवाले परमाणु अपनी ओर खिंचते हैं । इसी 
तर प्रार्थना करने से भक्ति के परमाणु अपनी तरफ खिंचते हैं । प्रभु के स्वरूप 
का ध्यान करने से निरंजन निराकार स्वरूप अपनी समक्ष उपस्थित हो जाता है और 
वैसे स्वरूप प्राप्ति के लिए पुरुषार्थ करते के विचार मन में उठते हैं। 
जगत में बड़ी-बड़ी योजनाएँ तैयार होने के पहले विचार रूप में होती हैं । 

सर्वप्रथम योजना विचार में आती है और उसका नक्शा तैयार होता है । तत्पश्चात् 

वह साकार स्वरूप ग्रहण करती है । इसी प्रकार प्रार्थना को भी समझिए । प्रार्थना 

में भक्त प्रभु के स्वरूप का विचार करता है । अपने को कैसा स्वरूप धारण करना 

है उसका साहएय चित्र प्रार्थना से उभरता है । उस चित्र के अनुसार ही स्वरूप प्राप्त 

करे की शक्ति का उपयोग किया जाये तो भक्त, शीघ्र या विलंब से, परमात्म 

स्वरूप प्राप्त कर सकता है । थे 
आपके समक्ष हम जो आगममय वाणी प्रदर्शित कर रहे हैं वह छद्मस्थ की वाणी 

नहीं है चल्कि सर्वज्ञ भगवंत द्वाय प्ररूपित सिद्धान्त है । इसलिए इस मार्ग में जरा 

भी अश्रद्धा के लिए स्थान नहीं हो सकता । श्रद्धा तो मनुष्य की जीवन डोर 

है। अ्रद्धा बिना मनुष्य जी नहीं सकता । यदि जीवन में अ्रद्धा न हो तो आदमी 

८: स्तास्या््टादा हि 



हतोत्साह हो जायेगा । हममें श्रद्धा तो है। शास्त्र सुनकर हमें इतना ही करना है 
कि मृत अवस्था में पड़ी श्रद्धा को सजीव करना है । पाश्चात्य देशों की संस्कृति 
भोगप्रधान है तब भी धर्म के प्रति उनका रूझान थोड़ा-थोड़ा दिखाई पड़ता है । 
रविवार की ईसाइयों के गिरजाघरों में भीड़ भरी होती है, फिर भी इतनी शांति होती 
है क्रि एक सुई के गिरने की- आवाज भी सुनी जा सकती है । शांतभाव से, 
अनुशासनबद्ध सभी प्रार्थना करते हुए दिखाई देंगे । ऐसा कोई नियम आपका है 
क्या ? हर रविवार को, अरे इतना न हो सके तो महीने में दो दिन, अरे, भाई एक 
दिन भी उपाश्रय में निश्चित समय एकत्रित होने और धर्मक्रिया करने का कोई 

कार्यक्रम है भला ? ऐसा कोई निश्चय किया है कि हर रविवार को व्याख्यान में 
जाना तथा बीतराग वाणी को पान करना है ? 
आज अधिकांशतः जड़प्रवृत्ति की ओर सरकते जा रहे हैं । आत्मा के शृंगार की 

बातें भुला दी गई हैं । तंथा शरीर के पोषण और शो भा-सज्जा की बातों का वेग 
बढ़ गया है । आज के आदमी को धर्म भक्त होना नहीं रुचता । देह-भक्त बनने 
की ओर ही उसका झुकाव अधिक दिखाई देता है । स्वार्थ का-पोषण करना, वेह 
को भोग-उपभोग जुटाना और कुटुंबीजनों. को. मौज-मजा करना - आज के मानव 
का कार्य क्षेत्र यही है । इसीमें उसे अपने कत्तैव्य की पूर्णाहुति नजर आती है । दो- 
चार. परिचित, स्नही-जन मिलेंगे तो एक-दूसरे से क्या पूछेंगे ? “तबियत कैसी 

है ? व्यापार:-धंधा कैसा चल रहा है ? सब ठीक है.ना ?” बस इसी प्रकार की पूछ- 

ताछ करेंगे । 'आत्मा “की उन्नति कितनी हुई ? आत्म-विकास की रफ्तार कैसी 

है ? बत-नियम कौन-से लिए, ?! इस प्रकार के प्रश्न कोई नहीं पूछेया ।,यही 
प्रमाणित करता है कि जीव की धर्म के प्रति जैसी श्रद्धा होनी चाहिए उस प्रमाण 

में जागृति-नहीं- हुई है 
बंधुओं ) भगवान, कहते हैं कि “हे आत्मा! तू अनंत संपत्ति का मालिक है । 

कौन-सी संपत्ति ? आपने जिसे संपत्ति मान'लिया है, वह नहीं,-बल्कि आध्यात्मिक 

संपत्ति । तेरे पास अनंत,ज्ञान, अनंत दर्शन-आदि गुणों का खजाना भरा पड़ा है 

फिर भी भिखारी की भाँति जहाँ-तहाँ माँगता फिरता है, तेरे खानदान के लिए यह 

कलंक है । जिसके पास लाखों की संपत्ति हो, पेढी तेजी से.चलती हो, सात मंजिल 

की हवेली हो, वह हाथ में रामपात्र लेकर भिक्षा:माँगने जाए, “क्या यह संभव 

है ? (श्रोताओं में से आवाज : 'असंभव है ।) इसी तरह जिसके पास आध्यात्मिक 

संपत्ति का खजाना भरा-हो,.वह भौतिक सुख की भीख माँगने जायेगा क्या ? 



नहीं जायेगा । परन्तु अज्ञानी जीवों ने भौतिक सुख में , विषयों में, पैसे में विश्वास 
जमा लिया है ! विषयों के प्रति रुचि रखी है । इन्द्रियजन्य सुख ही मेरा सबकुछ 
है ऐसी उल्टी मान्यता से चिपके बेठे हैं । पैसा बिना नहीं चलता । सन्नी बिना संसार 
नहीं चलता । इन सब से मेरा जीवन है - यही सोच अनादिकाल से बना रखी है 
। मैं अनंत शक्ति का स्वामी और मेरी यह दशा ? ऐसे जीवों से भगवान कहते हैं 
कि "हे आत्मा ! भौतिक संपत्ति से तेरी कोई बड़ाई नहीं है ।” अनादिकाल से 
परवस्तु में तूने अपनी बड़ाई मानो है, परन्तु परपदार्थ की महत्ता बड़ाई का कारण 

नहीं,हो सकती । तेरी बड़ाई तो तुझसे है । स्वरूप का भान भूलकर, ज्ञानी से सत्य 
समझे बिना; अपनी समृद्धि से परिचित हुए बिना बाहर के सुख पाने का प्रयलल 
कर रहा है । ऐसे जीव मानते हैं कि पैसा हो तो जगत में आदर मिलता है । पैसा 
बिना मेरी कोई महत्ता नहीं है । मेरी बड़ाई पैसे के अधीन है । पैसा है त्तो सबकुछ 

है, नहीं तो कुछ भी नहीं पैसे से बँगला घन सकता है । वाह-बाह बोला जाता 

है, मान-प्रतिष्ठा बढ़ती है, परिवार में बड़ा कहलाते हैं, संध-समाज में घड़ा माना 

जाता हूँ । इस प्रकार घन-प्रतिष्ठा आदि में बड़ाई मानते हैं । बाहर की बड़ाई को 

माना है, इसलिए अंदर का भान भूल गया है | चिंतामणि को चिंतामण्ि नहीं 

समझा । इस आत्मा रूपी चिंतापणि में इतना अक्ूत धन समाया हुआ है जो सात 

पीढ़ियों तक भी समाप्त न हो | इसकी ओर ध्यान न देकर वर्तमान दशा देखते हैं, 

इसीलिए उसका भिखारीपन भी नहीं मिटता । 

. ज्ञानी कहते हैं कि 'तू पाप का धंधा करे, डाकू का काम करे, अनीति में अपनी 

बुद्धि की चालाकी दिखाकर अपनी बड़ाई मानता है, पर यह कोई बड़ाई नहीं 

है। तेरी यह बड़ाई तुझे मार खिलायेगी ।' जीव ने अनादिकाल से उल्टी समझ नहीं 

छोड़ी है, परन्तु ऐसा बीतसग शासन मिलना महादुर्लभ है “नह्त्थ' एरिसं दुच्चें, 

जे लोएं परम दुच्चरं ।? चीतराग शासन क्ले समान अन्य कोई शासन नहीं, 

जो इस लोक में मिलना दुर्लभ हो । वीतराग शासन में आंकर भी यदि आप सही 

नहीं समझें तो आप चाहे साधू वेश में हों या श्रोवक वेश में - वेश आपको तार 

नहीं सकता । परन्तु अंदर को अध्यवसाय, व्यापार ही आपके ऊर्ध्वममन था पतन 

का कारण है । ज्ञानी पुरुषों ने महान करुणा करके तत्त्वज्ञान का प्याला' भरकर 

हमें! पिलाया है । परः अज्ञानी जीव पीने से इन्कार करता है । अरे भाई ! एक चार 

मुँह से लगाकर तो देखो कि इसमें खूबी.क््या है ? इसे पीते ही आपका मिथ्यात्व.. ४ 

का रोग दूर हो जायेगा । लेकिन आपको विश्वास नहीं । अंत में. थककर ज्ञानी ० 

ला है 



वह कटोरा जमीन पर रखते हैं और कहते हैं, 'जब तेरी भावना हो; तृपा,जगे तव 
पीने आना ।' वीतराग भगवान तो हमारे श्रेय के लिए आमंत्रण देते हैं और संसारी 
जीवों को कहते हैं कि “परिग्रह के प्रति आसक्ति घटाओ:॥”, धन-धने करते रहते 
हो पर यह काला धन आपको काली गति दिलवायेगा । यदि-जीव 'की आसक्ति 
नहीं छूटी हो, ममता न घटी. हो तो उसे जितना भी धन-मिले उसे संतोष नहीं 

होगा । त्ृप्णा की आग उसे जलाती रहेगी । आपको एक इृष्ांत देकर बतातो हूँ। 

सेठ और मुनिम का प्रसंग $ अमरावती नगरी में अमरचंदःनामक 'सेठ रहते 
थे । लक्ष्मीदेवी की उनपर असीम कृपा थी । इतना अधिक धेन था उनके 'पांस, 
मानों दूसरा कुबेर ही अवतरित हो गया हो । सेठ की उम्र होने लगी, बुढ़ापे ने घेय 
डालना शुरू किया । कवि ने एक गाँत में, बुढ़ापे कां चित्र खींचा है -' 

“केश कहे में कलर बनदल्यो, नयनो कद्दे 'नीर खोयूं, ४ 

कान कह्टे मारी कीमत थई अरंधी, दुःखड़ा केटला वेढुं, 

घड्पण रोबवा नेहुं 'रे, घडपण रोवा बोढ ॥”' 
सिर क़े काले बाल सफेद हुए, नैनों का तेज घट गया, कान से सुनना आधा हो 

गया- ऐसी वृद्ध अवस्था आई ।तब एक दिन सेठ ने अपने मुनीम को बुलाकर कहा, 
“मुनीमजी ! अब मेरी जिंदगी का कोई भरोसा नहीं । व्यापार-धंधे में मैने बहुत कमायी 
की और साहस करके सिदर्द्धि भी प्राप्त की है ! परन्तु कुल. मिलाकर मेरी मिल्कियत 
कितनी है - इसका कुछ अंदाजा नहीं हो रहा है । मेरे पास कुल माल-मिल्कियत 
कितनी है, यह ज्ञात हो-जात्ा तो मन में-संतोष होता 4!-मुनीमजी बोले, “बिल्कुल 
सही कह रहे हैं । आपको हिसाब तो रखना ही चाहिए । एक-सप्ताह में साया हिसाब 
देखकर आपको सही आंकड़ा मैं बता दूँगा ।7:मुनीमजी ने दूसरे ही दिन पेढ़ी में जाकर 

अलग-अलग गुमास्ताओं को अलग-अलग खाते सौंपकर हिसाब करने बैठा दिया ! 
उस समय आज के जैसी नोट नहीं थी, सिक्का वाला रुपया होता था | छोट़े-बड़े 

खातों (चोपड़ों) के पन्ने घलटते सबके हाथ चुःखने लगे । हिसाव गिनने में अँगुलियाँ 
घिसने लगीं .और पैसे सिनने में कमर दुःखने लगी । एक हफ्ते में हिसाब तैयार हो 
गया और मुनीमजी ने चपलता से जोड़-बाकी करके पूरा हिसाय, तैयार कर लिया । 

शत्रि के समय मुनीमजी हिसाब लेकर हवेली पहुँचे ।“सेठ तो प्रतीक्षा. में चैंठे ही 
थे । मुनीम को देखते-ही पूंछते हैं, ''मुनीमजी ! कितना धन है ?" मुनीम ने कहा, 
“सेठजी ! बोलने से सिर चकरा जाये इतनी-बड़ी रकम है ! सेठ जी ! बिना कुछ कमाई 
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किये, आपकी सत्तर पीढ़ी बैठकर खाये तो भी खत्म न हो इतना अधिक द्रव्य आपके 
पास है ।! 
इतना कहकर मुनीपज्ञी कुछ देर वैठकर चले गये । लेकिन यह क्या ? सेठ की 

आँखों में आँसू किसलिए ? मानो दुःख का पहाड़ दूट पड़ा हो, ऐसे फूट-फूटकर 
सेठ इस उम्र में रे रहे हैं । सेठानी, बच्चे, नौकर-चाकर सब क्या हुआ ? क्या 
हुआ ? कहते सेठ के दीवानखाने में दौड़े आये । सोचने लगे, “सेठ को इस तरह: 
मेने का कारण कहीं धंधे में कोई विशेष हानि तो नहीं ? कोई सौदा कैंसिल तो 
नहीं हो गया ? किसी माल गोदाम में आग लगी या माल से भरा जहाज डूब 
गया ?' सब विविध तर्क-वितर्क में डूबे रहे, परन्तु उनसे पूछने की हिम्मत कौन 
करे ? मुनीमजी के जाने के बाद ही यह हालत हुई है। तो सेठानी कहती है कि 
“मुनीमजी को बुलवाओ ।” मुनीम के आने पर उनसे बोली, “मुनीमजी । आपके 
जाने के बाद न जाने क्या हुआ, सेठजी कुछ बोलते नहीं, बस रोये जा रहे हैं ।" 
मुनीम ने सैठजी के पास जाकर नम्नता से पूछा, “सेठजी ! बहुत खुशी की चात्त 
थी, इससे आपका हृदय नाच उठना चाहिए था । आपकी आँखों में आँसू किसलिए ? 
एक घंटा पहले तो में आपको हिसाब बताकर गया था, उसके बाद कुछ हुआ है 
क्या 2" सेठ बोले, "आपने हिसाव बताया उसीसे मेरा हृदय दूट गया है ।” मुनीम 
ने कहा, “सत्तर पीढ़ी के जोबन-यापन जितना धन आपके पास है, फिर भला दुःख 
की क्या ब्ात है ?” “मुनीमजी ! सत्तर पीढ़ी तो चला लेगी पर इकहत्तरवीं पीढ़ी 
का कया होगा ? वे तो भूखे मर जायेंगे ना ।" लोभी मनुष्य की तृष्णा तो 
देखिए । 'उत्तराध्ययन सूत्र' के नववें अध्ययन में इन्द्र ने आकर नमिसजपधि से कहा, 
“आपको दीक्षा लेनी है तो खुशी से लीजिए, परन्तु अपने पुत्न-परिवार के लिए धन 
का भंडार भरकर जाइए ।” तब नमिराजधि ने क्या कहा - 
सुचण्ण रुप्पस्स उ पव्चया भवे, सिया हु केलास समा ऑरुंखया | 
नरस्स लुध्धस्स न तेहिं-किंचि, इच्छा हु आगास समा अग॑तच्तया ॥? 

व 7 - उत्त, यू, अ.-९, गा. छ८ 
कैलास पर्वत जितना ऊँचा, असंख्याता, सोना-चाँदी का ढेर कर दिया जाये, 

तेव भी लोभी मनुष्य की इच्छा पूरी नहीं होतो, क्योंकि इच्छा आकाश जितनी 
अनंत हैं । पड न डर ्ज 

सेठ ने कहा, “मेरी इकहत्तरवीं पीढ़ी क्या खायेगी ?” सुनकर सब स्तव्घ रह 
गये । फिर सेठ सेठाती से कहने लगे, “तू मुझे हमेशा कहती है कि मैं दूरका विचार 
नहीं करता, पसन्तु देख में कितनी दूर तक की:सोचता .हूँ । इकह॑त्तरवीं पीढ़ी की 

ञ् 



चिता में रे रहा हूँ ।” सेठानी बोलीं ; “सेठ । पीढ़िओं 'की व्यर्थ चिंता करके दुबले 
क्यों हो रहे हैं ? सबकी चिता करते हैं, पर मेरा क्या होगा यह चिंता कभी की 
हैं ? इकहत्तरवीं पीढ़ी .के लिए-से रहे हैं.कभी आत्मा के लिए भी-रोये हैं ?" 

कोने खबर क़्यारे मछे; आवो जन्म मानव तणो, |, ..'. - 
मादे प्रभु तणी भक्ति, करी लो समझीने जहीं । ' 

यह मानव जन्म दोबारा कब मिलेगा, इसका पता नहीं. है ! आप इकहत्तरवों पढ़ी 

के लिए रो रहे हैं और हम आपके लिए रो रहे हैं कि आपका क्या .होगा ? अतः 
धन के प्रति मूर्छां भाव कम कीजिए । हर कोई अपना-अपना. भाग्य लेकर आता 
है उनके भाग्य में होगा तो कहीं से भी मिलेगा और भाग्य में न होगा तो आपका 
संग्रह किया हुआ धन तक किसी न किसी रास्ते से चला जायेगा ! धन के जाने 
के रास्ते बहुत हैं ॥ आप एक घर तो ऐसा बताइए जहाँ इक्हत्तर पीढ़ी तक धन चला 
आ रहा हो । इसलिए ये निरर्थक विचार छोड़कर आत्मा का बुछ कल्याण कर 
लीजिए । हमें तो यही समझना है कि मनुष्य के पेट की भूख बहुत अल्प होती 
है आधा-सेर अनाज से पेट का गढ़ा भर जाता है, परन्तु मन की भूख इतनी विशाल 

है जो कभी भी नहीं बुझती '। ' 
'इच्छे रूपी गड़ढा इतनो विचित्र है कि उसे जितना ही सांसारिक संपत्ति से भरते 

हैं, भरने के बदले वह उंतना ही गहरा होता जाता है जैसे लाखों नदियों का पानी 
समुद्र में जांता है फिर भी समुद्र तृप्त नहीं होता, लाखों मन,लकंड़ी डालमे पर भी 
अग्नि को तृप्ति नहीं होती, वैसे ही एक मनुष्य को कदाचित तीनों भुवर्न के तमाम 
दुनियावी पदार्थ मिल जाएँ फिर भी इच्छा का समुद्र तृप्त नहीं होता । बह तो बढ़ता 
ही जांता है। जो प्राप्त हुआ है उसमें संतोपवृत्ति रखने वाला आंत्मा वॉस्तविक सुख 
का भोक्ता बन सकता है | संतोषो जीव को जो सुख है। बह तीनों भुवर्न की धाहा 
संपत्ति प्राप्त करनेवाले असंतोधी को नहीं. । क्योंकि संतोष जीवन का अँतरधन 
हैं । यह बात जिस दिन "जीव को समझ में आ जायेगा वह बाह्य सुख के पीछे 

भागना कम करके अंदर के स्वाधीन सुख की प्रासि के लिए प्रथल्लशील होगा ! 

सुख किसी बाह्य पदार्थ में भहों है । सुख का अनंत “सागर तो मात्र एक 

आत्मा है। - 
सेठ को सेठानी ने बहुत समझाया पर वे न समझे । सारी जिंदगी धन प्राप्त में 

व्यतीत किया, एक दिन भी प्रभु का नाम नहीं लिया । | 
“नाम जेओए लीघुं नंदोतुं जीवनंगां रामनुं 
एमने छेँवकी जनारा, राम कद्देता जाय छे ।/ . 

ज्यों 



जिसने जीतेजी कभी महावीर या राम का नाम नहीं लिया, उन्हें ले जाने वाले उनके 
पीछे गम बोलते चलते हैं। इससे जाने वाले को कोई लाभ नहीं होगा । इसलिए संपत्ति 
लूदे जाने के भय से अधिक भय आपको अपनी आत्मा के लुटने का होना चाहिए । 

नागेशी उरपर सर्प ननी ४ नागेश्री सातवें नरक की स्थिति थूर्ण करके मत्स्य 
पर्याय में जन्मी । वहाँ फिर शर्तों से विधकर दाह की पीड़ा से मरी और दूसरी चार 
सातर्वी नरक में उत्कृष्ट तैंतीस सागरोपम की स्थिति में उत्पन्न हुई । तैंतीस सागरोपम 
वर्ष यानी तीन सौ तीस क्रोड़ाक्रोड़ी पल्योपम वर्ष । एक पल्योपम वर्ष का माप मालूम 
है ? चार गाउ का लंबा, चौड़ा और गहरा कुँआ । उसमें युगलिया के अति बारीक 
बाल के असंख्य दुकड़े करके खूब ठांस-ठांस कर उस कूएँ को भरा जाए। ऐसा ठांस 

कर भरना है कि उस पर से चक्रवर्ती की सेना चली जाये, तब भी एक बाल तक 
न किसके । सौ-सौ वर्ष के बाद उसमें से एक-एक दुकड़ा निकाला जाएं । उदाहरण 

स्वरूप १९०० के साल में एक टुकझ़ा निकाला हो तो २००० के साल में दूसस 
दुकड़ा । इस प्रकार करते-करते जब कुँआ बिल्कुल खाली हो जाए, उसमें जितमे वर्ष 
लगे उतने वर्षों का एक पल्योपम काल होता है। यह माप एक पल्योपम का है, ऐसा 
तीन सौ तीस ऋड़ाक्रोड़ी पल्योपम नागेश्री ने दुःख भोगा । इसीके समान स्थिति 
अनुत्त विमान की है, पसनु वहाँ देव सुख भोगते हैं । अनुत्तर विमान के देवों के 
आयुष्य का कितना विशाल काल ! इतने विशाल काल तक का अनुपम अथाह सुख, 

पस्नु अंत में बह भी समाप्त होगा । इसके समक्ष अपना विंदु जैसा शुद्र सुख का काल 
किस गिनती में आयेगा ? क्या उसी पर निर्शिचत होकर बैठा जा सकता है ! इसे बहुत 
बड़ा और कोयमी सुख मानकर अभिमान करना उचित है ? ज्ञानी कहते हैं कि 'संसार 
की अनित्वता तो देखिए । ऊँचा देवी सुख और दिव्यकाल भी अंत 8 2 तो 
क्या सिर्फ सुख और आयुष्य ही अनित्य है ? नहीं । जिसके साथ बालपन, बीवन का 
खेल खेला, काम के दौरान जिस सेठ की प्रशंसा के गीत गाये, स्नेही-संबंधी से प्रेम- 
भर बातें की और उन्हें सदा का स्रेही मानकर निर्शिचित होकर बैठ गया, वे सभी एक 

दिन उठकर चले गये । ओरे ) अपनी आँखों से काया को भस्म होते देखा फिर भी 
क्या मन में विचार आया कि मैं भी अचानक चला जाऊँगा, मेरी काया भी राख 

हो जायेगी । (ओताओं में से आवाज : “नहीं ।) 
बंधुओं | हमें तो यह समझना है कि सातवीं नरक और अनुत्तर विमान की उत्कृष्ट 

स्थिति सैंतीस :ख भोगता है नागे श्री 

स्का 



सातवीं नरक से निकल कर तीसरी बार मत्स्य पर्याय में जन्मी । वहाँ शस्त्र से विधकर, 

दाह पीड़ा से मग्ी और छट्ठी नरक में बाईस सागरोपम की स्थिति में उत्पन्न हुई । देखिए 
एक भी भव में उसे सुख पाने को गति नहीं मिली, सिर्फ. दुःख, दुःख बस दुःख 
भोग रही है । छट्ठी नरक से निकलकर उरपर सर्प बनी । वहाँ से कहाँ जायेगी अपने 
कर्म का विपाक कैसे भोगेगी आदि भाव अवसर पर कहा जायेगा । _ 

सती ऋरृखिदता का चरित्व)._- 

कनकरथ की वापस से मुलाकात / ऋषिदत्ता अठारह वर्ष की.होः गई है.। उम्र 
के साथ उसका सौंदर्य भी खिल उठा है-। कोई वनचर मनुष्य उसे देखकर कोई 
उपद्रव न करे, इसलिए उसके पिता ने उसे अदृश्यकरण विद्या सिखायी है । जिससे 
भन्य किसीके देखे जाने पर, विद्या के बल से वह अदृश्य हो जाए ।' पहले बात 
चल रही थी कवि कनकरथ कुमार पिता के आग्रह से रुक्मणी राजकन्या से परिणय 
करने जा रहा था । रास्ते में जंगल में एक सुंदर कन्या उसे दिखी और तुरंत अदृश्य, 
गई '। वहाँ पास में आश्रम दिखा । स्रानादि के पश्चात् एक वृद्ध तापस और 

उनके पीछे उसी कन्या को आश्रम की ओर जाते देखा । कनकरथ कुमार ने तायस 
पे पूछा, “आप कौन हैं ? तथा इस जंगल में यह कन्या कौन है?” तब तापंस 
हरिषेण राजा का प्रसंग कहने लगा । वहाँ तक पहुँकर तापस राजपुत्र कनकरथ से 
कहता है कि 'हे भाग्यवान । मैं ही वह हरिपेण तापस हूँ और ऋषिदत्ता मेरी कन्या 
है। तुम्हारे आदमियों को और तुम्हें दिखाई देने के बाद बह अदृश्य हो गईं धी विद्या 
के प्रताप से | अनजान लोगों से उसके शील पर कोईं आपत्ति का; प्रसंग न आये 
इसलिए यह विद्या उसे सिखायी है.।”:... «८ 
कनकरथ कुमार तापस की सारी बातें सुनकर दिग्मूढ़ हो गया और बोला, "धन्य 

है आपको ! धन्य है आपके चारित्र को । इतने सुख के संयोगों में भी कितना 
ज्वलंत वैराग्य । आपने तो त्याग किया ही पर कम उप्र की :रानी प्रीतिमती ने भी 
साथ में त्याग किया, छोटे बालक /का मोह भी न. रखा । कितना उत्कृष्ट 
वैराग्य ! हे प्रभु ! हमें वैराग्य क्यों नहीं आता ?” महान तापस कहते हैं, “हें महानु- 
भाव ! आपको इस वैराग्य का चरित्र सुनना रुचिकर लगा, यही आपकी चैराग्यदशा 
बताता है । वैराग्य का यह प्रसंग सुनते-सुनते आपको कहीं अयोग्य लगा भला, 
कि ऐसा कैसे मान सकते हैं ? ऐसा कैसे किया ? नहीं ना.। उल्टे भान हुआ, आनन्द 
हुआ । यह सूचित करता है कि आपको भी संसार के संयोग-राग करने जैसे नहीं 

लगते हैं । अंतर में चैसाग्य न हो तो,चैराग्य की बातें रूचती नहीं ।/“कनकरथ कहते 

ट्् 

हि 



० 
हैं, “प्रभु ! मुझसे ऐसे दुःखद संसार के संयोग क्यों छूटते नहीं 7” त्ापस कहते 
हैं, “इसके लिए वीयोल्लास चाहिए । वैराग्य बनाये रखने से एंक दिन वह जरूर 

प्रकट होगा । त्यागी पुरुषों का समागम करते रहना चाहिए जिससे त्याग के लिए 
आवश्यक आंतरिक बल में वृद्धि होगी । यहाँ ध्यान देने की बात यह है ऋषिदत्ता 

सामने ही खड़ी है, राजकुमार बातचीत कर रहे हैं, पर उनका मन उसकी ओर नहीं 
जाता । जब मन में ही नहीं तो उसके दर्शन या उसके बारे में जानने की तो बात 
ही कहाँ ? कुमार की यह सात्विक प्रकृति सूचित करती है, सामने इच्छित विषय 
आनेपर, स्वेच्छा से त्याग वही कर सकता है जिसमें सत्व हो । सत्वहीन जीव यहाँ 
नहीं ठहरते । परस्त्री को देखने लग जाते हैं त्तो अपरिणीत एक सुंदरी कन्या पर कुदृष्टि 
करे से कैसे चूकेंगे ? तो अब कन्या के बारे में क्या सोचा है, इतना पूछे बिना 
रहेंगे क्या-? 
- चंदन को चाहे जितना घसे वह शीतलता देगा, उसे चाहे जितना जलाइए वह 
सुवास प्रसरित करेगा । गुलाब के फूल को कितना भी मसलिए, वह हाथ को 

सुगंधित करेगा । सोना को कसौटी पर घसें तो चमक दिखायेगा और अग्नि में 
तपाये तो और चमचमाएगा । रत्न को जितना घिसेंगे, वह तेज देगा | विचार यह 
करना चाहिए.कि ऐसे एक्रेन्द्रिय फू ल, रत्न, चंदन जैसे जीव भी तब गुण दिखाने 
का सत्त्व रखते हैं तो फिर में तो पंचेन्द्रिय मानव हूँ, सत्त्व के साथ न रहूँ ? जीव 
की बड़ाई किसमें है ? सत्वहीन बनकर कुम्हलाने में या प्रफुल्लित और उज्ज्वल रहने 
में ? छोटी-सी बात पर क्रोध से भड़कने में या मन शांत रखकर, क्षमा की उदारता 
दिखाने में ? शो भा-किसमें है ? एक जरा रुपाली भिखारिन सामने आयी तो उससे 
आँखें लड़ाने में या सामने इन्द्राणी भी आ जाये तो सहज आँख ऊँची तक न करने 
में ? आत्मा का सौंदर्य और उत्तमता किसमें है ? कनकरथ का प्रयत सत्व जायूत 
रखने का है । इसलिए कन्या के सामने न देखकर, उसके बारे में न पूछकर वैराग्य 
और त्याग के चारे में पूछता है । ऋषि के समझाने पर कुमार की समझ में .आ 
गया कि संसार के प्रति बैरग्य आने के बाद विशिष्ट वीर्य और सत्व को महकाया 
जाये तो संसार का त्याग हो सकता है । सुनकर यही मनोरथ करता है कि ऐसा 

सत््व, चीर्य मुझमें कब प्रकठेगा ? 
'कनकरथ राजकुमार को देखकर हरिपेण तापस के मन में इच्छा हुई कि ऋषिदत्ता 

के लिए यह राजकुमार योग्य है । अब तापस कनकरथ कुमार से किस प्रकार बातें 
करेंगे और आगे क्या होगा, आदि भाव अवसर-पर कहे जायेंगे । - 

हे -  ॥ ० शान्ति) ॥ 
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,. आत्मदर्शन करो ... 
सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों !, :- , 98035 ह 

शासन सम्राट वीर भगवान के मुखारबिंद- से निःसृत शाश्वत वाणी का नाम है 
सिद्धान्त । सिद्धान्त और जैनदर्शन समझाने-वाले सद्गुरु कहते हैं, ' भाग्यवानों ! ऐसा 
वीतराग शासन महान भाग्योदय होने पर ही मिलता है ।' आज आत्मा कहाँ भूला 
है ?' अनंतकाल 'से परिभ्रमण करते, 'दुःख सहते; यह अमूल्य मानव भव महान 
भाग्योदय से प्राप्त हुआ है । ऐसा दुर्लभ मानव भव पाकर कैसी आराधना करनी 
चाहिए ? नर से नारायण, भक्त से भगवान, आत्मा से परमात्मा बनने की आदधर्ना 
करनी चाहिए, यह बात तो मैं आपके समक्ष 'बहुत बार कह चुकी हूँ! पिंजग्रपोल 
(गोशाला) के पशुओं को देखकर कभी विचार कीजिए कि ये पशु दुख़ियारे क्यों और 
मैं सुखी क्यों ? अरे ! मानव जाति में विंचार कीजिएं कि रोज सुबह उठकेर मैं गर्म- 
गर्म गाँठिया और साठा खाता हूँ, तो 'जिसे रोटी तंके नहीं मिलती उसका क्यो होता 
होगा ? मुझे रहने के लिए आलिशान-भवन और कितनों के पास झोंपड़ी भी नहीं, 
सोने के लिए कोई चबूतरा भी नहीं | मानव में कितनों के पैर नहीं,आँख नहीं और 
मैं तो देख सकता हूँ, पर सही सलामंत हैं, इसका कारण क्या है? आम कोई पूछे 
कि “आप कौन हैं? कहाँ रहते हैं ?' तो आप कहेंगे कि “मैं दशा भ्रीमाली दतिया, 
महावीर बिल्डिंग में रहता हूँ ।' यह आपने किसका परिचय दिया ? बाहरी ढाँचे का, 
माल तो पहचाना ही नहीं । में कौंन ? अनंत शक्ति का स्वामी आतत्मों । जगत से मियला 

तत्त्व मुझमें भरा हुआ है। यह किसकी पहचान हुईं ? माल की । आम्रफल को देखकर 
स्वादिष्ट आम का बखान करें, पर उसके मूल को ही भूल जाएँ तो ? मूल भत्ते हो 
घूल-मिद्टी में दबा हुआ हो, पर मूल था इसीलिए आम है। ऐसे ही आपने भी पूर्- 
जन्म में धर्म का बीज बोया है, जिसके फलस्वरूप इस भव में वैभव प्राप्त इआ 
है। जिन्होंने गत जन्मों में शुभ कार्य नहीं किये वे अपने अशुभ कर्मों 08 54 हैं 

आपसे कोई पूछे कि आप कौन ? मैं चैतम्थ हूँ, ऐसा वंक आवाज 

निकलती है ? नहीं निकलती, क्योंकि उस्तेमे रुचि नहीं है। आत्मा मूल को भूल गया 

४२६ ५४००२ स्््च्य्प्च्य्च्य्ल्ड 

के 



है, इसलिए किसका गुणगान करता है ? घुदूनल का । शरीर को सुंदर और सुशोभित 
करे के लिए स्त्रो, पावडर लगायेंगे । परन्तु चोरे की बधाई कितनी ? एक बार चेतन 
की बधाई भी ले लीजिए । आप भले ही दसा, वीसा के रूप में अपनी पहचान बताते 
हों, पर्तु आप आत्मा हैं, जैन हैं । जैन बने बिना छुटकारा नहीं है । विनय, विवेक, 
ज्ञनदर्शन को जीवन से जोड़ेंगे नहीं तबतक उद्धार नहीं है। पशुओं की पुकार आपको 
कहाँ सुननी है ? अस्पतालों में देखिए, मरीज किस प्रकार दर्द से पीड़ित हैं ? आपके 
पाप सब अनुकूल है, किस वजह से ? पूर्वभव के शुभ कर्मों की वजह से । अनेक- 
अनेक दुःख सहन करने के बाद यह मानव भव मिला है । इसी भव में आत्मा से 
परमात्मा चना जा सकता है । परमात्मा का प्रतिनिधि सम्यक्दर्शनी आत्मा है । वह 
वैभव-विलास में आसक्त नहीं होता । चार मोहनीय कर्म के कारण संसार नहीं छोड़ 

पाता, परन्तु संसार के पदार्थों के प्रति आसक्ति छोड़ सकता है । सम्यक्त्वी जीव 
मोहमाया में फंसता नहीं, -आसकत नहीं होता । वह बाहरी पहचान में आत्मा को भूल 
नहीं जाता । ऐसी गहन बातें कुछ जीवों को सुनना भी पसंद नहीं । लौहभस्म, 
सुवर्णभस्म शरीर की कांति के लिए होती है, पर किसे दी जा सकती है ? पहले जिसके 
मल की शुध्धि हो गईं हो, उसे यह रप्तायन दिया जाये तो सुवर्णभस्म कंचन समान 
शरीर बना दे । ऐसी सुंदर भस्म भी उसे ही दी जाती है जिसके जठर की शुद्धि हुई 
हो । इसी, प्रकार सम्यकज्ञान और सम्बक्रुदर्शन रूपी आध्यात्मिक रसायन किसे 
रुचिकर होगा ? जिसके जीवन में अनुकंपा, दानवृत्ति होगी उसे यह रुचेगी । परन्तु 
जिसके नीति-व्यव्ह्दार का ही कोई ठिकाना न हो, पिता-पुत्र, भाभी-ननद को कैसे 
रहना चाहिए, इसका तक भान न हो, जिसमें सहिष्णुता नहीं, समभाव नहीं, उसे 
सम्यकदर्शन की बात पसंद नहीं आयेगी । 

बंधुओं ! अब कुछ कीजिए । आराधना करने का यह महान अवसर है । बड़ का 
छेटा-सा बीज सैंकड़ों को छाया प्रदान करता है, वैसे आपका छोटा-सा दान भी, 
नीतियूर्वक होगा तो सैंकड़ों पाप दूर होंगे । यह छोड़ने जैसा है, यह सब युण्याई 
का चमत्कार है । लक्ष्मी स्थायी - स्थिर या ध्रुव 'नहीं है । लेकिन आत्मा की ज्ञान 

रूपी लक्ष्मी तो शाश्वत है । जिसके हाथ॑ में चंत्ती हो, क्या वह गढ़े में गिरेगा ? 

वैसे ही जिसे ज्ञान है बह अन्याय करेगा भला ? परोपकार करते हुए घीछे नहीं 
हंदेगा । बहनों का सच्चा आभूषण शिवल है, चायलोन के वस्त्र नहीं । आप अपनी 
देह का प्रदर्शन करती हैं | यह नाटक-थियेटर नहीं बल्कि बीतराग-भवन है येहाँ 
आकर आत्पमरदेर्शन करना है । ५ ह 

सम्पक्त्व॑ का स्वरूप समझाते हुए शास्त्रकार कहते हैं कि 'सम्बकहष्टि जीव का 

आध्यात्मिक जीवन चौथे गुणस्थानक से प्रारंभ होता है । परन्तु 
के न्््््ध्यशक्ट्ादस्स्स्स्स्क््््ध्््ध् प्र 
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. :..- » जआल्मदर्शन करो , . ... .. 
सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों! / .. रे पड जी क को 
शासन सम्राट वीर भगवान के मुखारविंद से निःसृत शाश्वत बाणी का नाम है 

सिद्धान्त । सिद्धान्त और जैनदर्शन समझाने. वाले सद्गुरु कहते हैं, ' भाग्यवानों ! ऐसा 
वीतराग शासन महान भाग्योदय होने पर हो मिलता है !! आज आत्मा 'कहाँ भूला 

है ?: अनंतकाल 'से' परिभ्रमण करते, दुःख सहते, यह अमूल्य मानव भव महान 
भाग्योदय से प्राप्त हुआ है । ऐसा दुलंभ मानव-भव पाकर कैसी आराधना करी 
चाहिए ? नर से नारायण, भक्त से भगवान, आत्मा से परमात्मा बनने की ओआगधना 
करनी चाहिए, यह बात तो मैं आपके समक्ष बहुत बार कह चुकी हूँ | पिंजगपोल 
(गोशाला) के पशुओं को देखकर कभी विचार कीजिए कि ये पशु दुखियारे क्यों और 
मैं सुखी क्यों ? अरे ! मानव जाति में विंचोर कीजिएं कि रोज सुबह उठकेर मैं गर्म- 
गर्म गाँठिया और सांठा खाता हूँ, तो जिसे रोटी तंक नहीं मिलती उप्तका क्या होता 
होगा ? मुझे रहने के लिए आलिशान भवन और कितमों के पास झोंपड़ी भी नहीँ, 
सोने के लिए कोई चबूतरा भी नहीं । मानव में कितनों के पैर नहीं, आँख नहीं और 
मैं तो देख सकता हूँ; पैर सही सलामत हैं, इसका कारण क्या है?? आपसे कोई पूछे 
कि 'आप कौन हैं ? कहाँ रहते हैं ?' तो आप कहेंगे कि 'मैं दर्शा भ्रीमाली जैन बनिया, 
महावीर बिल्डिंग में रहता हूँ ।' थह आपने किसका परिचय दिया ? बाहरी ढाँचे का, 
भाल तो पहचाना हीं नहीं । में कौन ? अनंत्र शक्ति का स्वामी आत्मा । जगत से निशला 
तत्त्व मुझमें भरा हुआ है.। यह किसको पहचान हुईं ? माल को । आंग्रफल को देखकर 
स्वादि्ठ आम का बखान करें, पर उसके मूल को हो भूल जाएँ तो ५38 भले हैं 
धूल-मिद्टी में दबा हुआ हो, पर मूल था इसीलिए आम है | ऐसे ही आपने भी पूर्व- 
जन्म में धर्म का बीज बोया है, जिसके फलस्वरूप इस भव “में बैभव प्राप्त इआ 
है | जिन्होंने गत जम्मों में शुभ कार्य नहीं किये वे अपने अंशुभ कर्मो से दुःखी हैं। 

आपसे कोई पूछे कि आप कौन ? मैं चैतन्य हूँ, ऐसा चमत्कारपूर्वक आवाज 
निकलती है? नहीं निकलती, क्योंकि उसमे रुचि नहीं है। आत्मा मूल को भूल कक 



है, इसलिए किसका गुणगान करता है ? पुदू्गल का । शरीर को सुंदर और सुशोभित 
करे के लिए स्तो, पावडर लगायेंगे । परन्तु बोरे की बधाई कितनी ? एक बार चेतन 
की बधाई भी ले लीजिए । आप भले ही दसा, वीसा के रूप में अपनी पहचान बताते 
हों, परतु आप आत्मा हैं, जैन हैं । जैन वने बिना छुटकारा नहीं है । विनय, विवेक, 
ज्ञनदर्शन को जीवन से जोड़ेंगे नहीं तथतक उद्धार नहीं है । पशुओं की पुकार आपको 
कहाँ सुननी है ? अस्पतालों में देखिए, मरीज किस प्रकार दर्द से पीड़ित हैं ? आपके 

पास सब अनुकूल है, किस वजह से ? पूर्वभव के शुभ कर्मो की वजह से । अनेक- 
अनेक दुःख सहन करने के बाद यह मानव भव मिला है | इसी भव में आत्मा से 
परमात्मा बना जा सकता है | परमात्मा का प्रतिनिधि सम्यकदर्शनी आत्मा है । वह 
वैभव-विलास में आसक्षत नहीं होता । चारित्र मोहनीय कर्म के कारण संसार नहीं छोड़ 
पाता, पस्तु संसार के पदार्थों के प्रति आसक्ति छोड़ सकता है । सम्यकृत्वी जीव 
भोहमाया में फँसता नहीं,-आसक्त नहीं होता । वह बाहरी पहचान में आत्मा को भूल 
नहीं जाता । ऐसी गहन बातें कुछ जीवों को सुनना भी पसंद नहीं । लौहभस्म, 
सुवर्णभस्म शरीर की कांतति के लिए होती है, पर किसे दी जा सकती है ? पहले जिसके 
भल्न की शुध्धि हो गई हो, उसे यह रसायन दिया जाये तो सुवर्णभस्म कंचन समान 
शरीर बना दे । ऐसी सुंदर भस्म भी उसे ही दी जाती है जिसके जठर की शुद्द्धि हुई 
हो । इसी प्रकार सम्यकज्ञान और सम्यकदर्शन रूपी आध्यात्मिक स्पाय्न किसे 
रुचिकर होगा. ? जिसके जीवन में अनुकंपा, दानवृत्ति होगी उसे यह रुचेगी । परन्तु 
जिसके नीति-व्यवहार का ही कोई ठिकाना न हो, पिता-पुत्र, भाभी-ननद को कैसे 

झना चाहिए, इसक़रा त्तक भान न हो, जिसमें सहिष्णुता नहीं, समभांव नहीं, उसे 
स्रम्यक्दर्शन की बात पसंद नहीं आयेगी । हे 

, बंधुओं | अब चुछ कोजिए | आराधना करने का यह महान अवसर है । बड़ का 

छोटा-सा बीज सैंकड़ों को छाया प्रदान करता है, वैसे आपका छोटा-सा दाने भी, 

भीतिपूर्वक होगा तो सैंकड़ों पाप दूर होंगे । यह छोड़ने जैसा है, यह कम 
का चफत्कोर है | लक्ष्मी स्थायी - स्थिर या ध्रुव नहीं है । लेकिन आत्मा की ज्ञान 

रूपी लक्ष्मी त्तो शाश्वत है । जिसके हाथ में बत्ती हो, क्या वह गढ़े में शिरेगा ? 

वैसे ही जिसे ज्ञान है वह अन्याय करेगा भला ? परोपकार करते हुए पीछे नहीं 

हटेगा । बहनों का सच्चा आभूषण शियल है, नायलोन के बेख्त्र नहीं । आये अपनी 
देह का प्रदर्शन करती हैं । यह नाटक-थियेटंर नहीं बल्कि वीतराग-भवर्न है यहाँ 
आकर आत्मदु्शन करना है ।.' पल अलवर ला | 

सम्यक्त्व का स्वरूप समझाते हुए शास्त्रंकार कंहते हैं कि 'संम्येकडष्टि जीव का 
ओध्यात्मिक जीवन चौथे गुणस्थेनक से प्रारंभ होते हैं) परन्तु 

न 4332 * 



अप्रत्याख्यानावरणीयादि कषायों के उदय का सदुभाव होने के कारण :आरंभ- 
समारंभादि पापों का- त्याग नहीं कर सकता । मिथ्यात्व सबसे बड़ा पाप है । 
संम्यकदृष्टि आत्मा इस पाप में भागीदार नहीं होता ! सम्बकदृष्टि जीव में अनंतानुबंधी 
कंपाय का उदय न होने के कारण अनंतानुबंधी कपाय जन्य तीब्र परिणामों को 
अभाव होता है । जिससे किसी भी पाप कर्म की तीव्रतम स्थिति या अनुभाग का 
बँध नहीं करता । यह जीव आरंभ-समारंभ करते होने पर भी मिथ्याहृष्टि जीव से 
बहुत अल्प प्रमाण में कर्म का बंध करता है ! आसक्ति “के, अभाव में पाप-रस 
में बहुत मंदता होती है और स्थिति में बहुत हीनतों ! जैसे सम्यकटृष्टि जीव कार्य 
करता है, वैसे ही मिथ्याहृष्टि भी करता है, परंतु दोनों में आंकाश-पातांल का अंतर 
है । उदाहरणस्वरूप ; एक भाई को यहाँ से अहमदाबाद जाना है और पूना की गाड़ी 
में सवार हो जाये, और दूसरे भाई को अहमदाबाद जाना है तो अहमंदाबाद की गाड़ी 
में बंठा है । गति तो दोनों की हो रही है, परन्तु दोनों की गतियों में बहुत फर्क 
है । अहमदाबाद जाने 'के लिए जो पूना की गाड़ी में. बैठा है वह गति करते हुए 
भी अपने लक्ष्य से दूर-दूर होता जा रहा है और अहमदाबाद की गाड़ी में बैठने वाला 
गति करते हुए अपने लक्ष्य के नजदीक पहुँचता जाता है । इसी भांति.सम्यक्दृष्ट 
और मिथ्यादृष्टि के कार्य में आसमान-जमीन् जैसा अंतर है । महाराजा भरत चक्रवर्ती 
हैं और ब्रह्मदत्त भी चक्रवर्ती हैं । दोनों को छः खंड प्राप्त करंने के लिए क्रियाएँ 
तो एक-सी करनी पड़ी होगी ना ? परन्तु, भरत चक्रवर्ता जैसे संम्यकृदाष्टि आत्मा 
का बाँध मजबूत नहीं पड़ता, क्योंकि छः खंड का साम्राज्य भोगने पर भी उनमे 
कमल के समान निर्लेपता है और ब्रह्मदत्त चक्रवर्ती जैसा, मिथ्याह्ष्टि आत्मा उसमे 
पूर्णतः: डूब जाता है, अतः कर्म का, मजबूत बँध पड़ता है । 

ज्ञानी पुरुष कहते हैं कि 'इस संसार में शत्रु बहुत होंगे,-पर मिथ्यात्व जैसा कोई 
शत्रु नहीं ।' रोग अनेक होते हैं, पर मिथ्यात्व जैसा कोई महारोग नहीं । मिथ्यात्व 
के कारण.जीव धर्म को अधर्म और अधर्म को धर्म, जीब-को अजीब और अजीब 
को .जीव, साधू को कुसाधू और कुसाधू को साधू मानता है | मानव, भव पाकर 
अधिक कुछ न भी कर सकें, कम से कम सम्यकृत्व गुंण के खिलाने का प्रयत्न 

तो अवश्य करना चाहिए । सम्यकृत्व प्राप्त जीव यदि अविरति सम्यक्टष्टि हो तो वह 
प्रत्याख्यान नहीं कर सकता, पर उसके अंतर में ये -भाव होते हैं | सम्यकत्व आ 
गया लेकिन अभी अविरत्ति काल उपस्थित है । मिथ्यात्व, अब्त, प्रमाद, कपाय 
और अशुभ योग कर्मबंध के हेतु कहे गये हैं । सम्यक्ट्टि आ जाने से हो सथ पूर्ण 
नहीं हो जाता । उसे अविरति (अव्नत) -खटकना चाहिए । सम्यक्त्वी जीवों को 



अविरति खटकती है । यदि नियाणा चाँधकर न आये हों तो अविरति को निकाल 
कर ही दप लेते हैं । अधिरति न जाये तबतक संसार उपस्थित है - यही समझना 
चाहिए । सम्यच्छुव आने के बाद भी अविरति, प्रमाद, कपाय और अशुभ योग सब 
जवतक नहीं जायेंगे, तबतक जीव तेरहवें गुणस्थान में नहीं पहुँच सकेगा । जो 
सम्यकृत्वी हैं लेकिन नियाणा करके आये हैं -ऐसे वासुदेव अविरति को छोड़ नहीं 
सकते । अविरति खटकती है, परन्तु छोड़ नहीं सकते । सम्यकृत्व आया यानी चौथा 

गुणस्थानक आया । चौथे गुणस्थानक में आये मतलब मोक्ष की नींव डाली । 

साम्यकत्व प्राप्त करने के बाद भी बुछ जीवों को अर्धपुद्ूगल परावर्तन काल का 

भ्रमण रहता है । सम्यकृत्व आने के बाद इतना काल भी खटकना चाहिए । जैसे 
स्वूल का विद्यार्थी पास होने पर भी प्रसन्न नहीं होता, क्योंकि उसे तो परिपूर्ण 
परिणाम लाना था और वह नहीं मिला । चैसे ही सम्यकत्वी आत्मा सम्पकृत्व पाकर 

ही प्रसन्न नहीं हो जाता, उसे परिपूर्ण परिणाम यानी मोक्ष तक न पहुँचने पर आनन्द 
नहीं होता । किसी गरीब आदमी के हाथ में सत्ता आ गयी, तो फिर वह भिखारी 
क्यों बना रहेगा ? इसी प्रकार जिसके हाथ में सम्यकूत्व का पावर आ गया हो, 

जो उसे मोक्ष में पहुँचा सकता हो, तो फिर अर्धपुद्गल परावर्तन काल भी क्यों 
भरकना चाहिए ? जिन्हें अविरति नहीं खटकती, वैसे जीव उपाश्रय में आकर बैठेंगे 
भी तो सामायिक करने का मन न होगा । अविरति खटके तो संवर के घर में आये, 
आश्रव के घर में न रहे । “सूयगडांध सूत्र' कहता है, “हे जीवों ! 

: डहरया बुटूठा य पासह गब्भत्था वि चयन्ति माणवा / 

सेणे जह वट््टेये हरे, एवं आउक्खयंमि तुदुर्टड़ । 
॥! - सूय, से, आ-९ उ-१ गा-९ 

बालक हो, वृद्ध हो या गर्भ का जीव हो, पर वह अपने जीवन को छोड़कर मरण 

के शरण हो जाता है । किस प्रकार ? जैसे बाज पक्षी तीतर पर तेजी से झपददा 
मारता है, वैसे ही कालराजा भी हम पर घात लगाये बैठे हैं कि कब झपददा 

मारूँ ! काल के सामने किसीकी नहीं चलती । अतः हे चेतन ! जाग जा । छ: 
खंड स्वामी भरत चऋचत्ती चेत गये, उन्हें अविरति खटकी । अरिसाभुवन में स्वरूप 
के दर्शन करके निकले । ओरे ! अरे ! मैं त्तो शरीर के शृंगार और शोभा में भूला 
रहा, जबकि आत्मा को पहचानना था । इस विचारधारा में चढ़ते हुए वहीं केचल 
ज्ञान पाप्त कर लियो । आज जीव चेतन को भूलकर पुद्गल से खेलने में रमा हुआ 
है। आत्मा जब जागेगी, तब क्षण-क्षण का उपयोग रखेगा । में आत्मा को भूल 

नहीं जाता ना ? मा 



पांडव और यक्ष का प्रसंग $ महाभारत में जुए में हारने से पांडवों को चौदह 
वर्ष का बनवास मिला था । उसमें से तेरह वर्ष व्यतीत हो गये ।-एक वर्ष बाकी 
था । उस समय बन में भठकते हुए युधिष्िःर को एक बार बहुत प्यास लगी । भीम 
से बोले, “भाई ! मेरे लिए पांनी ले आओ ।” भीम पानी की तलाश. में दूर तक 
निकल गये-। कहीं पंछी, बगुले उड़ते दिखें तो समझ जाते कि नजदीक ही कहीं 
जल है । परन्तु ऐसे कोई चिहन नहीं देखे ! बहुत दूर पर एक जलाशय दिखा । जैसे 
ही पानी लेने के लिए हाथ बढ़ाया कि अंदर से आवाज आई '- “मेरे प्रश्नों का 
जवाब दो, फिर जल मिलेगा । यदि उत्तर दिये बिना पानी लेने की कोशिश की 
तो परिणाम अच्छा नहीं होगा ।” 'भीम सोचते हैं कि “मुझे गेकने वाला कौन 
है ? मेरी शक्ति, मेरे बल का अभी इसे परिचय नहों है इसलिए मुझे डराना चाहता 
है ! परन्तु मैंने तो जीवन में भयभीत होना'सीखा ही नहीं है । यह मेरा कर ही क्या 
सकता है ?” यह सोचकर पानी लेने बढ़े तो फिर वही आवाज आयी । फिर भी 
भीम उस आवाज को नजरअंदाज कर पानी का स्पर्श करने बढ़े कि वहीं बेहोश 
होकर गिर पड़े । - 

भीम को बहुत समय बीत गया तो धर्मराज चितातुर हो उठे । 'मेरा भाई अब 
तक क्यों नहीं! आया ? उसे चाहे जितनी प्यांस लगी हो, पर वह पहले पानी नहीं 
पीयेगा, मेरे लिए लेकर आयेगा ही । मुझे पिलाने के बाद ही पीयेगा ।” अपने भाई 
पर इतना विश्वास | भाई पर इतना प्रेम । फिर भी संसार छोड़कर निकल गये । 

फिर धर्मराज ने अर्जुन को भीम की तलाश में भेजा.। ढूँढते-ढूँढते अजुन वहाँ पहुंचे 
जहाँ भीम बेहोश पड़े थे। भीम ,को बेहोश,देख वह खिज़्न हुआ | जैसे ही बावड़ी 
में जल के. लिए हाथ बढ़ाया कि आवाज आयी, “अर्जुन ! व्यर्थ हिम्मत मत 
कर । मेरे प्रश्नों कां उत्तर दिये बिना पानी में हाथ डालोगे तो भीम जैसी दशा 
तुम्हारी भी होगी ।” अर्जुन के मन में मात था.कि 'मैं महान धनुर्धारी, मुझे कोई 
क्या कर सकता है ?' यह सोचकर पानी लेने बढ़ा तो उसे भी भीम की भांति पछाड़ 

दिया । अर्जुन ,को गये भी काफी, समय गुजर गया तो नकुल-सहदेव को 
भेजा । इन दोनों भाइयों की दर्शा-भी उनकी जैसी हुईं । 
अब धर्मराज के धैर्य की-सीमा समाप्त हो गयी, वे स्वयं भाइयों और जल की तलाश 

में निकले । चलते-चलते बावड़ी के पास पहुँचे । आवाज आई, 'घर्मग्रज ! आप अपने 

भाइयों की, तरह जल्दबाजी मत कीजिए । मेरे प्रशनों के, उत्तर देंगे तो आपको पानी 

भी मिलेगा और आपके भाइयों .को ,पुनर्जीवन !” यह सुनकर धर्मराज ने कहां, 

"पूछिए, आप क्या पूछना चाहते हैं ?” यक्ष प्रश्शन करता है-_ * . .. 



को मोदते ? किमाश्चर्य ? क; पनन्था; का च चार्तिका । 

:वद में चतुर ग्रश्नानु मृता जीवन्तु बान्धवा: ॥7 
"हे युथिप्ठिर | सुखी कौन है ? आश्चर्य क्या है ? मार्ग कौन-सा है और वात 

क्या है ?' इन चार प्रश्नों का उत्तर देंगे तो मृत लगते आपके बंधु जीवित हो 
जायेंगे ।” धर्मराज ने कहा, भाई ! इन प्रश्नों के जवाब का विवेचन करने बैदूँ 
तो अहोरात्रि बीत जायेगी । अतः सार रूप में इनका उत्तर देता हूँ - 'सुखी 
कौन ? बालक हो, युवा हो या वृद्ध सभी को कालराजा झड़प लेता है । जहाँ शरीर 
है वहाँ मृत्यु है। जो अशरीरी है, वही संपूर्ण सुखी है ।' दूसरे प्रश्न का उत्तर है कि 
'सबसे बड़ा आएचर्य त्तो यही है कि अपने सगें-संबंधियों , स्वजनों-प्रियजनों को 

मरते देखते हैं, उनका अग्निसंस्कार करते हैं, फिर भी अपने लिए निर्श्चित जैठे रहते 

हैं कि वह मर गया, पर में तो मरने वाला नहीं । 
एक अचंनो आ दुनियामां में दीठो, नाना मोटा सौ मानवोमां में दीठो 
सौ माने मारे जीववानुं, मने मोत कदी नहि मछ्यानुं, 
सौ आशा एवी राखे छे, मृत्यु तो नीजा ने माटे छे । सौ माने मारे 
मानो अमर-पट्टा लिखा लाये हैं और पाप किये जा रहे हैं । काल कब आ 

जायेगा, पता नहीं, तो चेत जाऊँ - यह विचार तक नहीं आता । इससे अधिक 

आएचर्य दूसरा क्या ,हो सकत्ता है ?' 
तीसरा प्रश्न है, सार्ग कौन-सा है ? 'जिस मार्ग पर उत्तम पुरुषों ने प्रयाण किया 

है और जिस पर चलकंर जीव मोक्ष रूपी नगर में पहुँचता है, वही सच्चा मार्ग 

है / चौथा प्रश्न है, 'बातं क्या है ? महामोह से भरपूर इस संसार रूपी कड़ाही 

में काल क्षण-क्षण प्राणियों को पका रहा है । सूर्यरूपी अग्नि से और रातें-दिन 
रूपी इंधन से एक क्षण भी रुके बिना काल प्राणियों को पकाता जाता है । यही 
एक बड़ी बात है ।” धर्मराजा के उत्तर से यक्ष संतुष्ट हुआ । निचेतन बने भाइयों 

को पुनर्जीबन मिलां । इन प्रश्नों का जवाब अपने जीवन में उतारने जैसा है । ये 

चार बोल सभी जीवों को समझना चाहिए । . 
आज परम उंपकारी, व्याख्यान वाचस्पति, जैन धर्म, के अमूल्य रत्न, महान 

विभूति, बा.ब्, पू. गुरुदेव र्नचंद्रजी महाराज- साहब की छब्बीसवीं..पुण्यतिथि 
है । इन महान पुरुष का-जीवन बहुत उज्ज्वल-और रत की :भाति प्रकाशमान 
है । यहाँ संक्षेप में आपके समक्ष प्रस्तुत करती हूँ । /-.. - 



गुजरात को राजधानी अहमदाबाद, जिसके मध्य से पुण्य सलिला साबरमती नदी 
अपना श्ञांत प्रवाह बहा रही है | इसके किनारे खंभात रियासत का गलियाणा 
नामक ग्राम है, यह शूरवीर गरासिया राजपूतों “की भूर्मि है जेताभाई नामक 
अत्यन्त सरल और पवित्र मंन के राजपूत यहाँ रहते थे । जैसे पंक से पंकज उत्पन्न 
हुआ हो वैसे जेताभाई के यहाँ विक्रम सं. १९४२-में' कार्तिक शुक्ल एकादशी के 
दिन एक पुत्र रत्न का जन्म हुआ । उनका-जन्म नाम रवाभाई था, उनके दो भाई 
और एक चहिन थी । माता-पिता -तीनों बालकों को -यहाँ छोड़ स्वर्गस्थ हो गये 
थे. । धीरे-धीरे बालक बढ़ने लगे.। एक बार वटामण में खंभात्र संप्रदाय की पूज्य 
महासतीजी का उपदेश सुनकर रवाभाई वैराग्य के रंग में रंग गये,। उनके पिता का 
धर्म स्वामिनारायण का था । इसलिए उन्हें उसी धर्म का.साधू बनाने के, लिए गढडा 
ले गये ।-उस सम्रय्न स्वामिनारायण के आचार्य ने उनसे कहा कि (यदि आपको 
हमारे पंथ में ब्रह्मचारी बनना हो तो अंपनी सारी माल-मिल्कियत हमारे भंडारे में 
अपित करनी होगी । तभी हमारे पंथ की दोक्षा दो जायेगी ।” रवाभाई यह सुनकर 
विचार में पड़ गये कि यह क्या ?'जो लक्ष्मी अनर्थ को जन्म देने वाली है, उसका 
मोह और ममत्व त्ो इन साधुओं में भी भरा है। अतः यह पंथ आत्मकल्याण का 
नहीं हो सकता । 4 ४ 

गाल रवाभाई की ललकार ? रवाभाई ने उन गादीपति को उत्तर दे दिया कि 
“मुझे आपके पंथ में आत्मकल्याण का सच्चा,मार्ग नहीं दिखाई देता ।” कितना 
भहान आत्ममंथन ! कैसी अगाध बुद्धि ! तेरह वर्ष का बालक यह विचार करता 
है और कहने की हिम्मत भी रखता है। इसीसे ज्ञात होता है कि उनका भावी जीवन 
कितना उज्ज़्वल और, प्रभावशाली होगा । वे अपने गाँव लौट गये । महासतीजी 
क्रा उपदेश उनके दिल-दिमाग में-गूँजता रहा | बालक विचार करता है कि 'मुझे 
महासतीजी के पास जाना चाहिए । घर में रहना संभव नहीं है ।' महासतीजी ने 
उन्हें पूज्य गुरुदेव छमनलालजी महाराज सा. के पास खंभात में अध्ययन करने के 
लिए भेज दिया । | 

रवाभाई से गुरुदेव की मुलाकात £ गुरुदेव महान प्रतिभाशाली, बहुत विचक्षण 
और शक्तिशाली थे । बालक का ललाट देखते ही वे समझ गये कि यह कोर 
अमूल्य रे्र' है । गुरु के सात्निध्य में रहकर किशोर रवाभाई ने पंद्रह दिन में 
सामायिक प्रतिक्रमण सीख लिया । एक वर्ष में बहुत अध्ययन किया और चीदह 

चर्ष की उम्र में दीक्षा लेने के लिए तेत्पर हो गये । अपने संगे-संबंधियों को समझा- हर 
ज्योतह्स्ट्स्स्िसिनस्सिससिसससननत0/4 च्श्य्ख्ख्यख्प््टऊ्रः 



बुझाकर विक्रम संवत् १९५६ की माघ शुक्ल पंचमी (वसंत पंचमी) के दिन 

खंभात में अत्यन्त उत्साहपूर्वक इस किशोर ने पूज्य श्री छगनलालजी म.सा. के 

पास दीक्षा अंगीकार की । रवाभाई के गुण देखकर, उनके भावी जीवन को 

निहारकर गुरुदेव ने उनको रत्नचंद्रजी नाम दिया । 
रत्न के समान रह्नचंद्रजी म.सा. गुरुदेव के सात्रिध्य में रहकर ज्ञान में आगे बढ़ते 

गये । जैसे-जैसे शास््ष ज्ञान में गहरे डूबे चैसे-चैसे उनमें नम्नता और विनय के गुण 

उभरते गये । १९९५ के बैशाख कृष्ण द्समी को उनके गुरुदेव का स्वर्गवास हो 

गया । खंभात संप्रदाय की दायित्व अब रत्नचंद्रजी म.सा के हाथों में आया । 

गादीपति बने : खंभात संघ ने रल्नचंद्रजी महाराज साहब को पूज्यश्री की 

पदवी अप॑ण की । पूज्य पद॒वी प्राप्त करने के बाद गुरुदेव ने संप्रदाय की महिमा 

और संघबल का बहुत विस्तार किया । श्री संघ तथा गच्छ की दायित्व बहुत उत्तम 

गति से अदा करने लगे । ग्रामानुग्राम विचस्ते हुए अपने शिष्यों सहित विक्रम संवत 

१९९५ को बे साणंद में चातुर्मास के लिए पधारे | उनके उपदेश से दो आत्माएँ 

बूझों । एक जसुबाई महासत्तीजी और दूसरी मैं (शारदाबाई महासतीजी) । गुरुदेव 

ने हमें संसार की असारता समझाई, जलते दावानल से बाहर निकाल कर 

आत्मकल्याण का मार्ग बताया, गुरुदेव के उपकार कभी भूले नहीं जा सकते । 

जैसे दरिया में आकाशदीप (दीपस्तभ) होता है, वैसे इस सुलगते संसार के अंदर 

* गुरुदेव हमारे दीपस्तंभ थे । “गुरु बिना को नहि मुक्ति दाता । वस्तुतः सच्चे 

सारथी गुरु ही है | गुरु के बिना कोई मार्ग बताने बाला नहीं । 

गुरुदेव रत्नचंद्रजी म.सा. २००० के साल में सूरत चातुर्मास के लिए 'पधारे । वहाँ 

भालीयाद निवासी त्रिकमलाल धनजीभाई के सुपुत्र श्र डुंगरशीभाई ने दीक्षा ग्रहण 
को और हर्पदमुनि के नाम से प्रसिद्ध हुए । गुरुदेव के सान्निध्य में रहकर उन्होंने 

भी व्याख्याता का पद प्राप्त किया । पूज्य गुरुदेव रल्नचंद्रजी महाराज साहब ने बारह 

चातुर्मास अहमदाबाद में किये, बारह खंभात में , दस चौमासा सूरत में , छः साणंद 

में और चार मुंबई में (संवत् १९६४, १९७४, १९७५, १९८१) किया । वसो में 

त्ीम, कठोर में एक, बोटाद में एक और अंतिम बारहवाँ चातुर्मास खंभात में किया 
था । शुरुदेब से किसीने पूछा कि “गुरुदेव | २००४ का चातुर्मास कहाँ है ?” तो 

चोले, “यह अंतिम चातुर्मास खंभात में है ।” इस चातुर्मांस के व्याख्यान में 

सकाम-अकाम मरण का अध्ययन पूज्यश्री ने लाक्षणिक शैली से समझाबा 

था । उनके व्याख्यान के प्रभाव से संघ में अद्भुत उत्साह-वृद्धि हुई थी । 
् 



था. द्व. पू. गुरुदेव स्जमयंदजी का जीवन, कथन 
गुजरात की राजधानी अहमदाबाद, जिसके मध्य से पुण्य सलिला साबरमती नदी 

अपना शांत प्रवाह वहा रही है | इसके किनारे खंभात रियासत का गलियाणा 
नामक ग्राम है, यह शूरबीर गरासिया राजपूतों की भूमि है ।-जेताभाई नामक 
अत्यन्त सरल और पवित्र मन के राजपूत यहाँ रहते' थे । जैसे पंक से पंकज उत्पन्न 
हुआ हो वैसे जेताभाई के यहाँ विक्रम सं. १९४२ में कार्तिक शुक्ल एकादशी के 
दिन एक पुत्र रल्न का जन्म हुआ । उनका जन्म नाम रवाभाई था, उनके दो भाई 
और एक बहिन थी । माता-पिता तीनों बालकों को यहाँ छोड़ स्वर्गस्थ हो गये 
थे । धीरे-धीरे बालक बढ़ने लगे । एक बार वटामण. में खंभात संप्रदाय की पूज्य 
महासतीजी का उपदेश सुनकर रवाभाई वैराग्य क्छे रंग में रंग गये । उनके पिता का 
धर्म स्वामिनारायण का था । इसलिए उन्हें उसी धर्म का साधू बनाने के लिए गढडा 
ले गये । उस सम्रय स्वामिनारायण के आचार्य ने उनसे .कहा कि “यदि आपको 
हमारें पंथ में द्रह्मचारी बनना हो तो अपनी सारी माल-मिल्कियत हमारे भंडोरे में 
अपित करनी होगी । तभी हमारे पंथ की, दीक्षा दी जायेगी !”'रवाभाई यह सुनकर 
विचार में पड़ गये कि'यह क्या ?'जो लक्ष्मी अनर्थ को जन्म देने वाली है, उसका 
मोह और ममत्व तो इन सांधुओं में भी भरा है । अतः यह पंथ आत्मकल्याण का 
नहीं हो सकता ।' दी पट जा के 5 डर 

जाल रवाभाई की ललकार $ रवाभाई ने उन गादीपति को उत्तर दे दिया कि 
“मुझे आपके पंथ में आत्मकल्याण का सच्चा मार्ग नहीं दिखाई. देता ।” कितना 
महान आत्ममंथन ! कैसी अगाध बुद्धि ,! तेरह वर्ष का बालक यह विचार-करता 
हैं और कहने की हिम्मत भी रखता है;। इसीसे ज्ञात होता है कि उनका भावी जीवन 
कितना, उज्ज्वल और प्रभावशाली होगा । वे अपने ग़ाँव लौट गये ।/महासतीजी 
का-उपदेश उनके दिल-दिमाग में गूँजता रहा । बालक, बिच्चार करता है कि 'मुझे 
महासत्ीजी के, पास जाना चाहिए । घर में रहना संभव तहीं है ।' महासतीजी ने 
उन्हें पूज्य गुरुदेव छगनलालजी महाराज सा, के-पास ख॑ंभात में अध्ययन क़्रने 
लिए भेज दिया । कल आम किट अल व 

रवाभाई से गुरुदेव की मुलाकात : गुरुदेव महान प्रतिभाशाली, बहुत विचक्षण 
और शक्तिशाली थे । बालक का ललाट देखते ही बे समझ गये कि यह कोई 
अमूल्य रेज्न है । गुरु के सात्रिध्य में रहकर किशोर रवाभाई ने पंद्रह दिन मेँ 
सामायिक प्रतिक्रमण सीख लिया । एक वर्ष में बहुत अध्येयन किया और चौदह 
वर्ष की उम्र में दीक्षा लेने के लिए तत्पर हो गये । अपने संगे-संबंधियों को समझा- 



बुझाकर विक्रम संवत् १९५६ की माघ शुक्ल पंचमी (वसंत पंचमी) के दिन 
खंभात में अत्यन्त उत्साहपूर्वक इस किशोर ने पूज्य श्री छमनलालजी म.सा. के 
पास दीक्षा अंगीकार की । रवाभाई के गुण देखकर, उनके भावी जीवन को 

निहारकर गुरुदेव ने उनको रलत्चंद्रजी नाम दिया । 
रत्र के समान रत्रचंद्रजी म.सा. गुरुदेव के सान्निध्य में रहकर ज्ञान में आगे बढ़ते 

गये । जैसे-जैसे शास्त्र ज्ञान में गहरे डूबे वैसे-वैसे उनमें नप्नता और विनय के गुण 
उभरते गये । १९९५ के वैशाख कृष्ण दसमी को उनके गुरुदेव का स्वगंवास हो 
गया । खंभात संप्रदाय की दायित्व अब रत्नचंद्रजी म.सा के हाथों में आया । 

गादीपति बने $ खंभात संघ ने रल्नचंद्रजी महाराज साहब को पूज्यश्री की 
पदवी अर्पण की । पूज्य पदवी प्राप्त करने के बाद गुरुदेव ने संप्रदाय कौ महिमा 
और संघचल का बहुत विस्तार किया । श्री संघ तथा गच्छ की दायित्व बहुत उत्तम 

रीति से अदा करने लगे । ग्रामानुग्राम विंचरते हुए अपने शिष्यों सहित विक्रम संवत 
१९९५ को वे सा्ंद में चातुर्मास के लिए पधारे । उनके उपदेश से दो आत्माएँ 
वूझी । एक जसुबाई महासतीजी और दूसरी मैं (शारदाबाई महासतीजी) । गुरुदेव 

ने हमें संसार की असारता समझाई, जलते दावानल से बाहर निकाल कर 

आत्मकल्याण का मार्ग बताया, गुरुदेव के उपकार कभी भूले नहीं जा सकते । 

जैसे दरिया में आकाशदीप (दीपस्तंभ) होता है, वैसे इस सुलगते संसार के अंदर 

गुरुदेव हमारे दीपस्तंभ थे । “गुरु बिना को नहि मुक्ति दाता ।! वस्तुतः सच्चे 

सारथी गुरु, ही है | गुरु के बिना कोई मार्ग बताने बाला नहीं । । 

, गुरुदेव रत्रचंद्रजी म.सा. ३२००० के साल में सूरत चातुर्मास के लिए पथारे । वहाँ 
पालीयाद निवासी त्रिकमलाल धनजीभाई के सुपुन्न श्री डुंगरशीभाई ने दीक्षा ग्रहण 
की और हर्पदमुनि के नाम से प्रसिद्ध हुए । गुरुदेव के सान्निध्य में रहकर उन्होंने 
भी व्याख्याता का पद प्राप्त किया । पूज्य गुरुदेव रत्नचंद्रजी महाराज साहब ने बारह 

चातुर्मास अहमदाबाद में किये, बारह खंभात में , दस चौमासा सूरत में , छः साणंद 

में और चार मुंबई में (संवत् १९६४, १९७४, १९७५, १९८९) किया । चसो में 
तीन, कठोर में एक , बोटाद में एक और अंतिम बारहवाँ चातुर्मास खंभात में किया 

था । गुरुदेव से किसीने पूछा कि “गुरुदेव | २००४ का चातुर्मास कहाँ है ?” तो 
बोले, “यह अंतिम चातुर्मास खंभाव में है ।” इस चातुर्मास के व्याख्यान में 
सकाम-अकाम मरण का अध्ययन पूज्यश्री ने लाक्षणक शैली से समझाया 

था । उनके व्याख्यान के प्रभाव से संघ में अद्भुत उत्साह-वृद्धि हुई थी । 



गुरुदेव का जीवन और चरित्र इतना प्रभावशांली था कि देखने वाले की आँख 
ठहरी रह जाती-। भाद्रपद शुक्ल पंचमी के दिन सर्दी की लहर आने से गुरुदेव की 
तबियत अस्वस्थ हुई । धीर-धीरे सुधार होने लगा । भाद्गरपद शुक्ल दसमी के दिन 
उनके तपस्वी शिष्य फूलचंद्रजी महाराज सा. के अड़तीस उपवास पूरे हुए तो उन्होंने 
गुरुदेव से विनती की कि “गुरुदेव ! मुझे.साता है, तीन मिलाकर इकतालीस का 
प्रत्याख्यान करवाइए ।” गुरुदेव बोले,-/आज मैं आपको अंतिम पारणा करवा रहा 
हूँ ।” गुरुजी के एक-एक शब्द ऐसे :थे पर.करिसीका उधर ध्यान. नहीं गया ,।.उस 
दिन पूज्य रत्नचंद्रजी म. गोचरी के लिए पधारे, शिष्य को पारणा करवाया । संध्या 
के समय प्रतिक्रमण करने के पहले अपने लघुशिष्य हर्षदमुनि.के सिर पर हाथ-फेरते 
हुए बहुत सीख दी । तपस्वी महाराज से कहा कि “आज आपको मानसिक उपसर्ग 
आने वाला है, आप सब -बहुत हिम्मत रखना ।” खंभात के झवेरी माणेकलाल 
भगवानदास (जिनके. पुत्र सम्प्रति सायन में रहते हैं) मुंबई जाने के पहले दर्शन.करने 
आये । उनसे कहा कि “आज सुंबई न,जाइए । कल यहाँ आपका काम पड़ेगा ।/ 
इस प्रकार संक्षेप में अपनी बहुत बातें उन्होंने कही । फिर प्रतिक्रमण आदि करंके 
नीचे पधारे | सभी शिषप्यों को समझाया । जब मुझे चातुमास की. आज्ञा दीं तो 
मैंने दलील दी, “गुरुदेव !,मेरी तबियत ठीक नहीं है, अभी ही उठी हूँ । इसलिएं 
इस समय अहमदाबाद मत भेजिएं ।” तब गुरुदेव ने कहा, “मैं आपको यह अंतिम 
बार चातुर्मास की आज्ञा दे रहा हूँ ।” परन्तु कोई समझ न पाया ।. 

' शुरुदेव का स्थास्थ्य धीर-धीरे बिगंड़ता गया | रत के बारह बजे दर्द का बादल 

घिरने लगा । गुरुदेव ने श्री संघ से कह दिया कि “मेरे चारित्र में जरा भी दोष 

नहीं लगना चाहिए ।” स्वयं तो अंतरसमाधि में स्थिर होने 'लगें । उनकी भावना 
थी कि 'हे प्रभु ! मुझे समाधिमरण-पंडितमरणं प्रार्त हो । जीवन और मरण से, 

निरपेक्ष हो, सभी जीवों से क्षमापना लेकर कर्मबँधन से मुक्त बनूँ ।' गुरुदेव ने 

चार ऊँगली ऊँची करके श्री संघ को इशारा से जता दिया। अंत में भाद्रपद शुक्ल 

एकादशी की ग्रथात बेला में, चार बजे संबंत् १००४ में पूज्य गुरुदेव समाधिमरण, 
सागारी संथारा' करके इस फानी दुनिया -को छोड़ स्वर्ग के पंथ में -प्रयाण कर 
गये । पूज्य'गुरुदेव की पुण्यतिथि तभी मनायी-जा सकती है जब आप सब कोई 

सुंदर ब्रत-नियम-प्रत्याख्यान स्वीकारेंगे | गुरुदेव को सच्ची श्रद्धांजलि उनके 
जीवन का अनुकरण ही हो सकती है । आप सब इन उत्तम आत्मा के प्रकाश को 

प्राप्त करने ब्रत-प्रत्याख्यान क्रीजिए |. ' 

* « 77: “| #शानिः ॥ 
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आत्मा ही अपना >न्न्ओऔ 
सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 

अन॑तज्ञानी महापुरुष “ आचारांग सूत्र' में कहते हैं कि 'हे सुखाभिलापी जीबों । 
तुम सुख की इच्छा का सेवन कर रहे हो , परन्तु वह सुख तो तुम्हारी आत्मा को अंदर 
ही है। अनंत सुख का खजाना आत्मा रूपी तिजोरी में भरा पड़ा है, फिर चाहर 
किसलिए भटक रहे हो ? “पुरिसा तुममेच तुम मिच कि चहिया मित्त- 
मिच्छसि ?” है आत्मा ! तू स्वयं अपना मित्र है। बाहर के मित्र की इच्छा किसलिए 
करता है ? बाहर कोई तेरा मित्र या शत्रु नहीं है । आत्मा अनंत शक्ति संपन्न है । 
आत्मा ही परम मित्र है । ज्ञानी कहते हैं कि 'हे आत्मन् ! तू जो कुछ इच्छा करता 
है, अनंतकाल से जो तेरा लक्ष्य बना हुआ है, जिसे पाने के लिए तू ललक रहा है, 
वह तुझे कोई दे नहीं सकता । वह तो तुझे अपने अंदर से ही प्राप्त होगा ।' तू जिसे 
ढूँढ रहा है वह स्थयं तू ही है । जिस प्रकार कस्तूरी मृग अपनी नाभि में स्थित कस्तूरी 
की सुगंध से आकर्षित होकर, उसे प्राप्त करने के लिए, समस्त बन में छलांग लगाता, 
ढूँढता है पर उसे उस सुगंध का उत्पतिस्थान नहीं मिलता । उस अज्ञानी मृग को 'ज्ञान 
नहीं है कि जिस सौरभ के लिए मैं इतनी मेहनत कर रहा हूँ, भाग-दौड़ कर रहा 
हूँ, वह सुगंध तो मुझमें ही है । मेरी ही सुवास से सारा बन-प्रदेश सुगंधित है । 
में उसे पाने के लिए बाहर ढूँढ रहा हूँ, तो वह कैसे प्राप्त होगा ? परन्तु वह अज्ञानी, 
भोला मृग अपनी आंतरिक वस्तु को बाहर तलाश कर रहा है, तो भला कैसे प्राप्त 
हो ? इसी प्रकार आत्मा रूपी मृग अपने सुख-स्वरूप को भूल गया है और बाहर 
से सुख पाने की आशा करता है । लेकिन जो आत्मा की वस्तु है वह बाहर से कैसे 
मिल सकती है ? आंत्मा अनंत सुखमय स्वरूप को भूलकर जब बाहय पदार्थों की 
शरण लेता है, तब वह वासना में फैस जाता है । तथा निज स्वरूप से दूर हो जाता 
है । इसीलिए ज्ञानी पुरुषों ने आत्मशक्ति का भान करवाने के लिए कहा है कि 
“तू ही अपना पिन्रे है । तू बाहर के मित्रों की इच्छा न कर। आत्मा की अत शक्ति 
में आत्म-दर्शन कर | उस्ीमें तुझे अनंत शक्ति का सागर लहराता दिखेगाएं जो सांसारिक 
सहायता करके उपकार करता है, वह द्रव्य मित्र अथवा याह्य मित्र कहलाता है । 
भा/भु & 
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बाह्य मित्र का उपकार पारमार्थिक नहीं हो सकता, क्योंकि उससे परम पुरुषार्थ की 
सिद्धि नहीं हो सकती । बाह्य मित्रे का किया हुआ उपकार एकांतिक नहीं होता 
क्योंकि वह उपकार से अपकार भी हो सकता है । वह उपकार हमेशा नहीं रहता 
इसीलिए पारमा्थिक , एकांतिक और आत्यंत्रिक उपकार करनेवाला मित्र अपना आत्मा 
ही है। आत्मा ही अपना मित्र है, इससे तात्पर्य यह है कि आत्मा की शुभ परिणत्ति 
मित्र का काम करती है । आत्मा की परिणति जब अशुभ हो, तो शत्रु का कार्य 
करती है । शुभ परिणति से शुभ कर्मों का बँधन होता है । आत्मस्वरूप के भान 
बिना जो अज्ञान, मिथ्यात्व और कपाय के भाव तथा विभाव उछल रे हैं, वे शत्रु 

हैं । अतः इनका संग करने योग्य नहीं है । , 
ज्ञानी कहते हैं कि "तूने अपने स्वभाव की ओर दृष्टि न करके केवल ज्ञान के 

निधान जैसे आत्मा की उपेक्षा-की । ज्ञान आत्मलक्षी न रहकर जैसे ही परलक्षी बना, 

पर तरफ- ढला कि समझ लीजिए वहाँ संसार है .।.परावलंबी दृष्टि संसार है और 

अन्त्ईष्टि मोक्ष । बंधुओं ! बीतराग्र वाणी का आलंबन लेकर, पूर्ण श्रद्धा के सांध॑ 
आत्मस्वरूप को जानने के लिए भेद-विज्ञान की गहराई में उतरेंगे तब अनहद 
आनन्द का अनुभव करेंगे । वीरवाणी में वीतराग, देव ने आत्मस्वरूप समझाया 
है। केवल ज्ञान में देखकर कहा कि तेरी आत्मा क़ेवल ज्ञान और केवलदर्शन का 
निधान स्वरूप सिद्ध परमात्मा है । बोतराग के इस वंचन पर जीव.ने श्रद्धा की 
परन्तु उनकी आज्ञानुसार आचरण नहीं किया । उस वाणी, में हृढ़ श्रद्धा रंखकर 
पुरुपार्थ करेंगे, तो, अवश्य समझ पार्येगे कि आत्मा विकारों से-भिन्न है । आत्मा 
तो निर्बिकारी है । निविकल्प दशा आने पर आत्मा को लगेगा कि अहो .! .वीतराग 
देव ने जैसा आत्मस्वरूप, छः .द्रव्य,-नौ तत्त्व आदि के, भाव .बताये .हैं .वे तो 
यथातथ्य हैं । अपने अनुभव से जानेगा, निर्णय करेगा-और जगत के जीवों से 
कहेसा, 'है प्राणियों ! वीतराय बचनों पर अटल विश्वांस रखिए कि आपका ज्ञान- 
दर्शन आपमें, ही है । अन्य कोई आपको ज्ञान-दर्शन-चारित्र -प्रदान नहीं. कर 
सकता ।' अतः शास्त्रों पर श्रद्धा,रखकर, भगवान की-बाणी पर विश्वास रखकर, 
प्रयत्न करेंगे-तो रलत्नत्रय अपने :में ही प्राप्त कर लेंगे । अन्तर्मुखी दृष्टि करने से विकारों 
से छुटकारा मिलता है । अनंत्र शक्ति के भंडारःआत्मा की ओर दृष्टि रख ;तो तू छूट 

जायेगा । आत्मा ने आजतक अपने ज्ञान में;पर,की :प्रसिद्धि की, परन्तु अन्तर्मुख 

होकर अपनी प्रसिरिद्ध नहीं की ! जीव तिर्यच में गया तो-वहाँ मान लिया कि मैं 

गाय हूँ, भैंस हूँ, शरीर से एकत्व बुद्धि जोड़-ली । देवगति में भी अपने को बाहरी 

रूप से जाना । वहाँ जाकर कया मान बैठा ? मुझे यहाँ से च्यवन ही नहीं करना 



है। इस वर्तमान रत्न का मालिक मैं और यही मेरा मोक्ष है - यह मान लिया ! 

वे तो अवधिज्ञान में देख सकते हैं फिर भी वर्तमान भोग में आसक्त हो जाते 

हैं । आत्मा परपदार्थ में तन््मय होकर स्वरूप का भान भूल जाता है । इन्द्रियजन्य 

भौतिक सुखों में एकाकार होकर अतीन्द्रिय सुखों के आधार आत्मा की ओर दृष्टि 

तक नहीं करता । देवों के आयुष्य का सागरोपम काल बिताया, पर भोग में ही 

समता रहा | अवधिज्ञान से जानकर भी कि भगवान देशना दे रहे हैं; कामभोग में 

अनुरक्त उसके लिए समय नहीं निकालता । कितने ही पुण्यशाली समकिती देव 

होते हैं, जो पूर्व में उच्च संस्कार ग्रहण कर आते हैं वे देव के इस अनुकूल संयोगों 

में आसकत नहीं होते । उन्हें जैसे ही ज्ञात होता है कि प्रभु अमुक स्थान में चिराजते 

हैं, वे तुरंत दर्शन-वंदन और चाणी श्रवण करने जाते हैं । जबत्तक विषयों की रुचि 

दूर न हो और आत्मा बीतराग आज्ञा में लीन नहीं बनती तबतक निर्वाण पद नहीं 

था सकती | अनादिकाल से आत्मा विषयों में रमा हुआ है । अब यदि एक बार 

विषयों से दूर हटकर आत्मा में लीन बने तो निर्वाण पद को पाज्जता अपने में प्राप्त 

कर ले । फिर वह आत्मा समझता है कि संसार का किनारा आ गया, अब अवश्य 

सोक्ष में जायेंगे । इस प्रकार अंतर से यह वचन प्राप्त हो जाता है । वीतराग वाणी 

श्रवण कर, स्व स्वरूप को जानकर, आत्मा से ज्ञान-दर्शन-चारित्र प्रकट करने पर 

उसे निश्चिति प्राप्त हो सकती है । 
ज्ञानी कहते हैं कि 'आपको सर्प से अधिक भय पाप का होना चाहिए ।' सर्प 

यदि देश दे तो एक भव नष्ट करेगा, परन्तु पाप तो अनेक भव बिगाड़ देता है । 

इसलिए पाप आत्मा के लिए अधिक अहितकर है । 

“श्री ब्रह्मंदत्तो नर चक्रवर्ती, मृत्वा ग्रवः सोड्पि हि सप्तमीय । 

निर्गत्य- वस्माद भव पंकमग्न: तत्रापि हेतु: किल पावकस्य ॥/* 

राज़ा हो या रंक, पाप को किसीकी शर्म नहीं होती । बह्मदत्त चक्रव्रती छः खंड 

के अधिपति थे । पर भोग में पूर्णतः आसकत थे उनके भाई चित्तमुनि उन्हें विषयों 

से विरक्त करने के लिए.बहुत समझाया, पस्तु वे धर्म के मार्ग पर स्थिर न रह 

सके । पूर्व में किये. हुए नियाणा के निकाचित 
फल के कारण धर्म का मार्ग उन्हें 

बहुत कठिन लगा । इसीलिए कहावत है कि “राजेश्वर गमे नरकेइबर” इसी 

अनुसार वे सातवीं नरक में गये । वस्तुतः ये सब पाप के परिणाम हैं, इसलिए जीवों 

को पाप से डरना चाहिए. ।.आज ऐसे अनेक चतुर लोग, दुनिया में हैं, जो कहते 

हुए नहीं हिचकते कि ' भगवान ने तो सात ही नरक बताये हैं, इससे अधिक भी 

हो तो, हमें कोई “ चाहे जितना भी पाप करें, सातवीं नरक से आगे त्ता ः 

स्स्््ल््््प्ा 



जाना नहीं पड़ेगा और वहाँ तक जाने की हमारी तैयारी है ।'“इस प्रकार कहने'वाले 
जीव सिर्फ वर्तमान को देखते हैं । उन्हें धर्म या आत्मतत्व में श्रद्धा नहीं है. । संसार 
में हैं तो, पाप करना पड़ता है, परन्तु पाप से हृदय काँपना चाहिए । पाप का 
पश्चात्ताप. होना चाहिए ,। '* कप + हट 77% 

पाप धोने के लिए क़्या करेंगे १ ४ बंधुओं -। पाप को 'साफ करने, पाप की 
आलोचना करने के लिए भगवान ने आवश्यक सूत्र बताया है । आवश्यक सूत्र 
यानी प्रतिक्रमण । सारे दिन-भर में 'जो याय लगे हों उन्हें याद करव्ये पाप का 
प्राक्षालन करने के, लिए प्रतिक्रमण अवश्य करना चाहिए. । जैसे एक महीने का 
मैला कपड़ा हो तो उस,पर कितना मैल जम जाता है ? उसे धोने के लिए भी बहुत 
मेहनत करनी पड़ती है । जबकि एक,दिन का मैला कपड़ा हो तो जल्दी साफ हो 
जाता है ।.पाप को साफ़ करने के, लिए वीतराग वाणी रूपी साबुन क़ा उपयोग 
करके पाप रूपी मैल को. दूर कौजिए । यदि प्रतिदिन लगते पाप की आलोचना 
करने तथा पाप के प्राक्षालन के लिए प्रतिक्रमण न. करें तो वे -पाप बढ़ते-बढ़ते 
एक दिन कचरे के ढेर के समान हो जायेंगे । तथा आत्मा उससे इ्तनां भारी हो 
जायेगा कि फिर आत्मा को पाप के भार से “हल्का -बनाना मुश्किल हो जायेगा । 
महीने-भर.का.मैला कपड़ा धोने में कितना भ्रम लगता है ? इस जीव ने तो अनंत 
भ्रों के पाप जमा किये 'हैं । फिर भी अब तक जीव जागत्ा नहीं और अज्ञानता 
के कारण विषग्य-सुख, में. आसक्त होकर पाप. की पोटली बाँध्ता है। , 

,आज-हागे आ बंधन प्यारा, -काल,ननी जशे. पापना भारा, 
पापना भारे जो नैया भराशे, आशा इनी जशे तरवानी... - 

,. . _. ..  -..  तुंजाग हवे तो अज्ञानी ।/ . . 
संसारी सुख आज जीव को प्यारे लगते हैं, परन्तु कल वे ही पाप के भार बन 

जायेंगे । पाप के भार से यह जीवन॑नैया भर गयी तो नौका डूब जायेगी । अतः 
ज्ञानी 'कहते-हैं कि. हे अज्ञानी ! अब तो जाग १' नरक गति और तिर्यच गति'के 
दुःख यदि नजरों के- समक्ष रखें त्तो जीवन अवश्य पांप से पीछे /हटे ।:: . ॥ 

75 ०» 7५ (द्वीपंदी का अधिकार ) ./ 
“मागेश्री को अनेक भव भटक-भटककर मानव भव मिला ४ चागेश्री ने कड़वा 

आहार बहरा कर साधू की घोते को । इस कर्म का वंह कैसा फल भोग के ।नागेश्री 
छट॒ठी नरक से निकलकर उपर सर्प बनो । ग्रत्येके मत्स्य के और इस'सर्प के भव 

में भी शस्त्र से विंधंकर और दाह की पीड़ा से काल के गाल में गयी । यहाँ से धूमप्रभा 
नामक पाँचवीं नरक में उत्कृष्ट सत्रह सागर की स्थिति में उत्पन्न हुई फिर शास्त्रकार 
लिखते हैं कि मोशालक के समान इसका वर्णन समझ लीजिए ! इसका मतलब यह 

कर क्य्य्च्ष्टाकासर 



है कि पाँचवों नरक से निकलकर दूसरी बार उरपर सर्प बनी । वहाँ से काल करके 

फिर से पाँचरवी नरक में उत्कृष्ट सजह सागर की स्थिति में उत्पन्न हुई । वहाँ से पंकप्रभा 

नामक चौथी नरक में उत्कृष्ट दस सागर की स्थिति में नारकी के रूप में उत्पन्न हुई । 

वहाँ से निकलकर सिंह हुई । वहाँ से फिर दूसरी बार चौथी नरक में उत्कृष्ट दस सागर 

की स्थिति में नारकी बनी । चौथी नरक से निकलकर फिर से सिंह बनी । वहाँ से 

मरकर वालुकाप्रभा नामक तीसरी नरक में उत्कृष्ट सात्त सागर की स्थिति में उत्पन्न हुई । 

वहाँ से निकलकर पक्षियों के कुल में जन्मी । बहाँ से मरकर दोबारा त्तीसरी नरक में 

उत्कृष्ट स्थिति पायी । वहाँ से निकलकर फिर से पक्षियों के कुल में जन्मी । यहाँ से 

भरकर शक॑राप्रभा नामक दूसरी नरक में त्तीन सागर की उत्कृष्ट स्थित्ति में उत्पन्न हुईं 

जहाँ से सरीसृप कुल में जन्मी । फिर दूसरी बार दूसरी नरक में उत्कृष्ट स्थिति 

पायी । वहाँ से काल करके फिर से सरीसूपों में उत्पन्न हुई । आयुष्य पूर्ण करके रत्रप्रभा 

नामक प्रथम नरक में उत्कृष्ट एक सागर की स्थिति में जन्मी । वहाँ की भव स्थिति 

पूर्ण करके संज्ञी जीवों में , वहाँ से असंज्ञी जीवों में और बहाँ से दोबारा पहली नरक 

में एक पल्य के असंख्यातवें भाग प्रमाण स्थिति में नारकी बनी । 

शाक्त्रकार ने बताया कि गोशालक की भांति र्रप्रभा तक भागेश्री का भी वर्णन 

जान लीजिए | गोशालक को अंतिम समय में पश्चात्ताप हुआ कि 'आरे, अरे ! मैंने 

गुरु, धर्माचार्य महावीर प्रभु की कितनी अवहेलना की ?' अपने शिष्य परिवार क
े 

समक्ष अपने सारे पाप प्रकट कर दिए, एक अंश भी नहीं छिपाया । पाप का 

पश्चात्ताप किया और कहा कि “भगवान महावीर ही केवली हैं ।'' भगवान पर श्रद्धा 

होने से समकित पा गया और अपने शिष्यों से कहा भी कि “कभी भी कोई गुरु 

की निंदा या अनादर मत करना ।” पाप का इतना प्रकाशन किया, परन्तु गुरु, के 

पास जाकर आलोचना नहीं की । उसे यह न सूझा कि 'शिष्यों से कहूँ कि मुझे प्रभु 

भहावीर के पास ले चलो या भगवान को यहाँ बुला दो । ताकि मैं उनके
 समक्ष अपने 

पापों को आलोचना करके प्रायश्चित्त कर लूँ । भगवान को -मैंने गाली दी है, 

अपशब्द कहे हैं, निंदा की है, उनके दो साक्षुओं का घात किया है । भयंकर भूलों 

को भगवान से माफी माँग लूँ-' यह उन्हें न सूझा । नहीं तो गति और "अच्छी 

होती | जिसके साथ घर्षण किया है उसके पास जाकर क्षमा माँगनी चाहिए । दूसरी 

बात यह भी कि यदि-गोशालक भगवान के पास अपने पाप का प्रायश्चित्त-करने 

गया होता, तो सारी दुनिया जानती कि जिन्हें गाली देता था; उसी भगवान के पास 
गोशालक माफी माँगने गया ! इससे भगवान की महानता और सत्यता पर जनता 

की प्रतीति होती ! इसलिए भी उसके जाने की जरूरत थी-। घर में कचरा रखना कोई 

पसंद नहीं.करता, तो फिर पाप का कचरा कैसे सहन कर लेते हैं ? आत्मा रूपी 
घर 

है 



में पाप का घूरा जमा लिया है,/पर -प्रतिक्रमण करने का मन भहीं 
होता । जब पाप जहर से भी भयंकर लगेगा तब प्रतिक्रमण करने का मन होगा । 

नागेश्री का अधिकार बहुत समझने योग्य है । एक साधू की हत्या के पाप से 
वह एक-एक नरक में दो-दो बार गयी । फिर भी अब तक मानव अवतार नहीं 
मिला । रल्नप्रभा नरक से निकलकर संज्ञी में उत्पन्न हुई । वहाँ से खेचर पक्षी की 
जाति में जन्मी । वहाँ से निकलकर कठोर बादर पृथ्वीकाय में उत्पन्न हुईं । उसमें 
अनेक लाख बार भ्रमण कियां तथा पाँच स्थावरकाय में अनेक भव तक भ्रमण 
करती रही । । ६42 209 5, कक पक 5 

अनेक भव भटक-भदक कर अकाम निर्जरा करते नागेश्री ब्राह्मणी के जीव की 
प्रकृति कोमल पड़ने' लगी । उसका जीव मानव भव में आने का अधिकारी 
बना / नदी के प्रवाह में घिसते-घिसते जैसे पत्थर गोलाकार बन जाता है वैसे ही 
नारकी और तिर्यच्र के “दुःख भोग-भोगकर नागरेश्री का आत्मा कोमल बन 
गया । आपने सुना ना ? मानव भंव में एक तपसस््वी मुनि की हत्या के पाय ने उसे 
कितना भटकाया ? . . ' * पर * 
7 *रा ण॑ तओर उणवरं उददिठत्ता इहेव नंबुद्ददे दीचे मारहेवासे 
चंपाए नयरीए' सागरदत्तस्स सत्थावाहस्स भद्दाए' भारियाए 
कुचिंछसि द्धारियत्ताएं पच्चायाया 77 हा ' 
तत्पश्चात् नागे श्री की आत्मा इस जंबुद्दीप में भारतवर्प क्षेत्र में विद्यमान चंपानगरी 

में सागरदत्त सेठ की धर्मपत्नी भद्रा की कुक्षि में पुत्री रूप में अवतरित हुई । नागेश्री 
की आत्माःको अब मानव भव मिला । मानव भव प्राप्त होने के चार कारण हैं । 
पगंडमद्दयाए - प्रकृति की भव्ठतों, एगड्डदिणीयाए - प्रकृति का बिनीत भाव, 
रहफपणुकोसियोए -'अनुकंपा भाव, अमच्छेरियाए - अमेत्सर भाव । जीव में 
जब ये चार गुंण आते हैं तब मनुष्य भव प्राप्त होता है । नागेश्री मानव भव पाया 
लेकिन पुरुष रूपए न मिला, स्त्रीपन मिला । क्योंक्िं'पुरुषपन प्रधान माना जाता है। 
नागेश्री के अधिकार से जीव को यह समझना है कि “चाहे जैसा प्रसंग आये, तीनों 

काल में कभी भी देव-गुरु-धर्म की आशातना नहीं करनी है, निंदा नहीं करनी है।' 
मनुष्य जन्मे को भगवान ने ज्ञान-दर्शन-चारित्र-तप,' दान-शील, त्प-भाव कौ 
आशधना करने का मार्ग बताया है ! आप दीक्षा'न ले-सरके तो कम से कम इतनी 

योग्यता तो विकसित कीजिए कि आपका मार्ग स्वच्छ बने और अगले भव में नौ 

चर्ष की उप्र में दीक्षा लेने का मन करे । ज्ञानियों ने अनेक मार्ग चताये हैं, जो आपसे 

संभव हो वह कीजिए, लेकिन कुछ अवश्य कीजिए । किसी भी माग से चलकर 

आत्मा को पाप से पीछे हठाने की जरूरत है । नागेश्ी का जीव भठकता-भटकत्ता 
सः ताट्य्ाइटाडल नन्द/40 



भरद्रा माता की कुक्षि में पुत्री रूप में आकर उत्पन्न हुआ है। अब उसका जन्म होगा, 
क्या माम रखा जायेगा आदि भांव अबसर पर 

([सिली ऋषिदता का चरिव्न ) 

तापस मुनि और कनकरणथ में वार्तालाप ; तापस और कनकरथ कुपार में बार्तालाप 
चल रहा था, तव ऋषिदत्ता कुटीर के द्वार के पास बैठी थी और इस सुंदर राजकुमार 

को देख रही थी । उसके मन में यह भाव थे कि यदि ऐसा कोई राजकुमार मुझे स्वीकार 

ले तो पिताजी की चिंता दूर हो और वे निश्चित होकर अपनी साधना-तप में जुड़ 

सकेंगे । ऐसा ही एक आशाभरा विचार ऋषि के अंतर में भी जागा । उन्हें लगा कि 'यह 

ग़जकुमार ऋषिदत्ता के योग्य है, गुणवान है, संस्कारी है | पर्तु इसकी इच्छा भी तो 

जाननी चाहिए, पर कैसे ? तापस मुनि ने बात-बात में कहा, “वत्स! मैंने संसार का 

त्याग किया है, पस्तु इस कन्या का बँधन मेरा मार्ग सेक रहा है। यदि वह समझकर 

तापस-धर्म स्वीकार कर लेती है तब तो उत्तम है, लेकिन उसके तापस-घधर्म अपनाने को 

चिहन नहीं दिखते । मेरी कन्या एक राजपुत्री है, पर मैंने उसे अच्छे संस्कारों और ज्ञान 

से समृद्ध किया है, फिर भी उसे छोड़कर किसी अन्य स्थल में नहीं जा सकता । आज 

किसी कर्मसंयोग से आपके-जैसे आदर्श राजपुत्र से परिचय हो गया और मन में एक 

वात जागी है।" कनकरथ ने कहा, “आप आज्ञा कीजिए ! मुझसे आज्ञा का पालन संभव 

होगा तो मैं जरूर पालन करूँगा ।” तापस बोले, “बत्स !, मैं अपनी कन्या तेरे हाथों 

में अपित करना चाहता हूँ । लेकिन पहले आप ऋषिदत्ता से परिचय कर लीजिए और 

यदि बह आपको सुयोग्य लगे तो जिसके पास किसी प्रकार की भौतिक संपत्ति नहीं 
है। ऐसे तापस की कन्या का दान सहर्प स्वीकार लीजिए ४” रे 
कनकरथ ने कहा, “महात्मन | ऋषिदत्ता को मैंने यहाँ आते समय देखा है। में 

विवाह की इच्छा के बिना, पिता की आज्ञा से रुक््मणी से विवाह करने जा रहा 

हूँ, जिसे पैंने देखा भी नहीं है। पिता की आज्ञा तो विवाह करने की है, चाहे कन्या 

रुक्मणी हो या ऋषिदत्ता । ऋषिदत्ता को देखकर मेरे मन में भी हुआ है कि यदि 

मुझे ब्याह करना ही है तो ऋषिदत्ता के साथ करूँ । क्योंकि यह आश्रम मे प्ली 

होने के कारण धर्म के संस्कारों से सजी है, इसके साथ से हमार जन कार 
में रूते हुए भी आदर्श बनैगा ! ऋषिदत्ता को आपत्ति न हो तो मैं उसे स्वीकार 
कर अपना जीवन धन्य बनाने के लिए तैयार हूँ ।” हरिवेण तापस ने सोचा कि 
आज मेरे मन का भार हल्का हो गंया ।/ इक | 

५. ऋषिदत्ता एक आर्यकन्या है । कनकरथ ने उसकी ओर-देखा कि उसके भाव क्या 

हैं? उसका मुख आनन्द और उत्साह से चमक रहा था, जिससे उसकी सम्मति समझ 

गए । अब आगे का भाव अवसर पर । चल हि 
॥ ऊँ शान्तिस्वा "४ | 
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पाप का प्राक्षालन 

सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों १ 2 - 
अनंत उपकारी शासनपति चरम तीर्थंकर श्री महावीर प्रभु इस वसुंधरा पर विचस्ते- 

विचरते आंत्मा के उत्थान के लिए बहुत कह गये हैं कि यह संसार असार है । 

संसारंम्मि, असारे :नरतिंथ', सुहुं वाहि वेअण[ पडरे. । , 
जाणज्तो , इह जीचो,: न- कुणड़ निण्णदेसिआ - धम्म: (/ 

आपसे पूछा जाये कि. संसार कैसा है ? तो आप कहेंगे कि “संसार खारा है 
परन्तु क्या वास्तव में आपको खारा महसूस हुआ है ?:नहीं । यह तो ऊपर से कहने 
के "लिए खारा है, हृदय में तो शक्कर जैसा मीठा लगता है) संसार खारा किसे 
लगता है ? धरबार, धन-वैभव, कुटुंब-कबीला त्यागकर जो संयम ग्रहण करता 
है. उसे संसार खारा लगता है । दही को बिलोकर जैसे बहनें मक्खन निकालती 
हैं बेसे .सार.निकालना आता हो, तो इस असार संसार से. आत्मा “को सार,मिल 
जाता है । 

संसार असार.है, खाश है, दावानल जैसा है ॥संसार रूपी दावानल से बचने 
इसकी भरयंकरता से. मुक्त होने के लिए ज्ञानी भगवंतों ने 'अचिंत्य' मार्ग बताया 
है । चारित्र का अमोघ पंथ मुझे कब. मिलेगा-? इसीके सतत चिंतन, मर्नन और 
परिशीलन में ओत-प्रोत्त रहना चाहिए । संसार से सार निकालना सीखना चाहिए। 

जो आत्माएँ संसार के सार निकाल आदर्श रूप बने, महान विभूतियाँ बने, वे हमारे 

मार्गदर्शक और प्रेरणा रूप हैं.। आपके सेंसारं के तमाम व्यवहार में, खाने-पीने 

में, पहनने-ओडढ़ने में भी सारासार प्रात किया जा सकता है । सांसारिक प्रवृत्तियों 

में घँटों और दिनों व्यत्तीत किये, पर उसका सार,निकाला ?:लक्ष्मी कहाँ से लाऊ 
और संग्रह करूँ ?! इसी हाय-हाथ में:रात-दिन लगे रहे । न भूख की चिंता न प्यास 

की; बर्स, एक ही -धुन लक्ष्मी के पीछे लगे रहने की कब लखयति बनूँ.। कब 

करोड़पति बनूँ । इसमें आत्मा का सार कहाँ है ? आपको समय की कौमत कहाँ 

खोलने के समय में जरा-फर्क पड़े तो जाते हैं 



सिर घूथ जाये और सब पर गरप होने लगते हैं । यदि आपको भाग्योदय से गाँव 
में संत पधारे हों तो बीतसग वाणी सुनने जाने में नौ के स्थान पर सवा नौ चज 
जाये, वो कितने व्याकुल होते हैं ? आप रेलवे स्टेशन विलंब से पहुँचे-तो आपके 
लिए गाड़ी खड़ी रहेगी ना ? नहीं, नहीं रूकेगी | भले ही आपने पहले से टिकट 
लेकर आरक्षण करवा लिया होगा, लेकिन च्यथे होगा । ठोक है ना ? पैसे भी वापस 
नहीं मिलेंगे, क्योंकि वहाँ समय और पैसा दोनों को कीमत है । वीतराग वचाणी 
भ्रवण करने में विलंब से पहुँचे, तो आपको पता है कि बीरवाणी की गाड़ी छूटने वाली नहीं है, अत: आप आराम से यातें करते » गप्प करते वहाँ आकर बैठ जात्ते 
हैं। कुछ सुना तो ठीक, जो नहीं सुन पाये, उसके लिए हृदय में अफसोस होता 
है क्या ? दूसरे दिन समय चूक न जाऊँ, इसकी चिंता करते हैं क्या ? चिंता न 
होने से समय प्रमाद में बीतता है । 
भगवान ने चार ज्ञान के धारक गौतमस्वामी से भी कहा, “समय गोयम 

गए एन्ायह ।? - है गौतम ! एक समय मात्र का प्रमाद न कर । गौतमस्वामी 
जैसे एक पल का प्रमाद तक न करनेवाले से भगवान महावीर प्रमाद न करने के 
लिए कहते हैं ! तो अपने प्रमाद् की क्या बात हो ? हमारे अंदर तो अमाप प्रमाद 
प्रवेश कर चुका है । चर्मचक्षु से तो इसकी गिनती ही नहीं हो सकती । दूसरी ओर 
आप सप्तय जानने के लिए क्या रखते हैं ? लगभग सभी भाई-बहनों के हाथ में 
पड़ी नजर आती है । कितने ही लोग “टाईम दु टाईम ' काम करनेवाले हैं जो अथक परिश्रम के साथ कार्य में जुटे रहते हैं । उनसे पूछिए कि जीवन में समय की कीमत 
क्या है ? तो कुछ यह भी कहेंगे कि कीमत समय की नहीं फैशन की है । परन्तु 
जेब फैशन जीवन को राख बनायेगा तब समय की महत्ता समझ में आयेगी । गन चढ़ा, रागरंग में बृद्धि हुई, प्रमाद की सीमा न रही और मोह ने अपना घर बना लिया ऐसी रंगीली दुनिया में, मोहनीय कर्म में डूबी आत्मा से छूटने के लिए कहें तो बह कहेगा, 'में क्या करूँ ?” कैसे छूट ? संसार को ठोकर मारकर निकलने का-विचार अमल में न आये त्तो कैसे छूटेंगे ? नशे का शिकार यथार्थ 
आभान नहीं रखता; वैसे हो मोह से ग्रस्त संसार में सारासार का भान नहीं रहता, 
ऊपर से धन और सत्ता को खुमारी तो इतनी भयंकर है जो अन्य जीवों का घात 
केले में भी न हिचके । - - 

पैक सेठ का प्रसंग :“एक बार गाँव में महान संत पधारे । सेठानी सेठ से बोलीं, 
“आपने बहुत धन कमाया, अब एक दिन तो गुरु के दर्शन करने चलिए ।” 
बैठानी विचार करती है कि 'मैं जिसके साथ विवाह करके आयी हूँ , जो मेरे देह 
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का पोषण करते हैं, उस पति की आत्मा का पोषण करने के लिए मुझे.कुछ करता 

ही चाहिए.।' पत्नी सन्नी भी है और मित्र भी है. सेठानी मित्र की भांति सेठ को 
बहुत समझाती है, पर बात सेठ के गले नहीं उत्तरती.। सेठ के माता-पिता बचपन . 

में गुजर गये 'थे । सेठ का नाम लक्ष्मीचंद्र, पर लक्ष्मी और उनका बारहबाँ चंद्रमा 
था । रिश्ते के काका ने उनका पालन-पोषण क्रियां । मुंबई में सामान्य नौकरी 
ढूँढने के लिए जिसे आकाश-पाताल एक करना पड़ा वह अचानक पुण्य-प्रताप से 
बड़ी मिल का मालिक बन गया । बस पैसेःकी खुमारी चढ़ गई । धन के लोभ 
ने धर्म को किनारे रख दिया । लक्ष्मी का नशा आदमी से अनेक प्रकार के: कुकर्म 
करवाता है । पापाचरण करके पीछे मुड़कर देखने की उसे फुरसत नहीं -होती.।, 
एक दिन लक्ष्मीचंद्र सेठ बहुत उदास बैठे हैं । फूट-फूटकर रो रहे हैं.) सेठानी -घार: 

बार पूछती है। लगता है सेठ को कोई तकलीफ है तो,डोक््टर को बुलवारऊँ | लेकिन 
सेठ डॉक्टर बुलाने के लिए मना करते -हुए कहते हैं कि “मुझे आत्मा का रोग मिटाने 
बाले डोक्टर की जरूरत है । देह का. दर्द मिटाने वाले डॉक्टर तो हर चौराहे पर,मिल 

जाते हैं, परन्तु आत्मा का रोग मिटाने वाले सद्गुरु रूपी.डोक्टर सद्भाग्य से ही.मिलते 
हैं। जो अपना उत्थान करते हैं तथा दूसरों का भी करवाते हैं | (तिल्लाणं तारयाणं ' 
जो स्वयं तरते हैं तथा औरों को भी तिरने का मार्ग-बताते-हैं । ऐसे संत सच कहने 
में नहीं हिचकते । गुरुदेव पधारे । सेठ उनके पास खूब .रो रहे हैं ।-, . -- . 
आखिर हुआ क्या है ? सेठ इतने घबराये हुए क्यों. हैं ?.आज आधुनिक सज्जा 

से' युक्त नयी, मौदर लेकर निकले, रास्ते: में एक -वृद्धा गाड़ी से -टकग़कर गिर 
पड़ी ! 'सेठजी ! मेरा लाडला !” इससे अधिक वह कह न सकी । लोग जमा होने 
लगे । पर सेठ ने ड्राइवर से गाड़ी आगे बढ़ाने को कहा । गाड़ी आगे,बढ़ गयी 
लेकिन सेठ साथ में. सब ताने भी लेते आये । तभी तीन-चार बर्ष पहले घटी घटना 
उनके सामने आकर खड़ी हो गई ।.इसी' वृद्धा माँ का एकलौता पुत्र, जिसे उसने 

मेहनत करके पढ़ाया-लिखाया था । सेठ की मिल -में नौकरी करता था | लड़का 

होशियार था । कोई मशीने बिगड़े तो सुधार देता था । परन्तु सेठ लोभी और क्रीधी 

थे'। पैसे का नशा शराब के नशे से भी भयंकर होता है.!'किसीकी जरा भी भूल 

सेठ सहन नहीं करंते | मिल की कंपाउण्ड में सेठ के दाखिल होते ही सारा वातावरण 

बदल जाता । लेकिन उस वृद्धा का बेटा निडर था, सेठ से जरा न डरता । कहता, 

'मैं- अपनी जवाबदारी बराबर अंदा करता हूँ फिर डरना किसलिंए ।/ 

एक दिन मशीन में कुछ बिगड़ गया था इसलिए वह सुबह जल्दी आकर साफ- 

सफाई कंसने में उस दिन सेठ भी सबसे पहले आ गये .। उसे मशीन 



की सफाई करते देखकर भी सेठ ने सीधे स्वीच दबा दिया और क्षणभर में ही मशीन 

का मोटा चक्र उस लड़के को दुकड़े-दुकड़े कर गया । कितनी निर्देयता । सेठ 

चीखने लगे कि ' ओर ! यह क्या हो गया ?' एक तो पाप किया और पाप को ढाँक ने 

के लिए झूठी माया और दंभ किया । एक कर्मचारी ने विधवा माता को सही बात 

बव़ायी । माता के दुःख का कोई पार न था ! सेठ ने विधवा माता को पाँच हजार 

देकर समझाना चाहा । पर वे न समझी । 
विधवा भाता न्यायालय तक जाने में दृढ़ रही । कोर्ट में भी गरीबों को भला 

कहाँ न्याय मिलता है ? सेठ ने पच्चीस हजार रुपये पर पानी फेर दिया और निर्दोष 

बच गये । कोर्ट ने आखिरी फैसला दिया कि “लड़का काम करते हुए मर गया ।* 

कोर्ट में जीतकर भी सेठ कर्म के कोर्ट में हार गये । पंद्रह दिन के अंदर उनका 

युवा पुत्र दुर्घटना में गुजर गया । तब उन्हें समझ में आया कि उस माता को भी 

कितना दुःख हुआ होगा ! उस लड़के की माँ मोटर से टकराते हुए चोली, “मैं 

आपको छोड़ देती हूँ पर कर्म आपको नहीं छोड़ेंगे |” ये शब्द सुनकर सेठ 
घबराये कि मेरे कर्म मुझे नहीं छोड़ेंगे | मेरा पाप मुझे प्रकट करना ही होगा । 
इसलिए पाप का प्रायश्चित्त करने गुरुदेव को दुलवाया । उनकी नजरों के सामने 

वही दृश्य धूम रहा था कि वह लड़का मशीन से कट रहा है। ओह ! यह पाप भोगने 

पुझे नरक में जाना पड़ेगा और वहाँ तो अनेक बार मुझे काटेंगे, छेदेंगे, दुकड़े करेंगे 

पर कोई बचाने नहीं आयेगा । 
सेठ का हादिक पश्चात्ताप : गुरु के साथ-साथ समस्त कुर्दुन को भी 

बुलवाया । सबक्के सामने सेठ कहने लगे, “मैं नालायक हूँ, हल्का प्राणी पिशाच है, 

मानव के प्राण लेने वाला हूँ। आप लोगों को शायद मालूम न हो कि इस विधवा 
पाता के लाइले बेटे को मैंने मारंडाला । कसाईं खुले में पाप करता है, मैंने छिपाकर 

पाप किया । मैं हत्यास हूँ । गुरुदेव ! जन्म लेकर सुकृत कभी नहीं किया । इन्हीं हाथों 

से एक जीव की हिंसा की और एक का जीवन बर्बाद किया है । काले कर्म करके 

उनला बताने का धंधा करता रहा । इन पापकर्मो के प्राक्षालन के लिए, गुरुदेव ! 

अपनी अंतरबेदना प्रस्तुत करता हूँ । वृद्धा माँ के शब्दों, “मैं हुझे छोड़ देती हूँ पर 

ऐेरे कर्म तुझे नहीं छोड़ेंगे” ने सेठ को जागृत कर दिया । सेठ की बात सुनकर लोग 

उसे गाली भी देने लगे । पापी अपने पाप को इस प्रकार जाहिए करे यह कोई सामान्य 

बात नहीं है । जगत धिक्कारे या सम्मानित करे, आज सेठ को किसीकी फिक्र नहीं 

है। अश्रुभीगी आँखों से सेठ ने अपने पाप का प्राक्षालन किया । गुरुदेव ने नाक 
च नर 4& ज्योः पट दटः छष्ठप 



मंत्र सुनाकर पापों का पच्चक्खाण करवाया तथा किये हुए पांयों- की शुद्धि 
करवाई । नवकार का स्मरण करते-करते सेठ वहीं देह त्यागकर चले गये । 
बंधुओं ) धन और सत्ता की खुमारी ने कितना दुष्ट काम करवाया । , | 

नागेश्री की आत्मा बहुत दुःख भोगते-भोगते अब मानव-जन्म में पहुँचा । भद्टा 
सार्थवाही के गर्भ में नौ माह और साढ़े सात दिवस पूर्ण होने के बाद पुत्री का 
जन्म हुआ । माता-पिता को पुत्री बहुत प्यारी है । सेठ के पास संपत्ति की कमी 
न थी और यह पहली संतान थी । साथ ही युत्री अति कोमलांगी है । बारह दिवस 
के पश्चात् माता-पिता ने (यथा नाम तथा गुण? कहावत के अनुरूप उसके गुणों 
के आधार पर नामकरण संस्कार करने का विचार किया । पुत्री हाथी के तलवों 
जैसी सुकोमल, है, इसलिए इसका नाम. सुकुमालिका रखते हैं । 
#दए गा कीशसे दारियाए अम्मापियरों नामधेडज करेमिंत 

सुकुमालियति // . है 
उस कन्या का नाम सुकुमालिका रखा । नागेश्री की आत्मा ने बहुत दु:ख भोगी 

अब सुख व्की झलक प्रारंभ हुई । सुकुमालिका की देखभांल के लिए मात्रां-पिता 
ने पाँच धायमाताओं को नियुक्त किया - (३)' क्षीरंधान्री - दुध पिलाने वाली धाव 
(२) मंडनथधात्री - वस्त्र, माला, अलंकार आदि पहनाने वाली धाय, (३) 'अंकधात्री ५ 
अपनी गोद में बैठाने वाली धाय, (४) मज्जनधाजी < स्नान करवाने वाली थाय, (५) 
ऋड़नधात्री - खेल-खिलाने वाली धाय | प्रांचीन समये'में अठारह देशों की दासियाँ 
रखी जाती थीं । बालक उनके समागम 'में रहकर उनसे अठारह भाषाएँ सीख लेते थे । 
फिरभी माता-पिता समझसे थे कि चाहे जितना ज्ञानकला प्राप्त हो, पर:धर्मकला यदि 

जीवन में नहीं है तो सब च्यर्थ है । सुकुमालिका की.पाँच धाय बहुत लाड़ से पालन 

करती: हैं । धीरे-धीरे सुकुमालिका बड़ी होती है 4 अभी भी जो .थोड़े कर्म बाकी. हैं 

थे इस भव में किस प्रकार उदय-में आयेंगे और क्या।होगा आदि भाव.अवसर पर । 
|. व्+फ्््>+++7 हू 

. * ऋषिदर्त्ता की सम्मति जानकर कनकरथ और ऋषिदत्ता का 
; ज्ञापस भुनि के चरणों में क्र्मकरथ में उससे विवाह 

आओोवबंपूर्वक नमन किया | सु. «पर दाहिना हाथ रखकर 
ड़ 

कहा, “'वंत्स | धर्म 'स है 2) से 'युवराज, 

पु मेरे साथी मुझे युवराज' की - 



ढूँढते हुए यहाँ आ पहुँचे हैं । मैं उनसे मिलकर उनकी चिता का निवारण कर दूँ 

तापस बोले, 'वत्स ! आज का दिन उत्तम है। अपने साथियों को मंगल समाचार 

भी दे दीजिए ।” युवराज कुटिर से बाहर निकलकर स्वर की दिज्ञा में दौड़े । मित्रों 

के पास पहुँचकर बोले | ''आपलोग पड़ाव में चलिए । मैं कुशलता से हूँ त्था एक 

संदेशा सबसे कहिए कि मेरा लग्नोत्सव इसी स्थल में गोधुलि समय में होगा । 

मंत्रीश्वर को यहाँ भेजिए ।” अचानक यह समाचार सुनकर आये हुए मित्र भौचकक््के 

रू गये । उन्हें चकित देखकर कनकरथ ने कहा, “मैं सत्य कह रहा हूँ ।” फिर सारी 

बातें उर्हें संक्षेप में कह सुनायी और बताया कि “संसार की श्रेष्ठ नारीरत्त मुझे इस 

उपवन से मिल गयी है । अब कंबेरीनगरी जाने की कोई आवश्यकता नहीं है । 

मंत्री, सेनापत्ति, सैनिक आदि कुंवर की तलाश में निराश लौदे थे । कंबेरीनगरी 

के पाँच आदमी, जो राह बताने साथ में थे, वे भी चिंतित थे । तभी कुमार के 

प्ित्रों ने आकर कुंवर के विवाह की सूचना दी । कुछ समय पश्चात् केनकरथ 

कुमार पड़ाव पर पहुँचे और मंत्री तथा सेनापति से बोले कि “उत्तमबंश की एक 

ग़जकन्या के साथ आज संध्या समय मेस विवाह होना है, संब निश्चित हो गया 

है। आप तैयारी कीजिए ।” 
मंत्री बोले, “इत्तनी उत्तावली किसलिए ? निर्जनप्रदेश में कन्या कहाँ से आ 

गयी ? कंबेरी के महाराजा को कितना दुःख होगा ?” बीच में ही कु मार बोले, 
"चैंने सब विचार कर लिया है| मित्रावती नगरी के राजा हरिषेण अपनी एकलौती 

कन्या, ऋषिदत्ता के साथ वर्षों से त्ापस बनकर इस प्रदेश में रहते हैं, आज उनसे 

परिचय हुआ और चह कन्या मेरे हृदय में बस गयी है। अतः आप संशय दूर रखकर 

उस उपबन में पधारिए ॥” मंत्री ने कहा, “कंब्रेरी की राजकन्या ?” कुमार कहते 

हैं, "कर्म की गति की कल्पना क़ौन कर सकता है? कंबेरी की
 राजकन्था को तो 

बहुत स्वीकार करनेवाले होंगे, परन्तु ऋषिदत्ता जैसी राजलक्ष्मी 
तो संसार में किसी 

विसल पुरुष को ही मिलती है ।” मंत्री समझ गये की चर्चा करने में 048 कोई 

अर्थ नहीं है। “राजा के मन भागी वही रानी” मंत्री दासियों और सैनिकों के 

साथ भेंटवस्तु की थालियाँ सजाकर रवाना हुए । दोपहर के पहले तक राजबुमार 

के न मिलने से सभी हैरान-परेशान थे वहीं आब आननद-मंगल की तैयारी में जुट 

ग़षे थे ।:संसार का स्वरूप ऐसा ही है । शड़ी-भर पहले. जहाँ हास्य होता है उहां 
रूदन आ जाता है | पल-भर पहले जहाँ निसशा नाचती हो वहाँ दूसरे ही पल 

आशा की रंगोली चमकने लगती है । 5 
हज 



कंबेरी नगरी से आये और साथ. में प्रवास करने वाले पाँचों-व्यक्ति इस समाचार 
से चिंतित हो गये । जब संध्या समय कनकरथ उत्तम वस्त्नालंकारों से -सम्जित, 
भाजे-बाजे के साथ हाथी पर सवार हो, परम उल्लास के साथ ऋषिदत्ता समान 
राजलक्ष्मी का पाणिग्रहण करने -उपवन की ओर चला । तब वे पाँचों, व्यक्ति अपने 
अएवों पर सवार हो चुपचाप कंबेरीनगरी की ओर रवाना हो गये -। ऋषिदत्ता को 
देखने के पश्चात् मंत्री आदि व्छे मन की शंकाएँ समित हो गयीं । उन्हें भी लगा 
कि .,भाग्यवंत्त को ही ऐसी नारीरल प्राप्त हो सकती है। - . 

गोधूलि समय में पवित्र मंत्रोच्चार के साथ, त्तापस मुनि के .आशीर्वाद सहित 
ऋषिदत्ता और कनकरथ का विवाह हो गया । ऋषिदत्ता का मन पुकार रहा था कि 
महाल भाग्योदय से एंक उत्तम पुरुष के चरणों में में अपना सर्वस्व अर्पण करने 

में भाग्यशाली बनी हूँ ।' इधर कत्तकरथ सोच रहा था कि 'अपूर्ब पुण्य के योग 
से आज मैं संसार की श्रेष्ठ नारीर॒त्न को प्राप्त कर सका हूँ ।' ब्याह होने के बाद 
हरिषेण तापस पुत्री और दामाद को क्या सीख देंगे तथा कंबेरीनगरी में पाँचो 
आदमी के पहुँचने के बाद वहाँ क्यां होगा आदि भाव अवसर परं।/ 

॥अशान्तित॥ | / ख॑ 

“..+ व्याख्यान क्रमांक पछ “ 5: 
(९७०) 93233323392333833833333383333333839333333333 3 

जप, भाद्रपद शुक्ल १५ शनिवार 

हा कर >>्ज्ज्ज्ज्ज्स 

सुज्ञ बंधुओं , सुशील माताओं और बहनों ! 
'करुणासागर वीतंराग देव ने देह के पीछे पागल बनने वालों को उपदेश दिया है कि 

तू जिसके पीछे वर्षों से अपने को नष्ट कर रहा है, जिसे पोषण देने के लिए नीति-अनीति 
का बिवेक तक नहीं रखता, मानवता को भूल अधर्म का आचरण करता है, पाप का 

पोटला बाँधता है, जिसके लिए हीरे जैसा मानव भंव गँवाता है, वह तेरा शरीर केसा 

है? “इम सरीरे अणिच्द॑' ।” यह शरीर अनित्य है । इस शंरीर की प्रत्येक अवस्था, 

प्रत्तिक्षण यंह चेतावनी देती है कि मेंरे पीछे अंध बनकर अपने स्वरूप की भी चिंता नहीं 

करते और अपनी दूकान में कैसा माल है इसका विधार किये बिना दूसरों के घर में पहरा 

देता है । काया के पास वाणी नहीं है, पर उससे बोध लिया जा सकता है.। ज्ञानी कहते 

हैं कि 'तैरा शरीर अनित्य है ।' ज्ञानी अनित्य का उपदेश देकर जञ्ञोंक करने नहीं 

ुटद व्न्प्द््ाट 



कहते | बल्कि तेरा आत्मा त्रिकाल ध्रुव है, आत्पा में सुख का खजाना है, उप्त पर ध्यान 
देने और वास्तविक भंडार प्राप्त करने कहते हैं । 

बंधुओं ! इस देह में कया भरा है? अशुचिमय पदार्थ । शरीर के अंदर जो सात धातु 
हैं उडें अलग-अलग किया जाये । एक कुंडे में रक्त, दूसरे में मांस, तीसर में अंतड़ी, 
चौथे में हड्डियाँ, नाम और माप लेकर जरा अच्छी तरह जाँचिए कि इसमें आपका तत्त्व 
क्या है? इसमें यही माल भरा है, इसके सिवाय अन्य कुछ नहीं । जो अशुचिमय पदार्थों 
से उत्पन्न हुआ है, वह शुद्ध और स्वच्छ कैसे हो सकता है ! जिसका मूल कारण 
अशुचिमय, दुर्गधी, अपवित्र हो उसका कार्य भी वैसा ही होता है । यह शरीर अशुचिमय 

और अनित्य है, इतना हो नहीं, इसके प्रति मोह जन्म, जरा, मरण के प्रचुर दुःख उत्पन्न 

करता है। देह की ममता बार-बार देह धारण करवाती है । पापाचरण करवाती है। इस 
प्रकार ज्ञानी पुरुष देह की अनित्यता दिखाकर देह का मोह छुड़वाते हैं और कहते हैं कि 

'दूपरे पदार्थ देह से अत्यन्त अलग है ।' ओरे ! शरीर भी त्तेस नहीं तो अन्य पदार्थों स्त्री, 

पुवर, भाई-भगिनी, घरवार, तिजोरी इनमें से तेरा क्या है ? अतः देह को,मोह छोड़ो । देह 

के लिए अमूल्य समय का व्यय न कस्के आत्मा के लिए पुरुषार्थ करो । आत्मा का धर्म 

ज्ञन-दर्शन-चारित्र है, उसे प्रकट कीजिए । ममता, विक्कार आदि पर दृष्टि जबतक हैं तव- 

तक चैतन्य से पहचान नहीं होगी । अतः जन्म, जरा, मरण की खान रूप देह की ममता 

छोड़कर ध्रुव, चैतन्य तत्त्व के खजाने की पहचान निर्ग्थ गुरु के समागम और बीतराग 
चाणी के श्रवण से कर ले । लेकिन आत्मा मोह में इतना मस्त बना हुआ है कि जैसे 
तेपते लोहे पर जल बिंदु पड़े तो तुरंत नष्ट हो जाता है वैसे ही भगवान की दिव्य वाणी 
कानों से टकरती हैं पर सुना-अनसुना-सा हो जाता है, क्योंकि जो मान बैठे है उसे छोड़ना 

नहीं चाहते । ज्ञानी कहते हैं कि 'जबतक गलत मान्यताओं को छोड़कर वीतसग बाणी 

हेदय में नहीं उतारेंगे तवतक सही समझ नहीं आयेगी । जि 
बीतराग भगवान ने जगत को जीवों के समझाने में कोई कमी नहीं की । आरनद्घनर्जा 

कहते है, “काया चलो हमारे संग” । अवधि पूर्ण होने पर जब चेतन इस काया स॑ 

जाने की तैयारी करता है, तव आत्मा काया से कहता है 'चलो हमारे संग ।' काया इनका 

कछ्ती है। रे ! तुझे इन्कार करते हुए शर्म नहीं आती ! कोई सज्जन अपने उपकारी का 

उपकार भूलता नहीं । हे काया ! में रात-दिन तेरी सेवा में रहा । सत्तर चर्ष तक तेरा योषण 

कले में कोई कोताही नहीं की और तू इन्कार कर रही है। आत्मा चाहे कुछ भी कहे क्या 
काया उसके साथ जायेगी ? (श्रोताओं में से जबाब : “नहीं जायेगी) शाश्वत अत्या 

ते चला जायेगा और नाशवंत काया यहीं नष्ट हो जायेगी । अतः कुछ समझिए। 
१ ६2 एरदा 4 ज्योल सनम 



नागेश्री की आत्मा सुकुमालिका के भव में आया । सुकुमालिका की काया बहुत 
क्रोमल है - मक्खन जैसी स्निग्ध है । फिर भी एक दिन तो जाना ही है, क्योंकि शरीर 
नित्य नहीं अनित्य है । इसलिए इस पर राग रखने की आवश्यकता नहीं है बल्कि इसलिए 
देखभाल करनी है कि वह आराधना में सहायक बने । ओरे ! ग़ग का संकल्प, भी कर्म 
बंध करवाता है ! बहुत राग-द्वेप, हपे-खेद, वासना आदि चित्त के परिणाम हैं। सावधान 
त रहने पर एक चटनी भी बहुत राग करवा देती है | ऐसा राग कि चटनी न हो तो सागर 
भोजन रुखा लगे और मात्र चटनी होने से स्वादिष्ट लगे । वस्तु का महत्त्व नहीं है, परन्तु 
अंदर की रागदशा सतेज है । जरा सोचिए, जिन्होंने जीवन में जरूरतें बहुत बढ़ा रखी हैं, 
उनके शग का संक््लेश कितना होगा ? भोजन में. रोटी-दाल के साथ सब्जी भी 
त्राहिए । इतने से भी नहीं चलता आचार, चटनी, पापड़ और मिठाई का टुकंड़ा भी 
घ्ाहिए । जिसे इसकी लत है उसे इन एक-एक वस्तु पर कितना राग होगा ? इसमें कम- 
न््यादा मिलने पर कितना खेद होता होगा ? जिन्हें आत्मा का भान है उन्हें मिले तो ठोक, 
। मिले तो ठीक । वैसा आत्मा राग-द्वेष दोनों से बच जाता है। आप खाने बैठे । थाली 
ई केला है, पर सब मिलाकर खाया तो वस्तु का राग नहीं होता, मूछा सहित जीमेंगे तो 
7२ ग्रास में राग का दोष लगेगा । आम के मौसम में, आमरस दूध की तरह गटागर थोड़े 
ती पिया जाता है ? रोटी या पूरी का एक-एक कौर उसमें डुब्बाकर पूरे स्वाद से भोजन 
करने में एक बार के भोजन में कितनी बार राग का संक्लेश होगा ? सोचिए, उत्तम मानव 
भव की कितनी दुर्दशा ? * पा 

सम्यक्दृष्टि जीव को पाप करना पड़ता है, पर उसका हृदय कॉपता है.। उसे तो लगता 

; कि मैं संसार में हूँ तो पाप करना पड़ता है, यदि मैं संयमी बन जाऊँ, तो सर्व जीवों 
क्री दया पालूँ और सर्व पाप से बच जाऊँ । जिसे पाप का पूरा भय नहीं लगा है, वह 
आत्मा संसार में रचा-पचा रहता है । भगवान ने संसार को आग की उपमा दी है । 

उत्तराध्ययन सूत्र' के उन्नीसवें अध्ययन में कहा है.कि- '.. , «७ 
जहा गेहे पलितवम्मि, तस्स -गेहस्स ,जो पह्ठू /. 5 
सारभण्डाणि नीगेड,  असार॑' अवउनज्झड्ड .॥/ ' 
एवं. 'लोए पलित॒म्मि, 'जयए मरप्गेण य /' 

अप्पांणं तारडस्सामि, तुब्मेहि अणुगशक्षिओो // ..' 
पक पक पा, ० + उत्त' सू, अ-१९, गा-२२९-२३ 

यदि किसी घर में आग लगी हो तो, घर का मालिक उसमें से कौमती वस्तु 
पुरक्षित निकाल लेता है । यह लोक जन्म, जरा और मरंण से भड़ककर जल रहा 

है । उसमें सम्यक्दृष्टि आत्मा यह विचार करता है,'कि इंस सुलगते संसार से निकल 
ड हि ' ड़ नै रा 

हि 
हे 



कर यदि में संयम ले लूँ, तो पाप से सर्वथा बच सकता हूँ । उसकी रग-रग में 
धर्म का गुंजार होता है। वह शरीर की रक्षा करता है, पर इस दृष्टि से कि वह आत्म- 
साधना में सहायक बनती है, उसके प्रति राग-दशशा नहीं होती । 
बीतसग वाणी हमें यही सिखाती है कि शेर को जन्मोजन्म प्राप्त हुआ और उसको 

पोषा भी । लेकिन इसीमें आत्मा का बहुत कुछ गँवा दिया । कितने कष्ट सहकर शरीर 
की रक्षा की, लेकिन शरीर ने कुछ भला नहीं किया । अहिंसा, संयम, बह्मचर्य, दान, 
दया, क्षमा आदि धर्म किसी अन्य जन्म में तो मिले नहीं थे । यहाँ मिल गये हैं तो 
इनका पालन करने में जीव का बहुत कल्याण है | शरीर को रखकर धर्म गँवाने में 
कोई कल्याण नहीं है । उल्टे भावी बु:ःख की परंपरा है। नाशवंत को, भले ही कितना 
जतन कीजिए, एक दिन तो जाना ही है । इसकी अपेक्षा द्रत-धर्म और वीतराग वचन 
पर श्रद्धा करने का जतन करें, तो अपनी आत्मा में अमर रहेंगे । बस, जिनेश्वर वचन 
और उनके द्वारा प्ररूपित धर्म पर जिसने अपनी हार्दिक श्रद्धा जोड़ ली तथा धन- 

विषय-शरीर आदि से दिल उठा लिया उसे घर्म की संभाल करने में शरीर, धन, विषय 
आदि पर आक्रमण आये तो वह जग भी न घबराये । 

राजा कुमारपाल का प्रसंग ३ एक बार राजा कु मारपाल से नवरात्रि के समय देवी 
ने आकर कही : “परंपरा से बकरे की बलि चढ़ाई जाती है अतः तू भी वलि दे ।”' राजा 
कुमारपाल उप्त समय जैन धर्म प्राप्त कर चुके थे, वे परंपरा के अंधे अनुयायी बनने जैसे 
नहीं थे । जहाँ अहिंसा का पालन होता हो वहाँ परंपरा का पालन कीजिए, परन्तु जिस 
परंपरा में हिंसा त्ांडब सर्जित होता हो, भयंकर पाप हो रहे हों, उस परंपरा से चिपककर 

न रहिए । देवी ने कुमारपाल से कहा, “वकरे की बलि चढ़ा नहीं तो इस बिशूल से तूझे 
पार डालूँगी ।" तब कुमारपाल क्या बोले ? क्या वे धर्म से डिग गये ? ले, तुझे एक 

वकग चढ़ाता हूँ, ऐसा कहा ? नहीं । वे तो बोले : “कल मारने वाली है त्तो आज मार 

दे । देवी ! तू तो जीवों की माँ कहलाती है । जीव सब तेरे बालक हैं फिर भी तू उनकी 

बलि लेती है तो तू देवी नहीं राक्षसी है! पुत्र भले ही कुपुत्र हो पर क्या माता कभी अपने 
बेटे का खून पीती है ? (श्रोताओं में से आवाज : “नहीं पीती ।) और जो रक्त पीती है 
वह माँ नहीं । में तुझे किसी भी प्राणी की वलि नहीं दूँगा । तुझे जो करना है कर 
ले । मैं अपना दया-धर्म नहीं छोड़ूँगा ।” 

' कुमारपाल राजा की कठिन कसौटी ः देवी ने तुरंत कुमारपाल सजा के ललाट पर त्रिशूल 

मारकर असह्य चेदना दी और कुमारपाल का साय शरीर कोढ़ी बना दिया देवी ने पूछा, अब 

बोल | मान लेगा तो अभी भी तुझे ठीक कर दूँगी । तेरी काया पूर्ववत् सुंदरहो जायेगी । "नहीं 
तो सुबह लोगों में तेरे फजीहत होगी कि देखा इनका दया-धर्ष ? यह फल मिला। इतना होने 
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पर भी कुमारपाल डिगते नहीं, बकरे की बलि देना स्वीकार नहीं करते । क्यों ? आत्मा में बीतराग 
वाणी के साथ अहिंसा धर्म का नाद गूँज रहा था।.._: 8 * 

बंधुओं ! देखिए अब कुमारपाल राजा का धर्म के लिए किया गया पराक्रम 
राजा ने अपने मंत्री को बुलवाकर कहा, “मंत्री ! मुझे 'रोग था मृत्यु की चिंता 
नहीं है, परन्तु सुबह लोग मुझे कोढ़ी के रूप में देखेंगे तो उनका श्रद्धा भ्रष्ट हो 
जायेगी । वे कहेंगे माता का कहना न मानने से ऐसा हुआ .। इसलिए सुबह होते 
ही में नश्वर देह का त्याग करूँगा । ताकि लोग अपनी श्रद्धा न खो बैठे । जैन 
धर्म की श्रद्धा के लिए मैं प्राण देने को तैयार हूँ ।” उस्त समय गाँव में हेमचंद्र 
सुरीश्वर महाराज विराज रहे थे, मंत्री वहाँ पहुँचे तथा सारी बातें कह सुनायी कि 
'कुमारपाल राजा देह बोसरा रहे हैं !” गुरुजी ने उनसे कुछ समय रूकने को 
कहा । हेमचंद्र सूरी ने देखा कि कुमारपाल की परीक्षा बराबर हो गईं'है । उसकी 
जैन धर्म के प्रति श्रद्धा दृढ़ है । उन्हें रोग या मरण का भय नहीं है, परन्तु यही चिंता 
है कि मेरे जैन धर्म पर आँच नहीं आनी चाहिए ! मंत्री से बोले, “अपने राजा से 
कहो कि अपनी श्रद्धा में मस्त बने रहें तो अंत में देवी को झुकना पड़ेगा ।" 
कुमारपाल राजा ने निर्णय किया कि मैं बाहर नहीं जाऊँगा तो लोग मुझे कैसे 

देखेंगे ? यहीं ध्यान लगाकर बैठ जाता हूँ । उन्होंने क्यो विचार किया ? “ढ्रमं 
सरीरं अणिच्चे? चह शरीर अनित्य है, छूटने वाला है । इस अनित्य शरीर की 
रक्षा के लिए शाश्वत धर्म को क्यों छोड़ूँ ? धर्म की.रक्षा में शरीर छूटेगा तो मेरा 
कल्याण होगा । शरीर का राग छूट गया । जहाँ राग है वहाँ त्याग नहीं होता । 
एक दिन काया और चेतन का संवाद चला । चेतन ने काया से कहा कि तुझे पालने 

के लिए मैंने अनेक पाप किये । तू बीमार हुई तो डॉक्टर ने जो दवा बतायी, अंडे का 
सेवन करने कहा, संबके लिए मैं तैयार रहा । उप्त समय मैंने अपने कुट्ुुंच, खानदान अपने 
जैनधर्म का भान तक न रखा । लिये हुए ब्रत को एक किनारे छोड़ दिया । डॉक्टर की 
आज्ञा के सामने चीतराग की आज्ञा की उपेक्षा की  मच्छी का भी सेवन किया और 
कॉडलीवर का इंजेक्शन लिया । जब अंडा, मछली का सेवन (34703 कंदपूल मुझे 
बिल्कुल सामान्य लगे । उनका भी खूब उपयोग किया । अनीति का पैसा एकत्रित किया, 
तेरे सुख के लिए । तिजोरी खाली की, अस्पतालों का खर्च सहा तेरी सलामती के लिए । 
मेरा उपकार पान कि सदा तेरी सेवा में हाजिर रहा | आज मैं कह रहा हूँ कि चली हमारे 
संग” | इतने पाप, जुल्म, अनीति करके तुझे बनाये रखने में कम कष्ट नहीं सहा है । 
यह तो तू इन्कार कर रही है इसलिए स्मरण करवा रहा हूँ । चल, तेरी इच्छा नहीं तो मत 



तक छोड़ने जाते हैं ना ! तू भी इत्तनी सज्जनता तो दिखा ।” त्तब काया कहती है, 'चेतन ! 

मूर्ख न बन । तूने मुझे सलामत रखने के प्रयल नहीं किए, वल्कि अपने में स्थित राग- 
द्वेष के पोषण के लिए प्रयत्त किये । मैंने तुझे कब कहा था कि तू अंडा, कोंडलीवर 
आदि का उपयोग कर। तूने अपने राग-भाव के पोषण के लिए किया तो अब भोग 
अपने पाप को ।” चेतन बोला, “काया, तू ऐसा नहीं कर सकती, मुझे निराश मत कर ।”! 

तब काया ने कहा, “चल तूने हठ किया है तो भगवान के पास चलें ।” त्तीर्थकर 

समवशरण में बैठे थे चहाँ काया और चेतन दोनों पहुँचे । दोनों ने अपनी दलीलें रखीं । 
भगवान किसका पक्ष लेंगे ? चीतराग भगवान कहते हैं, “तुम दोनों स्वतंत्र हो । बिना 

पंक्षपात के दृष्टि स्थिर रखकर विचार करो । 
काया कहती है, अनादि अनंतकाल से मैं अपने स्वक्षेत्र और स्वद्र॒व्य को छोड़कर 

किसीका संग नहीं करती । क्या कहा, समझे ? पुद्गल द्रव्य स्वक्षेत्र स्व-मर्यादा 
को छोड़कर चेतन के नहीं बनते । काया कहती है कि मेस और इनका संयोग 
अनादि से ममता के कारण है । लेकिन इसके (चेतन के) पास अनंत गुणों का 

खजाना है, उसमें से मुझे कुछ भी दिया है क्या ? नहीं दिया, तो फिर मुझ पर क्या 
उपकार किया है ? क्योंकि इस चेतन द्रव्य का एक भी गुण मुझमें नहीं आता, 
मेरा एक भी परपाणु उनमें संक्रमण नहीं करता । अहो चैतन्य ! तू विचार कर । 

तू काया से किस प्रकार का माल पाने की कामना करता है ? तीनों काल में काया 

कभी तेरी नहीं होगी । काया किसीकी हुई होती तो सिद्ध भगवान का क्या गुनाह 
था ? इसलिए प्रभु ! चेतन देव को समझाए । मुझ पर से अपनी ममता हटाये और 

अपने माल को जाँचे । जिसे आत्मा चाहिए उसे संसार त्यागना होगा । लेकिन 

अज्ञानता से स्वरूप को' भूलकर पर को अपना बनाने में रमा है ।” चैतन्य और 

काया के संवाद द्वारा ज्ञानी हमें यही कहते हैं कि 'ममता छोड़ो ।' तेरा अपना माल 

किसी अन्य जगह नहीं मिल सकता । स्त्री-पुत्र, काम-भोग, स्वर्ग का सुख आत्मा 

को दूकान में नहीं मिलता । अब तुझे क्या चाहिए ? ठीक से विचार करके, उसी 

दुकान में जा | भगवान ने दोनों को समझा दिया, झगड़ा समाप्त हुआ | चेतन्य 
कहता है, “प्रभु ! मैं बड़ी देर से समझा । मैंने कितने पाप किये ? चार गति में 

भटका । कितनी ही माँओं को रुलाया और स्वयं भी दूसरों के लिए रोया | उस 

आँसू से समुद्र भर जाये । अब जन्म-जरा के बुश्ख से मुक्त होने, काया की माया 

छोड़कर मैं चैतन्य प्रभु ओपके पास आ गया हूँ ।” नि 
बंधुओं ! इससे हमें यही समझना है कि शरीर हमारा अनित्य है । जबतक यह 

शरीर आत्मा को साधना में सहायक बने , तबतक अपनी आत्मा का माल प्राप्त कर 
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लूँ । कुमारपाल राजा देह का राग छोड़कर ध्यान में बैठ गये । वीतराग वचन और 
गुरुदेव के बचनों पर दृढ़ श्रद्धा है और उस श्रद्धा का जतन करने अपनी देह-बलिदात 

करने तैथार हो गये हैं ।अहो ! यदि अपने जीवन में इतना आ जाये त्ञो जीवन से 
काम-क्रो ध-लो भ-मान-प्रपंच आदि बहुत दोषों को कम करना सरल हो जायेगा।' 
कायरता छोड़कर, धर्म में पराक्रम करना, कृपणता छोड़कर परोपकार करना, संसार 
की आसक्ति छोड़कर साधूसंतों की भक्ति करना आसान है, क्योंकि दुनिया के सुख 
और प्रतिष्ठा की अपेक्षा अनंवकाल में दुर्लभ बीतराग बचनों का महान मूल्य है! 
जिनोक्त धर्म साधना का मूल्य महान है । सच्ची- श्रद्धा होगी तो गुस्साखोर स्वभाव 
भी पलायन कर जायेगा । कुछ नापसंद को होते देख -अंतर में गुस्सा उभरने लगे 
कि मन में आयेगा, गुस्सा किसलिए कर रहा हूँ ? इस तुच्छ संसारी. पदार्थ के बार 
में ? मेरे भगवान ने गुस्सा करने की मनाही की है और क्षमा, करुणा, समता सीखने 

को कहते हैं । भले ही चीज-वस्तु का नुकसान हो, लेकिन गुस्सा करके अपनी 
आत्मा को अनंत भव तक .भटकाने का महा नुकसान क्यों करूँ ?. « 

कुमारपाल की अडिग श्रद्धा ; कुमारपाल राजा-ध्यान लगाकर बैठ गये । यह विचार 
नहीं करते कि रोग-मुझसे सहन नहीं होता, भयंकर जलन हो. रही है। वह तो अपनी आत्मा 
में मस्त हैं । आत्मा जागे तो तिर्यंच गति में भी जग जाता. है । एक नगर में एक वैद्य 
रहता था । धन का खूब लोभी था ! अपनी आजीविका के थोग्य प्राप्त होने के बाद भी 
औषधि बनाने के लिए हरे वृक्षों को छेदन-भेदन करता ही रहता । क्योंकि देशी दवाएँ 
वनस्पतियों से बनती है । एक दिन संत,पधारे । उन्होंने कहा, “भाई, ) तुमने बहुत धन 
कमा लिया । अब चैद्ययिरी छोड़ दो ।” गुरु के सदुपदेश में वैद्य मे छोड़ दिया ।-फिर 
चार बड़े-बड़े सेठ उसके घर दवा लेने आये,। सामने से रुपयों-की थैली रखकर बोले, 
“है बैद्यरज ! आप धन ग्रहण कीजिए और हमें रोगमुक्त कोजिए । दिखा पीला तो मन 
गया सीला” मरीज घर पर आ गये तो क्यों ठुकरायें । वैद्य ने फिर से अपना काम-काज 
शुरू कर दिया । अंत में हाय पैसा, हाय पैसा करते, धन की आसक्ति के कारण आर्तध्यान 
में मरकर जंगली बंदर बने । बंदर भी कैसा ?:आदमी को देखे तो मानो फाड़ खाये, 

इतना उपद्रवी । जब वह उत्तम मानव भव में था तब भी हृदय से जड़ और लोभी मनोदृत्ति 

बाला .बाह्म प्रवृत्ति का जंगली था; वो ,तिर्थच के अवत्तार में तो पूछना ही 
क्या ? मानवजीवन में अध्यात्म-योग के बदले भवाभिनंदिता सेवन का यह परिणाम 

है ( यह बंदर जंगल, में येड़-पत्ते, फल-फूल तोड़ता धमाल-मचाता रहता ॥' 

: बंधुओं ! पूर्व में पाप बहुत किया है, पर यह श्रद्धा भी है कि धन की आसक्ति दुर्गति 
में ले जाती है, तो यहाँ क्या हुआ ? उसका नसीब कुछ सीधा हुआ कि जंगल उसके 
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लिए मंगल बन गया । एक बार उधर से मुनियों का दूँद गुजर रहा था कि एक मुनि 

के पैर में शूल चुभ गया । वह शूल इतना गहरा चुभा कि किसी त्तरह निकल नहीं रहा 

था । पैर उठाया नहीं जा रहा था, तो रास्ता कैसे कार्टेगे ? यह सोचकर मुनि ने अन्य संतों 

से कहा कि "आप सब शिष्य परिवार के साथ पधारिए । मेरे एक के कारण सबको अन्न- 

चानी का अंतराय क्यों हो ? में सागारी संथारा करता हूँ । यदि शूल निकल गया और 

मैं चल सका तो आ जाऊँगा ।' गुरु उन्हें छोड़कर जाना नहीं चाहते थे, पर शिष्य बहुत 

समझदार थे । उन्होंने आग्रह के साथ, लगभग जबरदस्ती उन सब को भेज दिया । कैसी 

उद्ारता और कितनी समयज्ञता ! संतों के मन में भी यही था कि हम शीक्र गाँव पहुँचो 

कर इनके लिए औषधि लेकर आयें । अब मुनि अकेले रह गये । वह जंगली बंदर कूदता 

हुआ उधर आ निकला (उपद्रवी बहुत था, लेकिन संत को देखकर शांत हो गया । उसके 

मन में ऊहापोह होने लगा । 'अहो ! मैंने मुनि को कहीं देखा है ।' विचार 'करस्ते-करते 

बंदर को जातिस्मरण ज्ञान हो गया । उसे अपना पूर्वभव याद आ गया और मानव भव 

में धर्मसाधना के स्थान पर कर्मसाधना करने की भूल समझ में आयी । उसकी भयंकर 

सजा के रूप में प्राप्त इस वानर अवतार ने उसे बहुत अफसोस कराया । यहाँ फिर वही 

कर्मसाधना । मोह-साधना चलती रहे तो उसकी महासजा के रूप में अधम तिर्यच भव 

की परंपरा कैसी चलेगी- यह विचार उसे कंपाने लगा । 

भनुष्य को चिचार करना चाहिए, पर कैसा विचार ! दीर्घ दृष्टि से
 आत्मा के हिंत्ताहित 

का । वानर एक़ तिर्यच जानवर है, उसे ऐसे विचार आते हैं जो उसे चहुत खेद करवाते 

हैं। आर्य मनुष्य को ,लेकिन कहाँ ऐसे विचार आते हैं। मानव भ
व और जिनशासन पाने 

के बाद भी मोह की साधना करने का कोई खेद नहीं । न ही इसके परिणाम में दुर्गति 

की परंपस आयेगी । ऐसी कल्पना तक होती है । जातिस्मरण ज्ञान के कारण पूर्वभव 

में किये पापकर्मो का अफसोस होने लगा । 

बंदर का पश्चात्ाप $ 'जिस धन को अवश्य ही छोड़कर जाना है, उस्त धन के पीछे 

पागल बनकर मैंने कैसे-कैसे पाप किये ? आज उसीके फल उदय में आये हैं। मनुष्य 

भव धर्म आराधना करके पाप छोड़ने का अमूल्य अवसर था, पर मैंने बुछ न किया । 

आज भी मैं पापी नये कर्म बँध करना रोक नहीं रहा हूँ और नही पुसने. पाप खपाने का 

कोई उपाय कर रहा हूँ । अब इस पशु के भव में धर्ष आराधना क्या करू ?अबत्तो मुझे 

नरक में जाना पड़ेगा | है भगवान ! मेरा क्या होगा ?' ऐसे विचारों से उसकी आँखों 

में आँसू आ गये ॥ - हा 

संत के पैर से रक्त बह रहा है । काँटा 
चुभा हुआआ देखता है और जातिस्मरण

 ज्ञान 

होने के कारण पूर्वभव में किया वैद्य का कार्य याद आया । पता था 

[0॥ | ्यक जन 5॥ - 



किस औषधि से इस दर्द पर आराम होगा ! दौड़ता हुआ ज॑ंगल-में जाकर निर्दोष 
ओऔपधि ले आया और साधू के पैर में लगाने लगा । संत सोचते हैं कि 'यह जंगली 
बंदर क्या कर रहा है ?' पर अब तो समभाव से सब देखते रहना है । बंदर धीरे 
से वह औषधि मुनि के तलवे में चुपड़ देता है | थोड़ी देर में काँटा ऊपर आ गया 
तो धीमे से उसे खींचकर निकाल देता है । दूसरी औषधि से रक्त निकलना बंद 
कराया और घाव पर दवा लगा दी ! संत उस बंदर को रोते देख और उसका काम 
देखकर समझ गये कि कोई आत्मा मानव भंव से भवसागर में भटक गया है। 
संत ने उच्ते आश्वासन देते हुए धर्मोपदेश दिया और कहा, ''इस जगत में पाप करने 
और भोगने में कोई नवीनता नहीं है । लेकिन जिनेश्वर देव द्वारा प्ररूपित धर्म का 
शुद्ध मन से आराधन करने से असंख्य भव का पाप मात्र एक भव में नष्ट किया 
जा सकता है। अतः धर्म की आराधना कर । तू देशावगासिक' ब्त ग्रहण कर अर्थात् 
जब-जब तुझसे संभव हो तब-तब क्षेत्र और काल की मर्यादा करके भगवान के 

ध्यान में लीन बन जाना । अमुक समय व्छे लिए अमुक हद से बाहर न जाना और 
ध्यान धरने का ब्रत बंदर ने अंगीकार किया । 7 

देवानुप्रियों ! देखिए, इस बंदर ने भी व्रत स्वीकोर किया । तिर्यंच भी देशविरति बन 
सकते हैं | आप तो मनुष्य हैं, आपको तो उससे आगे बढ़ना चाहिए ना ? नियप प्रदान 
कर संत तो आगे चले गये । एक बार बंदर व्रत अंगीकार करके एक॑ पत्थर की शिला 
पर बैठा था । अचानक एक भूखा सिंह गर्जना करता उधर आं निकला । परन्तु बंदर का 
च्रत था कि उतनी जगह से बाहर नहीं जाना है इसलिए जरा भी 'व्याकुल हुए बिना 
वहीं बैठा रहा | जीने का मोह नहीं और मरने का डर नहीं, फिर क्यों "करे भागने का 
विचार ? बंधुओं ! उसकी जगह आप होते तो क्या करते ? (श्रोताओं में से 
आवाज : भाग-दौड़ मचा देते 0 न आग 
': बानर की त्रत के प्रति दृद़ता और श्रद्धा : भूखा सिंह बंदर पर दूंट पड़ा । बंदर ने 
संपूर्ण पच्चकूखाण ले लिया । दाड़म की कली की भांति सिंह बंदर को चबा गया । 
मन में भवकारमंत्र का स्मरण करता है और विचारता है कि “देह चबायी जा रही है में 

नहीं ! गुरुदेव ! आप॑ मुझे न मिले होते तो तरने का मार्ग कौन बताता ! वहीं बंदर समकित 

पा गया । अपने ब्नत और शुभ ध्यान में स्थिर रूने के कारण बंदर मरेकर बैमानिक देव 
बना । वहाँ अवधिज्ञान से उन संत को देखकर यहाँ आकर उनके दर्शन करता है तथा 
अपनी पहचान बताता है | तत्यश्चात् उन्हें शासन प्रभावना करने में सहायक बनता है। 
एक जानवर होते हुए भी सिंह के मूख में चवाये जाने के प्रसंग पर चित्त में द्वेष या खेद 
का संक््लेश नहीं हुआ, तो चैमानिक देंबे बना । जबकि पूर्वेभव में वैद्य के भव में चित्त 
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में लोभ के संक्लेश ने उसे बंदर बनाया था । देवलोक से च्यवकर मनुष्य भव में 

विद्याधरों का सम्राट बना तथा जैनशासन का महान आराधक और प्रभावक्त बना । वह 

अल्पकाल में मोक्ष में जायेगा । आत्मा जब जागता है, तब कितना पा लेता है बस पहले 

श्रद्धा चाहिए । 

राजा कुमारपाल की धर्म की श्रद्धा कितनी दृढ़ थी । “"कदाचित मेरे सज्य का, मेरे 

परिवार का नाश हो जाय तब भी मेरे धर्म को आँच नहीं आने दूँगा ।' कुमारपाल की 

इतनी हढ़ श्रद्धा के बल से देवी को झुकना पड़ा । भगवान का सच्चा श्रावक देवों के 

डियाने से डिगता नहीं । कुमारपाल का शरीर पूर्ववत् हो गया । एक अहिंसा-धर्म की 

रक्षा करने के लिए देह का बलिदान देने तैयार हुए । इसी तरह आत्पा को जगाने की 

जरूरत है । 

| ( द्रौपदी का अधिकार ) का अधिकार ) 

सुकुमालिका युवावस्था में : नागेश्री की आत्मा सुकुमालिका के रूप में उत्पन्न 

हुई । वहाँ काया बहुत सुकोमल और असीम संपत्ति प्राप्त हुई । पहले के लोग ढेर संपत्ति 

होने पर भी उप्तका त्याग कर संयम ग्रहण करते थे । भगवान महावीरस्वामी का आत्मा 

ऐेइसवें भव में प्रियमित्र चक्रवर्ती के रूप में महाविदेह क्षेत्र में जन्मा था, चहाँ उनका 

आयुष्य चौरासी लाख पूर्व का था । उसमें से अमुक लाख वर्ष पूर्व अक्रवर्तीपन की 

साहबी भोगते हैं। इतना लाभ और भोग का पुण्य लेकर आये हैं, फिर भी खूबी देखिए 

कि इतना भोग करने पर भी संसार में मुग्ध नहीं बन जाते । बल्कि अंतिम एक करोड़ 

वर्ष बाकी रहने पर प्रियमित्र चकऋबर्ती वैराग्य विकसित करके संसार छोड़ चारित्र लेते 

हैं। आज के जीवों की कैसी दशा है ? बहुत समय तक सुख भोगने के बाद वे उसमें 

इंतने आसक्त हो जाते हैं कि त्याग के नाम से भड़कते हैं । मन में तथ कर लेते हैं कि 

अपने से इस जीवन में त्याग-चारित्र कुछ नहीं हो सकेगा । ज्ञानी कहते हैं कि “इस जीवन 

में कुछ करने योग्य है तो चारित्र ।' भगवान महावीर ने नंदराजा के भव में ग्यारह लाख, 

इक्यास्ी हजार मासखमण किया । वे यों ही महावीर नहीं बन गये । पिछले जम्मों की 
साधना और महावीर के. भव में भी उम्र साथना की, तब महावीर बने है। 

सुकुमालिका पाँच धायमाताओं द्वारा पोषण पा रही है। धीरे-धीरे बड़ी हुई, पढ़ 
लिखकर होशियार हुई, युवावस्था में प्रवेश करती है । अभी उसके थोड़े कर्म वाक्ी हैं, 

कैसे उदय में आयेंगे और क्या होगा आदि भाव अवसर पर | 

कक के # आान्ति: ॥ 



पर भी, एक आत्मा दूसरे के रूप में नहीं होता, एक के कर्म का संक्रमण दूसरे के 
कर्म में नहीं होता । निमोद में भी आत्मा अकेला था । वहाँ से बाहर निकलकर बादा 
में आया, तो भी अकेला । इस प्रकार एकेन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रिय तक हर जगह 
अकेला है। इस संसार की रंगभूमि में आत्मा ने अभिनेता की भाँति अनेक शरीर धारण 
किये हैं । अभिनेता घड़ी भर में भिखारी तो घड़ी में राजा, घड़ी भर में ज्ली तो घड़ी 
में पुरुष का वेश धारण करता है । वेश घारण 'करनेवाला नट कया विचार करता है! 
यह मेरा नहीं है। प्रेक्षकों के मनोरंजन के लिए खेल कर रहा हूँ ) एक भी वेश मेग 
नहीं है। में तो बही एक हूँ । इसी तरह आत्मा कर्म की विचित्रता के कारण संसार 
की रंगभूमि में आया | चारों गति में अनेक.स्वांग सजे । पुण्य के कारण, धनवान 
बना और पाप के कारण गरीब । अनेक स्वांग करने के बावजूद आत्मा तो एक ही 
है । जब आत्मा में यह-भाव जागेगा कि में अकेला हूँ । मेरा कोई. नहीं तब प्रभु से 
वह क्या प्रार्थना करेगा -) , 8०. 5 

हे मेरे प्रभु ! जन्म, जरा और मरण के -दुःखों-से में बहुत थक गया हूँ । आधि, 
व्याधि और उपाधि के त्रिविध ताप से जल रहा हूँ.। हे त्रिलोकीनाथ ! इस भव- 
बँधन से छूटने का कोई उपाय है या-नहीं ?:जीव निगोद में .गया तो वहाँ कैदखाना 
छोटा और गुनहगार अनेक । वहाँ जगह की तंगी में पिस गया । अकाम निर्जय करता- 
करता एकेन्द्रिय, बेडन्द्रिय, तेड़न्द्रिय चौरेन्रिय और पंचेन्त्रिय में भी पुण्योदय से 
संज्ञी पंचेन्द्रिय का मनुष्य भव प्राप्त किया । ऐसा उत्तम मानव भव पाया लेकिन 
यहाँ मोह, रंग और कपाय का जोर इतना बढ़ा कि थे सुझ पर सवार हो गये । 
मुझे कहीं शांति नहीं मिली ! प्रभु ) आपने तो आत्मा की सिद्धि प्राप्त कर ली 
है। मैंने अनेक आपके साथ संबंध जोड़ा, परन्तु प्रभु ! आप तो परम पद प्राप्त 
कर गये । प्रभु ! आपने किस प्रकार यह प्रभुंता साधी और अनंत शाश्वत सुख 
के भोक्ता बने ? क्या प्रभुता बाहर से मिली ? जगत के वैभव, विलास और धन- 
संपत्ति में से मिली ? प्रभु 'आंप मुझे मार्ग बताइए । केवल ज्ञान और केवल दर्शन 
द्वारा आप समस्त द्रव्य और समस्त पर्याय को जानते हैं, फ़िर भी किसीके प्रति रंग 
नहीं या द्वेष नहीं । और में तो संसार की एक बस्तु को देखूँ तो राग या द्वेप का 
संसार खड़ा कर लेता हूँ । आप तो प्रभु सर्व पदार्थों तथा शरीर पर से भी राग छोड़े 
दिया तो केवल ज्ञान पाया | कं 35 १ बीए और हि 

ज्ञानी कहते हैं 'जिसका शरीर से राग उत्तर गया उसका किसीके प्रति राग नहीं 
रहता ।' शरीर के पोषण के लिए जीव कुकर्म करने में नहीं हिंचकता । शरीर 

वहाँ नाम है, गोत्र है, आयुष्य है, वेदनीय भी है-। शरीर नहीं तो कुछ भी नह 
है.। आज जगत के अज्ञानी जीव नाम पर मोहित हो गये हैं, पल्तु नाम का भी 
तो भाश होगा । भाम शरीर का है, चेतना का नहीं । फिर भी चेतने पर - द्रव्य 

में मुर्ध बना है तथा मोह:द्शा का पोषण.करने के लिए जीव पाप करता है। पाए 
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का कडवा फल जीव को अवश्य भोगना पड़ता है । गौतमस्वामी ने दीक्षा लेकर 
भ्रगवान से कहा, 'हे प्रभु ! अब फिर से मुझे यह संसार नहीं चाहिए । एकावतारी 
पद भी नहीं चाहिए, मुझे तो भोक्ष शीघ्र कैसे प्राप्त हो वह रास्ता बताइए । 
प्रभु ) आप जैसा कहेंगे में वैसा ही करूँगा, पर अब पापकर्म न बँधे ऐसा मार्ग 
बताइए * 

बंधुओं | आपने कभी गुरुदेव के पास जाकर कहा कि 'गुरुदेव ! संसार रूपी गड्ढे 
से निकलने का मार्ग बत्ताइए जिससे मुझे अब चतुर्गति में भटकना न पड़े और फिर 
से बूसरा जन्म न लेना पड़े ।' जन्म जैसा दुःख नहीं है और मरण जैसा त्रास नहीं है। 
आज आपके घर में टी.वी. आ गया । उसमें देखेंगे तो इस लोक को देख सकेंगे । 
जबकि केवल ज्ञानी तो तीनों लोक को जानते हैं । उन्हें यह देखने के लिए चर्मचक्षुओं 
की जरूरत नहीं पड़ती । ऐसे भगवान तिल की फली में दाना है या नहीं , उसको मोक्ष 
होगा या नहीं , होगा तो कितने भव में होगा - यह सब कह सकते हैं । ऐसे भगवान 
महावीर का नाम सुनते ही अपने रोम-रोम खिल उठना चाहिए । जिनकी रग-रग में 
भगवान महावीर बसे हैं वे भगवान महाबीर का कोई अवर्णवाद सहन नहीं कर सकते, 
क्योंकि उन्हें भगवान के प्रति, देव-गुरु, धर्म के प्रति इतना जनून है कि मेरे सामने 
मेरे भगवान को कोई कुछ कैसे बोल सकता है । 

भगवान ने कह दिया था कि “हे मेरे संत ! अभी मोशालक यहाँ आयेगा । वह 
ऐलफल चबचन बोलेगा, गालियाँ देगा, अपशब्द कहेगा, क्योंकि वह भान भूल 
बैठा है । लेकिन हे संतों !|आपलोग उसे कोई जवाब न देना । सब मौन रखना ।” 
गोशालक आया और भगवान को भला-बुरा कहने लगा, लेकिन भगवान ने मना 
किया था इसलिए किसीने कुछ न कहा । लेकिन सुनक्षत्रमुनि और सर्वानुभूतिमुनि 
उठ खड़े हुए और बोले कि “हमारे सामने हमारे भगवान को ऐसे शब्द कहे तो हम 
सहन नही करेंगे ।” आगे वे बोले, “मंखलिपुत्र ! घर-घर में भीख माँगकर पेट 
भरते थे । यदि हमारे नाथ न मिले होते तो तुम्हारी क्या गति हो गई होती । हे 
गोशालक ! तू होश खो बैठा है । ये त्रिलोकीनाथ प्रभु हैं । लेकिन उनके शब्द 
सुने किसने ?” गोशालक तो क्रोध के आवेश में था । आग लगे और पवन के 
झोंके आयें तो आग और बढ़ती है । गोशालक की क्रोध को आग भी भभक रही 
थी । उसमें मान रूपी पवन और मिल गया तो क्रोध और भड़क उठा ! क्रोध बहुत 
भयंकर है । 

करो ना क्रोध रे भाई | पछी मन खूब पस्तादे, 
फरेली छे कमाणी जे, पलकमां ते डूनी जादो... करो ना... 
भवोभवमां तपर॒चर्या करीने जे करम बाल्या, 



क्रोध करने से जो कुछ शुभ कमायी की है वह उसी क्षण नाश हो जायेगी। 
कर्मो को जलाने के लिए अघोर तप किया, परन्तु साथ में यदि क्रोध आया जो 
दूसरे नये कर्मो की आवक बढ़ जायेगी, अतः क्रोध का त्याग करने थोग्य है.। 

भगवान के दो संत गोशालक को ताना मारने की दृष्टि से नहीं बोले थे बल्कि 
उसे सही समझाना चाहते थे । “हे गोशालक ! तू भान भूला है । केवली भगवान 
की अशातना कर रहा है, कुछ तो समझ !” लेकिन क्रोध के आवेश में हितशिक्षा 
कौन सुनता है ! एक जमाना ऐसा भी था कि चाहे जितना ऋ्रोध हो, पसन््तु प्रतिष्ठित 
व्यक्ति आकर कहते तो शांत हो जाते थे | भरत और बाहुबलि युद्ध करने चले । 
विनाश को निमंत्रण देने ही वाले थे कि देवों ने आकर उन्हें े का कि 'बस करो।' 
बाहुबलि विचार करते हैं कि आगे बढ़ी हुईं मुट्ठी खाली तो नहीं जायेगी । मुट्ठी 
को कहाँ रखा ? मस्तक पर । पंचमुष्टि लोच करके साधू बन गये... "कितना बल ! 
कितनी ताकत ! लड़ते-लड़ते उल्टी दृष्टि सीधी में परिणमन कर दी । ' 

'गोशालक के बचन दो मुनियों से सहन नहीं हुए ) वे उछल पड़े । कदाचित आप 
को लगे कि'क्या इन दो मुनियों का ही भगवान के प्रति लगाव और गुरुभवितत 
थी और गौतमस्वामी आदि अन्य शिष्यों को क्या कम थी ? नहीं । बात यह नहीं 
है | गौतमस्वामी आदि सबकी गुरुभक्ति अपार थी । गोशालक के शब्दों से सबके 
मन में चहुत दुःख हुआ था, परन्तु प्रभु ने मौन रहने की.आझ्ञा दी थी, इसलिए 
वे मौन रहे । वे दो छोटे साधू न रह सके । सुपात्र शिप्य हो तो गुरु को भी आत्म- 
कल्याण में सहायक बनता है तथा केवल ज्ञान प्राप्ति में निमित्त बनता है । भगवान 
ने सिद्धान्त में शिष्य के लिए अंतेवासी शब्द का प्रयोग किया है । यह शब्द सामान्य 
नहीं है । जो शिष्य गुरु की आज्ञा में सदेव तत्परं रहता है और गुरुआज्ञा ही जो 
अपना धर्म और तप मानता है,' ऐसे शिष्यों का वास गुरु के हृदय में हो जाता 
है। शिष्यों पर गुरु का असीम, अमाम 'उपकार है । ज्ञानी कहते हैं कि 'वू पर से 
काँटा निकालने वांले का उपंकार नहीं भूलते तो जिस भंगवान और गुरु ने हमें 
भोक्षमार्ग बतायाउनका उपकारं कैसे भूला जा सकता है ?! ' आ 

'ठाणांग सूत्र' के तोसरे ठाणे में थताया गया है आंपके ऊपर (१) माता-पिता का 
(२) उपकारी सेठ का (३) गुरुदेव का, ये तोन ऋण हैं,। माता-पिता को 
अंतिम समय धर्म प्रवृत्त करवाने से उनेके ऋण से मुक्त हो सकते हैं। दूसरा ऋण उपकारी 
सेठ का है। जिस सेठ ने आपका हाथ पकड़कर, आपके जीवन में उपकार किया है, उस 
सेठ को कर्मयोग से कदाचित गरीब अवस्था आ जाये तो उस समय उसकी मदद करता 
तथा सच्चा धर्म समझाना, उस सेठ के ऋण से उक्रण-होने का उपाय है।'. ५ 

सेठ और मेद्दताजी का प्रसंग $ एक वार एक सेठ ने 4403. धंधे से 
अलग कर दिया । मेहताजी बहुत वर्षो से उसी एक सेठ के यहाँ नौकरी कर रहे 

थे, धंधे में होशियार हो गये थे और पैसा भी बना लिया था | इस मेहताजी में 
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कलकत्ता जाकर दुकान खोली । उनका पुण्य-पुष्प खिला और सेठ के पुण्य का 
पुष्प कुम्हलाने लगा । पुण्योदय से मेहताजी खूब धनवान बन गये और सेठ गरीब 
अवस्था में पहुँच गये ) स्थिति यहाँ कक पहुँची कि घर भी छोड़ना पड़ा तथा पहने 
हुए कपड़ों में निकल जाना पड़ा । चलते-चलते शेठ कलकत्ता पहुँच गये । 
कलकत्ता उनके शहर से दूर न था पर उन्हें ज्ञात न था कि मेरे मेहताजी यहीं रहते 
हैं, जो अब करोड़पति चने गये हैं । मेहताजी की दूकान के सामने से सेठ गुजरे 
तो मेहताजी की दृष्टि उन पर पड़ी और उन्हें लगा कि ये मेरे सेठजी लगते हैं | मनुष्य 
के पास से धन जाता है तब नूर भी चला जाता है । सेठ के फठे कपड़ों के कारण 
कोई शीघ्र पहचान न सका । मेहताजी ने पहचाना और झट नीचे उतर आये । उन्होंने 
य्रह विचार नहीं किया की सेठ ने मेरी कहाँ कद्र की, मुझे काम से निकाल दिया 
था ? सेठ के पास पहुँचकर बोले, “सेठजी !” ऐसी गरीब अवस्था में सेठ कहने 
चाला कौन है ? सेठ शब्द सुनकर ही उनके रोएँ खड़े हो गये । मेहताजी को 
पहचानकर सेठ रो पड़े । मेहताजी ने कहां, “आपका मुझ पर बहुत उपकार है, 
पधारिए ! मेरे उपकारी, ऐसा कहकर सेठ को गदूदी पर बैठाया और अपना 
सब कुछ उन्हें अपित कर दिया । मेहताजी की पत्ती ने भी उनका स्वागत करते 
हुए कहा, “आपके जैसे सेठ-सेठानी के आने से मेरा आँगन पव्िन्न हो गया । 
मेहताजी और उनकी पत्नी बीती बातें याद नहीं करते । उनके दिल में एक ही 
भावना है कि 'उपकारी सेठ का ऋण चुकाने का आज पवित्र दिन है ।' मेहताजी 
ऐसे सेठ का उपकार नहीं भूलते जिसने जन्म-जरा और मरण से छूटने का मार्ग 
बताया । ऐसे उपककारी भगवान और गुरु का उपकार कैसे भूला जा सकता है ? 
गोशालक के मूँह से भगवान के लिए अपशब्द, कटु शब्द सुनकर छोठे दो साधू 

रह भ सके तो गोशालक ने उन दोनों पर तेजोलेश्या छोड़ी और उन्हें जला 
डाला । इतने पर भी संतुष्टि न हुईं तो भगवान पर तेजोलेश्या छोड़ने चला । परन्तु 
तीर्थकर भगवान को तेजोलेश्या जला नहीं सकती । त्रेसठ शलाका पुरुषी का 
आयुष्य निकाचित होता है । फिर भी गोशालक ने संयम रूपी महान स्ल प्रदान 
करनेवाले भगवान पर तेजोलेश्या छोड़ी - " 

“दीक्षा लीघी प्रभु पासे, पण उल्दो चाल्यों गोशालो, 
अंत समये सबको थात्ां, सुधरी गयो सरवाछो... छेवटमां... 

जिस प्रभु से दीक्षा ग्रहण की उन्ही प्रभु को मोशालक जलाने तैयार हो 
गया । पस्तु त्तेजोलेश्या भगवान का स्पर्श किये बिना उसीके शरीर में समा 
गई । अपने भगवान तो करुणासागर उन्होंने मोशालक पर भी दया की । 

'सुकुमालिका यौवन के प्रारंभ में प्रवेश कर चुकी है। अब उसके जीवन में क्या 

होगा आदि भाव 
घर 



इरिपेण तापस द्वारा पुत्री-दामाद को दित-शिक्षा-: कनकरंथ कुमार रुक््मणी 
से परिणय के लिए जा रहे थे । बीच वन में ऋषिदत्ता को देखा और हरिपेण तायस 
ने ऋषिदत्ता को स्वीकार करने की बात कही ।“कनकरथ कुमार विचार करते हैं 
कि 'मुझे ब्याह करना ही है तो इस संस्कारी .ऋषिकन्या से करूँ ताकि हमारा संसार 

आदर्श बने और किसी दिन प्रीतिमती की भांति हम दोनों भी तायस जीवन 
स्वीकारें । ऐसी उच्च' भावना से कनकरथ कुमार ने स्वीकृति दी और चहाँ अत्यंत 
उल्लासपूर्वक विवाह हो गया । कनकरथ सोचते हैं कि 'और सब तो बार-बार मिल 
जायेंगे, परन्तु ज्ञान देने चाले गुरु नहीं मिलेंगे । अतः कुछ दिन यहाँ रुककर ज्ञान 
अर्जित कर लूँ ।' यह सोचकर वे इक्कीस दिन तक वहीं रुके और खूब ज्ञान प्राप्त 
किया । फिर त्ापस से बोले, "तात ! अब कृपा करके मुझे आज्ञा दीजिए कि में 
अपने पिताजी की चरणों. में, पहुँच जाऊँ ।” 

राजा हरिषेण ने यह सुनकर गद्गद स्वर में कहा, “'कुंमार ! मेरा कार्य पूरा हुआ । 
आपके जैसा दामाद पाकर मैं कृतकृत्य हो गया । मैं आपको और अधिक रोक नहीं 
सकता । परन्तु आपसे खास. विनती है कि आप इस कन्या पर अपनी कृ पादृष्टि 
रखिएगा । यह कन्या आश्रम में पली है । माता का सुख और लाड़ इसने नहीं पाया 
है।बन में जन्मी और पली होने से बहुत भोली है । शहरी वातावरण न देखने से बह शहरों 
के दाँव-पेंच नहीं जानती । इसलिए आप इसका पूरा ख्याल रेखिएगा । यदि इससे कीईं 
भूल हो जाए तो उदार दिल से क्षमा कोजिएगा । आप राजकुमार हैं अर्थात् भविष्य में 
राजा बनेंगे. | इस मुग्धवाला को अपमान निरादर का पात्र न बनने देना । आपको 
महागुण संपन्न देखकर ही यह वनवासी कन्या आपको सौंपी हैं । आप जैसे गुणनिधि 

संपर्क से यह भी गुणवतती बनेगी । चंदव के बन में चंदन के सुवास के स्पर्श से पास 
का नीम भी चंदन जैसी खुशबू वाला बन जाता है। हरिण की नाभि के आस-पास लगी 

धूल भी कस्तूरी की महक पकड़ लेती है, बैसे ही आपके संपर्क से कन्या गुणसमृद्ध बने 
और आप इसकी बराबर संभाल रखें - यही कामना करता हू । 

हरिपेण त्तापस की युक्तियुक्त, वात्सल्यभरी, स्नेह से छलकती, गद्गद स्वर से 

कही वाणी ने कुमार का दिल जीत लिया । ऋषिदत्ता के प्रति जबरदस्त लगाव 

उमड़ने लगा कि 'ऐसे -अनहद प्रेम का पालन मुझे प्राण देकर भी करना 

चाहिए । नहीं तो में विश्वासघाती और निर्दय कहलाऊँगा ।: ग्रसंग प्रसेण का मान 

होता है । पुत्री और दामाद की विदाई का प्रसंग ही विशिष्ट होता है । राजपि की 

आप 



वाणी इसके कारण भी विशेष असर करती है । मात्न प्रसंग में उचित बोलना आना 
चाहिए । नहीं तो विवाह की वर्षों हो सकती है । हमें जीवन में अनेक प्रसंगों का 
लाभ मिलता है, परन्तु यदि उन प्रसंगों को बधाते हुए उचित विवेकपूर्ण चाणी का 
प्रयोग करते हैं, त्तो सौ के सवा सौ हो जाते हैं और यह न आये तो सौ का साठ 
रह जाता है । मनुप्य का मूल्य उसके अवसरोचित बोल से ही होता है । बचन 
अनुचित कहो या उचित, इसमें कोई खर्च नहीं लगता, श्रम विशेष नहीं लगता, 
फिर यश क्यों न लिया जाए ? उचित विवेकभरे चचनों से सामने वाले का हृदय 
क्यों न जीता जाए ? जब हरिषेण ने कनकरथ कुमार से सीख भरी बातें कहीं तब 
'कनकरथने ऋषिदत्ता से कहा, “मैं तुम्हारे पिता की प्रत्येक आज्ञा शिरोधार्य करता 
हूँ। मैं तेरा एक रोम तक नहों दुखाऊंगा । साथ ही आज प्रतिज्ञा लेता हूँ कि तुम्हारे 
सिवाय किसी अन्य स्त्री पर कभी आसकक््त नहीं बनूँगा ।” ऋषिदत्ता बोली, 
“स्वामी ! मुझे आप पर पूर्ण विश्वास है । प्रतिज्ञा की कोई आवश्यकता नहीं ।" 

. अब हरिषेण अपनी कन्या ऋषिदत्ता से कहते हैं, “हे पतित्रता ! अपना शील 
उचित रीति से पालन करना । पत्ति की आज्ञा का कभी उल्लंघन न करना । सासु- 

शवसुर तथा गुरुजनों की सेवा करना । जो बड़ों की सेवा करता है वही इस जगत 
में सेचा पाता है | गुरुजनों की भी सेवा करना । शुरु की सेवा यानी उनका सुनने 
की इच्छा रखभा-। यह इच्छा होगी तो त्ताना आदि के योल भी हितशिक्षा रूप में 
सुनने की रूचि होगी । सुनने में क्रोध नहीं आयेगा उल्टे जीवन में हितशिक्षा 
बढ़ेगी । साथ ही क्षमा और समता सीखने का अवसर मिलेगा । है बाला ! इस 

जीवन में हित का ख्याल बढ़ाते रहना है और क्षमा-समता हर कदम पर अपनाते 
जाना है | इसी में जीवन की सफलता है । तू सुलगते संसार में पड़ी हुई है ! संसार 
कोचड़ है । इस कीचड़ में डूबना नहीं, कमल की भाँति अलिप्त रहना । है 
भाग्यवती ! तेरे कुल में कलंक लगे, कभी ऐसा कोई कार्य न करना । वू राजसानी 
बनेगी । सौतनों को छोटी बहन मानना । उनके लिए सदा स्नेह, सदुभाव और 
सहानुभूति का भाव रखना । चंद्रमा राहू द्वारा ग्रस लिये जाने पर भी तप नहीं 

उठता । बह तो शीतल ही रहता है । तू भी चंद्रमा के समान शीतल बनना ।” तापस 
पिता अभी और कैसी-कैसी हितशिक्षा देंगे आदि भाव अवसर पर । 

॥ ऊँ शान्ति: ॥ 

स््-्ज्य्स््स्स्म्स््स्््ल््ट 
स्ं््ख्टस््ड्ख््ध्ड्स्स (:29.* 
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अपने माल को पररवो 7. 
सुज्ञ बंधुओं, सुशील माताओं और बहनों ! 

शासन सम्राट वीर भगवान ने कहा है कि “इम॑ सरीर॑ अऋणिच्च॑ ।” अनित्य 
शरीर के पीछे आत्मा भान भूल गया है । नश्वर देह पर ममता करके, राग करके, 
उसकी सार-संभाल करने में कई अधम आचरण करके; काँच के टुकड़े की तरह, 
इस रलचितामणि मानव भव को, फेंक रहा है । ज्ञानी कहते हैं, 'हे मानव ! तू 
जिसके पीछे दीवाना बना है.उस देह का निरीक्षण तो कर और आनन्द का घन, 
चैतन्य स्वरूप आत्मा को भी निहार ले ।' देह में बैठा, पर देह-से जुदा आत्मा अनंत 
गुणों का पिंड, अनंत शक्ति का अकूत-खजाना है | उसमें रहने ,वाली हर शक्ति 
हर काल रहने. वाली है । ज्ञान, दर्शन, सुख, वीर्य - ये-सारे.गुण तीनों काल तक 
स्थायी रह सकें , ऐसे अनंत्त गुणों का धारक यह चैतन्य परमात्मा है| शरीर पर दृष्टि 
क्र और ज्ञानचक्षु से देख, वहाँ कैसा माल भरा हुआ है ! जिस दूंकान में जो माल 
भरा हो, वहाँ से वही मिल सकता है । झंबेरी की दूकाने से मिठाईं खरीदने जाएँ 
त्ो मिलेगी भला ? नहीं मिलेगी । झवेरी की दूकान से जवाहरात ही मिलेंगे । 
जिसके पास जो माल हो, वही मिलता है | तू इस शरीर से कैसा माल पाने की 
इच्छा करता है ? शरीर से तू सुख पाना चाहता है तो वह .कैसे मिलेगा ? वह तो 
आत्मा से प्राप्त होगा. भगवान की वाणी है कि -. 5 * . 

'ाणं॑ चं दंसणं -चेव, चंरित्त ' च तदो-तहा / 

चीरिय॑ं उबभोगो य, एयँ जवस्स लक्खणं 4/7 
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* अनंत ज्ञान, अनंत दर्शन, अनंत चारित्र, अनंत तप, अनंत वीर्य और उपयोग ऐसे 
त्रिकाल डिकने वाले अनंत गुणों का खजाना आत्मा में-है.। आत्मा ऐसी दूकान 
है । जीव का यह लक्षण है ! सुख में जरा भी दुःख न हो ऐसा सुख यदि चाहिए तो 
आत्मा की दूकान से मिलेगा । वर्ण, गंध, रस, स्पर्श, अंधकार, उद्योत, प्रभा, छाया 

ये सब पुद्गल के लक्षण हैं। आत्मा अपने गुणों को भूलकर पुद्गल के लक्षण में 
रंग गया है | गरमी से व्याकुल हो रहे हों और ठंडी हवा आये तो आनन्द मिले । मनपसंद 

मिले, अच्छी सुगंध आये तो आनन्द होता है। आत्मा 
छ्ताट्यहचादा स्व 
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इन्द्रियों तथा मन का अधिपति है, लेकिन इन्द्रियों ने आत्मा पर अपना अधिपतित्व 
जमा दिया है | कोई सेठ अपने धंधे में असावधानी रखे और नौकर के कहे अनुसार 
करें तो एक दिन उसका परिणाम यह होगा कि नौकर दूकान पर सत्ता जमा लेगा और 
सेठ को सव छोड़कर चलता होना पड़ेगा । यदि आत्मा इन्द्रियों के कहे अनुसार करे 
और उसीके सुख में मस्त रहे तो उसे नरक-तिर्यच गति की गहरी खाई में फेंक 
देगा । आत्मा को यह विचार करने की जरूरत है कि अमूल्य मानव भव प्राप्त किया 
है तो यहाँ से मुझे ऐसे स्थान में जाना है जहाँ से फिर यह भटकन बंद हो जाए । ज्ञान, 
दर्शन, चारित्र, त्प, बल-वीर्य और उपयोग मेरे लक्षण हैं । यह शरीर तो जड़ 
परमाणुओं की राशि है । साबुन, सोडा और गरम पानी लेकर यंदि कोई कीचड़ के 
कोठार को धोता रहे तो उसमें से क्या निकलेगा ? शरीर अस्वस्थ न हो, सूख न जाये, 
इसके लिए कितनी सावधानी रखते हैं । परन्तु आत्मा में जो सड़न भरी हुई है, आत्मा 
बीमार है । आत्मा, आत्मा को न शोभने योग्य बर्तन करता है, तो लगता है कि यह 
खराबी, यह सड़न दूर करने की जरूरत है ? (श्रोताओं में से आवाज : 'अभी तक 
सड़न को जाना ही नहीं है ।) 

यह शरीर तो रोगों का घर है । टी. बी. (क्षय), केसर, भगंद्र, जलोदर आदि अनेक 
रोगों की खान है । पेट में कैंसर की गाँठ निकली और डॉक्टर कहे कि “बचने की 
उम्मीद बहुत कम है' तो जिसने आत्मिक गुण खिलाये हैं वह आत्मा विचार करेगा 
कि कैंसर तो देह को हुआ है, आत्मा को नहीं । तो अपनी आत्मा को ऐसा डोक्टर 
बनाऊँ कि वह कर्म का कैंसर कर डाले । कर्म को कैंसर हो जाय तो उसका मोक्ष 
में वांस हो । देह में खराबी आये त्तो देह जर्जरित हो जाती है और अंत में देह का नाश 
होता है। ऐसे ही जो कर्म को सड़न लगे तो कर्म का नाश हुए बिना नहीं रहे । एक- 
एक रोम में पौने दो-दो रोग भरे हैं । शरीर के साढ़े तीन करोड़ रोम हैं अर्थात् कितने 
रोग भरे हुए हैं । यह शरीर रोगों की खान है उसमें उसी प्रकार का माल है। शरीर 
को कितना ही,उखाड़ो, उससे सुख नहीं मिल सकता । ममता और मोह से इस शरीर 
को,:अपना माना है पर आत्मा में शरीर के एक भी परमाणु नहीं हैं । 
, “जब कैंसर की गाँठ हो जाए और डॉक्टर ऑपरेशन करते हैं तब गाँठ काठते हुए 
अंदर से सड़ा हुआ मांस, खराब रक्त, पित्त आदि निकलता है और उस गाँठ का मूल 

_इतमे गहरे चला जाता है कि अंदर से सड़ा हुआ निकलता रहता है । अंत में डोक्टर 
ओपरेशन बंद कर देता है | फिर चार-पाँच. वर्ष के पश्चात् फिर से गाँठ उभरती 
है । देखा,'इस शरीर का धर्म ! ऐसा शरीर जीव ने एक बार नहीं अनंत बार धारण 
किया है। रोग सत्ता में पड़े हुए हैं । पुण्य का सितारा जंबतक चमकता है, त्तबतक 
सत्ता में पड़े रहेंगे । पाप का उदय होते ही रोग शरीर पर हमला करेंगे । आप “रास्ते 
में जा रहे हों । रास्ते के अगल-बगल काँटे-कंकड, झाड़ी पड़ी है, परन्तु आप जिस 
| 4 पल के 
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पथ पर चल रहे हैं वह बिल्कुल साफ है | इसी तरह अपने आस-पास यानी सत्ता में 
रोग बृद्धावस्था रूपी जाला-झंखर आदि पड़े हुए हैं । लेकिन अभी पुण्य का सितारा 
है तो रास्ता स्वच्छ है । इसलिए ज्ञानी कहते हैं कि “यह मार्ग स्वच्छ है !! रोग या जरा 
जबतक नहीं आये हैं तवतक आत्मसाधना करने में आगे बढ़ जा । अशुभ कर्म का 
उदय होने पर रोग आकर खड़े हो जायेंगे .। उस समय हाय ! हाथ ! करने से फुरसत 
नहीं मिलेगी । हाय ! हाय ! करते हुए जीव अन्य नये कर्म बाँधता है और समभाव 
से सहने से पूर्व कर्म क्षय हो जाते हैं तथा नये नहीं बँधते + अनेक रोगों की खान 
होने पर भी इसकी विशेषता यह है कि इसी मानव देह,से आत्म!,की सच्ची. पहचान, 
सच्ची समझ और ज्ञान, दर्शन, चारित्र रूपी रल प्राप्त किये जा सकते हैं । जिसने 
चीतराग वाणी श्रवण करके आत्मा को जानने का पुरुषाथे नहीं किया, आत्मसाधना 
में सहायक ज्ञान, दर्शन, तप, त्याग, वैसग्य का आचरण नहीं.किया, वह मानव भ्रव 
हार जाता है और चार गति में भटकंता है । इन गतियों में शरीर पर ममत्व भाव रखकर 
दूसरों की दूकान का मालिक बनता है । वह मानता है कि ,इन्द्रियों द्वारा मैं समस्त 
सुख भोग लूँगा । पुत्न-पत्नी-परिवार में सुख न मिला तो अन्य विषयों को पकड़ लेता 
है । ज्ञानी कहते हैं कि 'जिसे तूने सुख के साधन माना है वहाँ जरा विवेक. दृष्टि से 
देख.। वहाँ सुख है ही नहीं, यह अनुभव के बाहर की, बात नहीं है ।' ज्ञानी पुरुष तो 
हमें पुकार-पुकार कर संमझाते हैं कि.'चैतन्य की दूकान में ऐसा कीमती माल भरा 
है कि यह माल खरीदने बाले का जन्मोजन्म् का दारिद्रय मिट जाता है ।' उसे कहीं 
भीख माँगने नहीं जाना पड़ता । ज्ञानी तो कहते हैं.कि “गृंहस्थ हो या झाधूं, आत्मा 
की दूकान की ऋद्ध्ि कितनी है, उसमें कितना जवाहरात भरा 588 तो देखो-।' आत्मा 
की दूकान में पुदूगल का माल नहीं है । यह दूकान ऐसी है जिसंमें पर वस्तु का ग्राहक 
नहीं' है । अरे, पसा देकर भी शरीर को टिकाये नहीं रखा जा सकता ।'यंदि आत्मा 
शरीर को दिकाकर रख सकतां, तो तिजोरी छोड़कर क्यों चला जाता ? शरीर में टिकने 
की ताकत भी नहीं है। फक््त अंपने गुणों; ज्ञान-आनन्द के पर्यायों को टिकाने को 
ताकत है अन्य किसीकों स्थायी बनाने की नहीं | यदि शरीर की स्थायी बनाने की 
ताकत हो तो तीर्थंकर, चरक्रॉवर्ती, वासुदेव आदि महान पुरुष किसलिए चले जाते ? 

समुद्र में जब ज्वार आता है तो जितना कचरा, जीवों कां मुर्दा आदि पड़ा हो 
सब ऊंची लहरें के साथ, अपने किनारे से बाहर फेंक देता; है.। अपनी बस्तु के 
सिवाय अन्य किसी वस्तु का संग्रह नहीं करता । इसी चरह आत्मा, शरीर के आश्रित 
जो राग-द्वेष-मोह आदि शुण-धर्म हैं उन्हें रखना-नहीं चाहता । आत्मा को ज्ञात 

शक्ति कितनी विराट है ! “केवलज्ञानी भगवान आँख मींचकर खोले, इतने में 

असंख्याता समय जाते हैं, उस एक समय में अन॑ंत्त ज्ञेय पदार्थों को ,जान लेते 

हैं (समय-समय में पदार्थ जानते रहे तो भी ज्ञान का खजाना खत्म नहीं हो । आत्मा 
की ऐसी विराट शक्ति है कि जो तीनों भुवने को कंपा सकता है। इसी प्रकार 
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आत्पा का आनन्द पर्याय, समय-समय अनिर्वचनीय, अवाच्य सुख, जो सिद्ध 
भगवान भोग रहे हैं, उनका आनन्द गुण न घटता है, न बढ़ता है । हमेशा आनन्द 
सागर में झूला करते हैं। ऐसा सुख प्राप्त करने के लिए शरीर का राग छोड़ना पड़ेगा 
और आत्मा से राग जोड़ना पड़ेगा । शरीर से ममत्व उतारे हुए मृगापुत्र के लिए 
“उत्तराध्ययन सूत्र' के १९वें अध्ययन में “दमीसरे” शब्द का प्रयोग किया गया 
है । साधू बनने से पहले उनके लिए दमीसरे का संबोधन किया गया है । विचार 
कीजिए कि एक ओर मृगारानी का पुत्र “युवराज? शब्द का इस्तेमाल किया 
है । युवराज अर्थात् भविष्य में राजगद्दी पर बेठने वाला और दमीसरे अर्थात्त् संसार 
की विषयवासना को जीतने वाला एवं इन्द्रियों पर नियंत्रण रखने वाला । मृगापुत्र 
संसार में जबतक रहे इन्द्रियों तथा मन पर चिजय प्राप्त करके रहे थे । 

भगवान 'उत्तराध्ययन सूत्र' के प्रथम अध्ययन में कहते हैं कि "दुर्दम्य आत्मा 
दमन के योग्य है ।” आत्मा का दमन करना कोई आसान काम नहीं है। “अप्पा 
दंतो सुही होड असिसि लोए परत्थ य ।” आत्मा का दमन करनेवाला इस 
लोक और परलोक में सुखी होता है । विभाव दशा में जाते आत्मा का निग्रह करके 
उसे स्वभाव दशा में स्थिर रखने को आत्मदमन कहा ज्यता है । चार कपाय और 
पाँच ,इन्द्रियों के विधय-विकार से आत्मा को निवर्तना ही खरा आत्मदमन 

है । आत्मा का दमन किससे करना चाहिए - 
बदरं मे अधप्पा दंचो, संगमेण तबेण य / 
माहं परेहिं दमन्तो, बँधणेहि वहेहिय /॥/ 

- उन्च, सू, अ-१, गा-१६ 

तप और संयम द्वारा आत्मा का दमन करने से अनंत्त कर्मो की निर्जरा होगी । नहीं 
तो परवश होकर दूसरों के द्वारा चध और बँधन द्वारा दमाया जायेगा । बंधुओं ! भवोभव 
में दूसरों के हाथों से दमित होना है या स्वेच्छा से तप और संयम द्वारा आत्मा का 
दयन करना है ? या तो स्वयं दमन करे या भवोभव में दमाया जायेगा । एक ओर 
तप और संयम और दूसरी ओर बध-बँधन । इन दोनों में से आपके मच का झुकाव 
किस ओर है ? दूसरों के हाथों से भवोभव जीव मार खाता आया है। नरक में उत्पनत 
चारकी को तीन नरक तक परमाधामी के हाथों दमित होना पड़ता है । नरक में तृपातुर 
बने भारकी के जीव पानी की आशा से चैतरणो नदी की ओर जाते हैं । इस वैतरणी 
नदी के पानी की धार इतनी तौक्ष्ण होती है कि नारकों का शरीर छिंद-छिद जाता 
है । बैतरणी नदी में सिर्फ रक्त और मवाद बहता रहता है । परमाधामी देव नारकी 

के जीवों के शरीर के राई जितने टुकड़े कर डालते हैं, पस्तु वैक्निय शेर होने के कारण 
परे की तरह टुकड़े फिर से आपस में जुड़ जाते हैं। नारकी के दुःखों के वर्णन का 
पार नहीं है। ऐसे अनंत दुःख जीव ने नरक में भोगे हैं। 
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तिर्यच गति में उत्पन्न हुए जीवों का भी अनेक .प्रकार से दमन होता है | वृद्ध 
ल को कितनी बार अपने मालिक की ओर से लोहे की आरी भोंकी जाती है । 
अदगी भर कष्ट सहने वाले पशु जब काम नहीं.कर सकते तब मालिक की निर्दयत्ता 
| तो कत्लखाने में भी कटना पड़ता है। भक्त प्रभु से प्रार्थना करते हुए कहता 
'कि 'हे प्रभु ! आत्मा ने विर्यच गति में कैसे-कैसे दुःख सहे हैं !” “' 

केवा 5 288 'नेठ्या जनावर बनीने स्वामी; ८ 
एक रे छे मारो आत्मा...:ए जी रे... / 7 
बोजो अछ खामणो ने छाकडीना मार खाता, 
बद्देतीती आँसुदानी पार मारी आँख़मां ४ 
ए -इरे मलकनु ज्यां पूरुं थयुं आउखुं त्यां,  ' 

' थयो' रे! जन्म मारो  देवताना छोकमसां 
, दुश्खड़ा निवारों मारा जन्म भरणना परमात्मा । , 5 

तिर्यच्च गति में ढेर बोझा उठाने पर भी लकड़ी का मार खाना पड़ता था । पराधीन 
कर, तिर्यच्च गति में जीव ने अनेक दुःख सहन किये । अरे... मनुष्य गति में भी 
हुंतों को दूसरों के हाथों दमित होना पड़ता है । नौकरी करनेवाले को सेठ या 
॥_लिक के ऐलफैल वचन मौन रहकर सुनने पड़ते हैं । बोलने की कोशिश करे 
| सेठ नौकरी से निकाल देता है । छुट्टी के दिनों में भी काम करवाते हैं ) कृपण 
त्ति के मालिक तनख्वाह कम देकर नौकरों से खूब काम करवाते हैं । यह भी 
क प्रकार का दमन ही तो है या कुछ और ? / ८ हर ४ 
ज्ञानी कहते हैं, 'भीपण नरक और तिर्यच गति में तथा मनुष्य गति में भी जीव 

अपरंपार दुःख भोगे हैं। अब हे जीव ! तू निर्बेद प्राप्त कर और अपने शुद्ध स्वरूप 
हरी भावना कर जिंससे तेरे दुःखों का समापन आ जाएं ।' अनंतानंत काल से भव 
| भ्रटकते, इस जीव ने दुःख और तीन्न अशोता का चेदन किया है । इसके प्रमाण 
: 'उत्तराध्ययन सूत्र' में भगवान फ्रमाते हैं कि “इस जीव ने एक आँख के पलक 
पकने जितना, समय, भी सुख नहीं अनुभव किया न साता बेदी ।.देव गति या 
नुष्य गृति में थोड़ा अल्प प्रमाण में जीव ने जो सुख अनुभव किया चह अन॑त्तानंत 
डाल तक के नरक या निगोंद के दुःख के सामने एक ब्रिंदु जितने भो नहीं हैं । 
द्-वैसे दुःख भोगने न जाना हो तो तप और संयम से आत्मा का,दमन कर 

#जिए. | तप और संयम के पालन से बहुत जीव मोक्ष में गये हैं। बहुत एकावतारी 
ने हैं। बह्मदत्त चक्रवर्ती ने अपनी आत्मा:को स्वेच्छापूर्वक इन्द्रिय-सुख, भोगने 



आज यहाँ व्याख्यान में कोई बड़ा मिलमालिक या करोड़पति आ जाये तो आप 
सब उसे आगे बैठायेंगे । यानी यहाँ उसका स्थान आगे रहता है । परन्तु उसके मन 
में महारंभादि की जरा भी तकलीफ का अनुभव न होता हो तो भवांतर में मरक 
गति में भी उसका स्थान आगे होगा । उस समय यहाँ की मिल-फैक्ट्री या धन- 
वैभव कोई उसकी रक्षा करने में समर्थ नहीं होगा । नागेश्री की आत्मा जब कर्म 
भोगने गया तो कोई रोकने नहीं आया । अरे ! नागेश्री के भव में भी घर से बाहर 
निकाल दिया, तब पानी-पानी करती है, पर कोई पानी पिलाने वाला नहीं था । 
अंजना सती गत जन्म में जैनधर्मी नहीं थी, लेकिन जेन साधू की मसखरी की 
थी । उसकी जेठानी जैनधर्मी थी, उनसे सुना था कि जैन मुनि रजोहरण के बिना 
एक कदम भी चल नहीं सकते । जैन मुनि जब गोचरी के लिए आये तो उनकी 
परीक्षा करने के लिए उसने गोचरी लेते समय सरक आये रजोहरण को उठाकर छिपा 
दिया । मुनि ने बहुत कहा, पर उसने न दिया । मुनि तो वहीं ध्यान धर कर खड़े 
हो गये । अंत में जेठानी ने समझाया कि “गुरु की अशातना न कर, अपमान न 
कर, हँसी मसखरी न कर ।' यह सुनकर और मुनि के ध्यान तथा चारित्र से प्रभावित 

होकर उसकी दृष्टि बदली और रजोहरण लौटठाया । फिर जैन धर्म प्राप्त कर दीक्षा 
भी ली, परन्तु पाप को आलोचना करनी रह गयी । बारह घड़ी तक रजोहरण 
छिपाकर रखा, तो अंजना के भव में बारह चर्ष तक पति का वियोग हुआ । 

सम्यकदृष्टि और मिथ्यादृष्टि आत्मा दोनों संसार में रहते हैं परन्तु दोनों के 
कर्मवबँधन में फर्क होता है । सम्यक्त्वी के पाप का भय होता है और उसका लक्ष 
भोक्ष की ओर होता है । जबकि मिथ्यात्वी को मोक्ष में रुचि नहीं और न ही पाय 

का भय होता है । सम्यकृत्व के परिणाम वाला जीव कर्मोद्य से संसार में रहता 

हो, भोगावली कर्म के उदय से भोग भी भोगता हो, परन्तु अंतर से चित्त तो मोक्ष 
की उत्कंठा में लगा रहता है। समकित की यही निशानी है कि कुछ भी प्रवृत्ति 
करते हुए उसकी कामना मोक्ष की होती है। आपका बीस वर्ष का पुत्र है । उसे 
पाँच-छ: दिन से तीत्न ताप आ रहा है, ज्वर एक सौ चार-पाँच डिग्री रहता है । 

इस वजह से आप दूकान या ओफिस नहीं जाते । परन्तु एक दिन दफ्तर में जरूरी 
काम की वजह से आपको जाना पड़ा । ऐसी स्थिति में आप ओफौस तो जाते हैं, 
परन्तु आपका चित्त कहाँ होता है ? (श्रोताओं में से आवाज : “घर पर पुत्र की 
अवस्था कैसी होगी - इसी ख्याल में ') यदि देलिफोन की सुविधा हो तो दो-तीन 
बार फोन करके खबर पूछ लेंगे । ऑफिस में काम करते हुए भी चित्त तो घर में 
पुत्र के साथ ही लगा हुआ है । इसी प्रकार समकिती आत्मा संसार की समस्त 

प्रवृत्तियाँ करता है; पर उसका चित्त मोक्ष को ओर दौड़ता रहता है । इसीलिए 
ज्ञानियों ने समकिती जीव को मनःपाति नहीं चल्कि कायपाति कहा है, यात्री वह 

| ््यदाः 



न से उसमें लिप्त नहीं रहता । कर्मोदेय से उसे पाप का आचरण करना पड़ता 
परन्तु पाप के लिए उसके मन में जरा भी प्रेम या आदर का भाव नहीं 

ता । बहुत्त बार अनिच्छा से भी हम कोई काम किसी संबंधी के आंग्रह से करते 
, वैसे ही पाप कर्म को ओर संपूर्ण घृणा होने पर भी समकिती जीव को कर्मोदय 
पाप करने पड़ते हैं । अनिच्छा से जो काम करते हों, उसमें आनन्द कहाँ से 

'येगा ? आप अगर इस भूमिका तक भी पहुँच गये हों तो समझ लीजिए कि 
नव भव पाकर अच्छी कमाई कर ली है । एक सम्यकृत््व गुण में बहुत शक्ति 
। सम्यकृत्व आने पर ज्ञान तो सम्यक् हो जाता है, लेकिन चारित्र उसी समय आ 
ये, इसका नियम नहीं है । कालान्तर में भी आ सकता है और किसी जीव को 
ते भी उदय में आ सकता है। ज्ञान-दर्शन और चारित्र की इस त्रिपुटी की शक्ति 
) जरा कल्पना तो कीजिए ! इन तीनों में से एक का 'भी अभाव हो तो संपूर्ण 
क्षमार्ग की सिद्धि संभव नहीं । है | 

[ क्रौपवी का अधिकार ः पा 
नागेश्री सुकुमालिका के रूप में उत्पन्न हुई : नागेश्री की आत्मा महान दुःख 
गते, अकाम निर्जरा करते, पाप धोते, सुकुमालिका के रूप में उत्पन्म हुई । कोई 
पड़ा बहुत मैला और चिकना हो तो होशियार बहन या धोबी उस ,कयड़े को 
ग़लकर, क्रियाओं द्वारा ऐसे साफ करते हैं कि एक दिन वह वस्त्र अपने पूर्ववतत 
। सफेद में आ जाता है। वैसे ही नाग़े श्री की आत्मा के काजल जैसे कर्म दुःख 
हते, अकाम निर्जरा करते कर्मो से हल्के बने और पुण्योदय से 'अच्छे घर में उत्पन्त 
| । अभी ' भी अंशत: कर्म बाकी है, परन्तु पुण्य की प्रधानता और पापे की गौणता 
गई है | अबतक पाय की प्रधानता और पुण्य की गौणता थी । इस जन्म में 

7य की प्रधानता होने से सुखी, समृद्ध सेठ के घर जन्मी । उसके लालन-पालन 
लिए. पाँच-पाँच धायमाताएँ रखी गईं ( उसकी काया मलमल जैसी कोमल है। 

( में उसीका वर्चस्व है । माता-पिता सभी उसेकी बातों को पूरा करते हैं । पुण्य 
7 सितारा चमका हुआ है । सुकुमालिका यौवन की सोलह कलाओं से खिली 
हैं । नगर में कौन रहता है, आगे क्या होगा आदि भाव अवसर पर कहे जायेंगे । 

0 ......लनन+नननननननाननगननननननभा नम 

ससिली ऋषिदतता' का चरित्र), .: शशि 

तापसने काया की माया समाप्त की $ हरिषेण तायस पुत्री को बिंदा करते 

ए हिंतशिक्षा दे रहे हैं कि “है पुत्री ! तू सुख में या दुःख में कभी धर्म से विमुख 

रहना । धर्म को न भूलना । संसार में जीव के सच्चे माता-पिता-पुत्र और स्वार्मी 

म॑ ही हैं । सांसारिक माता-पिता सच्चे माता-पिता नहीं हैं, क््योंक्रि उनका सह 



ब संरक्षण अधिक से अधिक इस जीवन के अंत त्तक रहता है । परन्तु धर्म हमें ऐसा 
बल प्रदान करता है जिसके आधार पर अंतर की हाय-हाय थम जाती है । धर्म की 
रुचि से ग़ेगादि प्रसंगों और कठिन कर्मो क्ता कचरा साफ हो जाने का प्रसंग 
मानकर उसे हर्ष होता है । धर्म ही सच्चा पुत्र है ! पुत्र माता-पिता के मन को 
आनंदित करता है, उनकी सेवा करता है। बसे ही धर्म आत्मा में आनन्द उत्पन्न 
करा है, जीव की बहुत सेवा करता है और रागादि तथा कर्म से जर्जरित हुए जीव 
का पालन-पोषण करता है | इसलिए है भोली ! तू भूलना नहीं । धर्म ही सच्चा 
प्रभु है। आपत्ति में धर्म ही रक्षा कता है । इस प्रकार पुत्री को सीख देते हैं । 

पिता कंठ बिलगी अति रोई विश्वासी करे प्यार 
तू कुछवंत्ती कंत्त हुकुम में रहने कुलछाचार 

कह्दे कुंवर से या तुम शरणे, क्षण-क्षण करणो सार... हो.. -भोता... 
: यह सुनते-सुनते ऋषिदत्ता पित्ता के गले से लगकर खूब रे पड़ी । अंत में हरिपेण 
ने कनकरथ से कहा, "मेरी युत्नी का हर क्षण ख्याल रखना ! अब मैं अग्नि-प्रवेश 

करने की कामना करता हूँ ।” ये शब्द सुनकर पुत्री-दामाद दोनों चौंक गये । आप 
इतने बड़े योगी और अग्नि-प्रवेश को इच्छा करते हैं ? यह तो आत्मघात 
कहलायेगा ।" हरिपेण ने कहा, "आप समझ नहीं रहे हैं । मैं तप रूपी अग्नि में 
प्रवेश करेवाला हूँ । तप रूपी अग्नि कंर्म रूपी लकड़ी को जला डालती है। समस्त 
पपों में अनशन तप -उत्तम, महान और कल्याणकारी है | कल सुबह में संथात 
करूँगा और सात दिनों के पश्चात् इस काया की माया समाप्त 

जायेगी ।” कंनकरथ और ऋषिदत्ता दोनों रूक गये । हरिषेण तापस ने शरीर बोसरा 
कर संधारा किया और समाधि ले ली । अब उन्हें जैनदर्शन पर श्रद्धा हो गई 
थी । ८वें दिन मुनि हरिपेण को महान आत्मा साधना साधकर काया के बँधन से 

मुक्त हो गयी । बालपन से पिता के आश्रय में रही ऋषिदत्ता को बहुत आघात 
लगा संस्कार देने बाली माता तो नहीं थी, पिता भी चले गये । साधू रूप में 
भी होते तो दर्शन करने तो आती । कनकरथ ने इस महापुरुष की काया का अरिन 
पेस्कार किया । अब कनकरथ कुमार ऋषिदत्ता को किस प्रकार आश्वासन देकर 
शांत करेंगे, फिर क्या होगा आदि भाव अवसर पर कहे जायेंगे । 

॥ # ज्ान्ति३ ॥ 



व्याख्यान क्रमांक प७ - 
४ पयाबाज ९ आइना 

प्र. भाद्रपद कृष्ण ३, मंगलवार ' रा 
. जीवन कृतार्थ कर लो ' 

सुज्ञ बंधुओं; सुशील माताओं और बहनों ! न 4 मर है 
जगत वंदनीय, परम तारक, जिनेश्वर भगवंतों ने उनकी पवित्र वाणी द्वार मानव को 

जीवन जीने की कला बतायी है | जिसका पूर्ण सदभाग्य होता है उसे बीतरग बाणी 
श्रवण करने का शुभ अवसर प्राप्त होता है । ज्ञानी कहते हैं क्रि 'है मानव ! तू हर किंसीको 
पहचानता है, परन्तु अपने से ही परिचित नहीं है।' आप. सोचेंगे कि क्या हम अपने को 
नहीं पहचानते हैं'? बस्तुतः आज ऐसे अनेक जीव हैं तो स्वयं को ही नहीं पहचानते । 
यदि आपको प्रभु वाणी पर श्रद्धा है, विश्वास है तो स्वयं के पहंचान का पुरुषार्थ कीजि। 
अनंत्तकाल से आत्मा ने अपने को पहचानने का पुरुषार्थ नहीं किया, जिससे अनंतकाल 
से'स्वयं को भूलकर पर में पड़ा हुआ है । अब स्व की ओर मुड़ने कां बिचारं कीजिए 
तथा सोचिए कि मानव भव प्राप्त करके अब मेरा क्या कर्त्तव्य है ? जब स्व का'भान 
होगा तब आपका, अन्तरात्मा बोलेगा कि उठ जा ! कर्त्तव्य का मार्ग तेरी राह देख रा 
है। कर्त्तव्य की आवाज तुझे सुनाई क्यों नहीं देती ? कर्त्तव्य के लिए जीवन समपित 
कर दे । जो कर्त्तव्य को नहीं समझते, उनकी आकृति मानव -की होती है,,परन््तु प्रकृति 
पशु की है और कृति:राक्षस की । आपको कर्त्तव्य की राह.पर कदम बढ़ाना हो, मानवता 
का तेज प्रकाशित करना हो, तो सदाचार की सौरभ से जुड़ जाइए । आप यह तो जानते 

ही हैं कि महान पुरुष महान कब बने ? क्या उनकी आकृति हमसे अलंग थी, ? उनके 

दो हाथ के बदले चार हाथ थे 2 नहीं | इसमें कोई फर्क नहीं था ! लेकिन उनके और 

हमारे वर्तन, व्यवहार में फर्क, है । उन्होंने जीवन में संयम की सौरभ महकायी, जिससे 
महान बने । भगवान महावीर राजमहल में रहते थे, तभी उनके अंतर में कर्त्तव्य का 
शंखनाद गूँज उठा था। --. 5: + .._- ४ : 

भायाना महेलोमां रहता,, भबीरे .जोयूं .जागी, . , 
आव्यो छुं हुँ अमर थवाने, एकज छगनी छागी । 
संयम तो स्नेहथी लीधो, गन्या ए मद्दान बैरागी 
समतानी सड़क पर वीरे छोचन दीपा दाछी, 
उपसर्गोना पहाड़ तूट्या तोय चीस ना पाड़ी काछी, 

. क्रीपा जीवन-संग्रामयी, नन््या ए वीर-बीतरागी... मायाना... 
७४८ घ्स्द 

व्ख्य्ट 

व्य्य्श्ह्यट्क्रः 



क्या मेरा जीवन चार दीवार में समाप्त हो जायेगा ? मौज-मजा और भोग- 
बिलास क्या यही मेरा जीवन है ? नहीं । मुझे अपने कर्त्तव्य का पालन करना और 
कराना है । सही राह पर चलना और अन्य जीचों को सही राह पर ले जाना ही मेस 
कर्त्तव्य है । राजमहल का त्याग करके संयम ग्रहण किया । संयम लेकर मन-में 
एक ही लगन लगी कि अब जन्म-मरण नहीं करना है, अमर बनना है । आत्म 
को अमर चनाने के लिए कितने कष्ट सहे । कर्म खपाने के लिए अनार्य देश में 
गये । वहाँ कितनी भूख-प्यास, मान-अपमान सहन किया । ग्वाले ने कान में कील 
उठोंक दिया, संगम देव ने उपसर्ग दिये, चंडकौशिक ने पैरों में दंश दिया । ऐसे 
भर्यंकर उपसर्गों का पहाड़ दूठ पड़ा, फिर भी एक ऊँह त्क मुँह से न निकाला । 
गजब की समता रखी । त्तप करके काया को हाड़पिंजर जैसा बना दिया और 
आत्मसाधना में रत रहे । जीवनसंग्राम में कर्मशतन्रु के साथ शूरवीरता से युद्ध करके, 
घाती कर्मों को नष्ट करके केवल ज्ञान प्राप्त किया । केवल ज्ञान की प्राप्ति के 
पश्चात् ध्रुव और अश्चुव, नित्य और अनित्य का स्वरूप समझाया । अपनी आत्मा 
ध्रुव और नित्य है । शरीर अध्षुव और अनित्य है । अनंतकाल से जीव अनित्य से 
चघिपका है, नित्य से नहीं । ज्ञानी कहते हैं कि 'अनित्य शरीर से तू लिप्त हो गया 
है, उसपर राग और ममत्व भाव किया है। परन्तु यह शरीर कैसा है ? “असुर्ड 
0 संभव /? अशुचि, अशुच्ि से भरा हुआ है ।” आप संसार के व्यवहार 
में भी ऐसे प्रसंग पर कहते हैं ना कि 'बस कर, बावा' । इतने से न माने तो दूसरी 
बार कहेंगे, भाई ! पैर पड़कर कहते हैं कि 'बस करो ।' दो-दो बार कहने की 
जरूरत क्यों होती है ? जब कहकर धक जाते हैं तब या बात की सीमा आ गई 
हो तब, एक से दो बार कहते हैं । वैसे ही भगवान कहते हैं, “यह औदारिक आदि 
शरीर देखकर मैं थक गया हूँ । यह अशुचि का भंडार है ।” इसीलिए भगवान दो 
बार बोले कि शरीर अशुचि, अशुचि से भरा हुआ है । ऐसे शरीर पर क्या राग करना 
उचित है ? अपने भगवान मात्र उपदेशक न थे वरन् आचारक उपदेशक थे । 
भगवान को संगम ने कितने उपसर्ग दिये पर शरीर की प्रति उन्होंने जरा भी राग 
न रखा । साढ़े बारह वर्ष और एक पक्ष तक जिन्होंने उम्र तपस्या की । क्या उन्हें 
प्रूख-प्यास नहीं लगी होगी ? जरूर लगी होगी । परन्तु वे समझते थे कि आत्मा 
का स्वभाव अनाहारक है और इस शरीर का उपयोग उन्होंने कर्मग्रंथि को तोड़ने 
के लिए किया । ः 

लकड़ी की सामान्य गाँठ को काठने के लिए भी युवा मनुष्य की आवश्यकता 
होती है । बह कितना पुरुषार्थ करके उस लकड़ी की गाठ को काठता है । इस गाँठ 
की अपेक्षा कर्म का माठ तो अनंतगुना मजबूत है । भागे श्री की बात पढ़ते ही दृश्य 
आँखों के समक्ष खड़ा हो जाता है । एक भूल की तो कितने दुःख भोगते जाना 
६54 । हमारी आत्मा भी भान भूले तो ऐसे दुःख भोगते जाना पड़ेगा । इसलिए 

बट पड ् री न्म्ज्जाय्ट्ह्खडख्टछड 



सजग बनने की जरूरत है । अपनी आत्मा भी बहुत भटकी है । अब भटकने की 
थकान महसूस हुईं हो तो पाप से बचने की जरूरत है ! अनाहारक दशा प्राप्त करने 
के लिए उपवास करने की जरूरत है । परवश होकर, रोग आने परं, डोक्टर के मंना 
करने पर आत्मा बहुत बार भूखा रहा है, परंतु उससे कर्म की निर्जरा अंशमात्र भी 
नहीं हुई । स्वाधीन रूप से एक उपंवास करने से भी बहुते से कर्मो की निर्जरा होती 
हैं | उपवास की तालीम ली होगी तो तीसरे मनोरथ तक पहुँच सकेंगे । तीसरा 
मनोरथ क्या है ? हे भगवान ! में आलोचना करके पडिकम्मी, जिंदी, निःशल्य 
होकर संथारा कक्ष करूँगा ? इतनी समाधि लेने के पहले तैयारी तो होनी 
चाहिए । जैसे मकान बनाने के पहले रेती, चूना, सीमेंट, टाइल्स, लोहा आदि चीजों 
को तैयारी रखनी पड़ंती है, वैसे ही मो क्षनगर में प्रवेश करने के लिए पहले इंतनी 
प्रैक्टिस तो होनी चाहिए । बंधुओं ! इसके लिए चारित्र के घर में आना पड़ेगा । 
चारित्र के बिना मोक्ष नहीं है) भरत महाराजा और मरुदेवी मात्ता को संसार में 
रहते हुए केवल ज्ञान हुआ, तब भले ही द्रव्य चारित्र नहीं लिया था, परतु भाव 
चारित्र इतना जोरदार आया कि घाती कर्म की गाँठ को छेद-भेद् कर डाला । 
मरुदेवीं माता तो केवल ज्ञान प्रोप्त कर तुरंत मोक्ष में गयीं, ,लेक़िन भरत महाग़जा 
की केवल ज्ञान हुआ कि तुरंत,देवों ने आकर उन्हें साधू-बेश प्रदान किया । अतः 
चारित्र लेने योग्य है- ऐसी दृढ़ आस्था होनी चाहिए! , ..... .... £ 

' संसार में, रहकर सुख की. आशा करना ऐसा. ही है मानो धुएँ को मुदूठी. में 
भरना,। धुएँ को चाहे कितना पकड़ने, की कोशिश, की. जाये, पर मुद्ठी में कुछ 
आयेगा क्या ?,इसी तरह संसार में सुख पाने के कितने ही प्रयत्न क्रीजिए, पर सुख 
मिलता है क्या ? सुख तो न मिला, और इतने जन्म व्यर्थ चले गये । ऐसे विचार 
जब अंतर में आते हैं तो राग-द्वेष-मोह आदि कपाय मंद पड़ते हैं।। परिणामस्वरूप 

आत्मा को अपने स्वरूप की पहचान होती है। परभाव से हटकर निजभाव में रमण 
करने लगता है । मैं-कोन हूँ ? मेरा स्वरूप क्या है-?, कौन मेरा और कौन पराया 

है ? इसका उसे भान होता है और भूतकाल में की गईं भूलों का पश्चात्ताप होता 

है;। आज तक देव-गुरु-धर्म को आराधना "में आलस-प्रमाद किया | पर सुख और 

पर आनन्द में. मेरे अनंत जन्म व्यर्थ गये । अतः 'है चेतन ! अब तू पर वस्तु का 

शाग छोड़ दे । क्योंकि बे बस्तुएँ तेरी नहीं और तेरी आत्मा के लिए उपयोगी भी 

नहीं । तेरे लिए हितकारी नहीं-बल्कि अंत में तुझे धोखा देने वाली है। ये हक 
वस्तुएँ तुझे एकान्त हानिकर्ता हैं । इसलिए इन सभी पौद्गलिक वस्तुओं 8-8 ; 
त्याग कीजिए और अपनी आत्पा रूपी बाग को गुण रूपी पुष्पों से सजाकर देव, 
शुरु और धर्म की उपासना कीजिए तथा उसमें तल्लीन बन जाइए । इस जगत मं 
आपका हित करमनेवाला वीतराग-परमात्मा, त्यागी सदगुरु और कथित 



धर्म है ।'तो फिर 'वास्तव में आपका कौन है ? अपनी डायरी में, नोट कर 
लीजिए । देव-गुरु और धर्म के सिवाय इस जगत में आपका कोई नहीं । 
आजतक सच्ची या सही समझ के अभाव में आत्मा ने उल्टी ओर पुरुपार्थ 

किया । जाना था मद्रास की ओर तो चलने लगे अहमदाबाद की ओर । तो वह 
व्यक्ति कभी भी मद्रास पहुँच सकेगा क्या ? आत्मा के अतिरिक्त अन्य वस्तुओं को 
अपना मानकर क्षण-क्षण उसका रटन करते रहे । उसके पीछे भवोभव में प्राण 
बिछाये फिर भी वह आपकी न हुईं, क्योंकि वह अपनी थी ही नहीं । लेकिन जीव 
भ्रम में पड़ा हुआ था । मेरा घर, मेस पुत्र, मेरी पत्नी, मेरे माता-पिता आदि मेरे- 
मेरे का ममत्व रखा और इसीमें अनंतकाल बिताया । भगवान कहते हैं कि “अब 
अपनी भूल को सुधारकर जीवन की दिशा बदल लीजिए ।” दिशा बदलने से दशा 
बदलती है । मुझे तारने वाले देव, गुरु और धर्म ही हैं, ये ही मेरे सच्चे सगे हैँ- 
इस प्रकार रटन कीजिए और इनन््हों के चरणों में त्तन-मन सर्वस्व अर्पित कर 
दीजिए । ऐसा दृढ़ निश्चय कर लीजिए कि यही मेरे आधार और मालिक हैं, इससे 
आपका सम्यकृत्व इृढ़ होगा, निर्मल होगा, आपका विकास होगा, आत्मा में अनेरा 
प्रकाश होगा । अनादि काल से परिभ्रमण करती आत्मा को आजतक सुदेव, सुगुरु 
और सुंधर्म को प्राप्ति नहीं हुई थी । मनुष्य जन्म पाकर, देवों को भी दुर्लभ चस्तुएँ, 
आपको प्राप्त हो गईं हैं ।॥ तो समझिए कि आप कितने भाग्यवान हैं ! मोक्ष जाने 
वाली मानव भूमि में आपका जन्म हुआ है । 

माता थकी विखूहों, जाकक भमे अडुलो, 
. एवी रीते पड़्यो तो, आ विदश्वमां हुं भूलछो, 

' जुग जुगथी झंखतो तो, ए धरती आज भाही... दूँ केवो भाग्यशात्री 
माता से बिछड़े बालक को उसकी माता मिले तो उसे कितना आनन्द होता है, वैसे ही 

वर्षो से जिस भूमि के लिए तरस रहा था, उस पवित्र भूमि पर आने का भाग्य मुझे मिला । 
किसीको घर में से रत्नों भरा कलश मिले, तो कितना आनन्द होता है ? मोक्ष जाने योग्य यह 
अपूर्ब रत्नों के कलश समान देव, गुरु और धर्म मिलने पर आनन्द कैसे न हो ? वह कलश तो 
क्षणिक है, जबकि धर्मरूपी महान कलश तो जन्म-जन्म जीव के साथ रहने वाला, साथ 
चलने बाला और अंत में भवसागर को पार करानेवाला है । आत्म-कमायी करने का जो 
शुभ अवसर मिला है, यह सुंदर अवसर बार-बार नहीं मिलेगा । अतः प्रमाद का त्यागकर धर्म 
में बल और वीर्य विकसित कीजिए तो अवश्य आत्मा की विजय होगी । ऐसा उत्तम योग 
और साधनसामग्री प्राप्त करके जर, जमीन और जोर का मोह त्त्याग, परमात्मा को भजो, 
शिवल का शुंगार सजकर आत्मा को निर्मल बनाओ । धर्म की आराधना करने में जग भी 
प्रमाद न कीजिए और धर्म की विसधना से दूर रहिए । सम्पकदृष्टि आत्मा विराधना को जहर 
समझकर सदैव उससे दूर रहता है । ऐसा क्टौन मूर्ख होगा जो वर्षो की आराधना करके पूँजी 
दर नारद ८५ हद 



एकत्रित की और विशाधना में पड़कर पूँजी को पूर्णत: नष्ट कर डाले । अंत में पछ्ताने का 
समय न आये, इसलिए समझकर, समय पहचानकर सावधान बनो । अर्थ और काम की 
साधना तो भवोभव में की, पर उससे कुछ बना नहीं। ' * जज मत पे ब ् 

सुकुमालिका पढ़-लिखकर होशियार हो गई । यौवन के आँगन में- पहुँच गई। 
युवावस्था में मानव भूले तो दीवाना-बने । एक सन्यासी कुएँ की जगत पर बैठ 
कर ध्यान करता और प्रभु जप करता था । जैन मुनि कुआँ के किनारे-या सरोवर 
के तट पर नहीं बैठते । किसलिए नहीं-बैठते ? लोक व्यवहार निर्वाह के लिए । 
यह सन्यासी बोलता था कि “अगली .भी अच्छी, पिछली भी अच्छी, निचली 
को जुत्ता भार दो ।” सनन््यासी यह बोल रहा था तब तीन स्ल्रियाँ,कुएँ पर पानी 
भरने आयी थीं। आगे बनिया.की पत्नी थी, पीछे पटेलानी और बीच में जागीरदार 
की पत्नी थी । उन्होंने ये शब्द सुने | बीचली को जूता मार: दो सुनकर गरासणी 
(जागीरदारिन) का खून खौल उठा । “यह सन््यासी मुझे जूता मारने कहता है ! मैं 
इसका सिर-न.उड़वा दूँ तबतक चैन न लूँ । भगवान ने तीन प्रकार के शल्य कहे 
हैं !मायर शल्लेणं, नियाणं शल्लेण, दर किस रा शंल्लेणं, ये शत्य 
जीव को दुर्गति में ले जाने वाले हैं । इसलिए शल्य को.निकाल डालिए। 

गरासणी ने घर आंकर पति से कहां, “आप तो बड़े नरम आदमी हैं। आपके रहते 
आपको पत्नी का अपमान हो - क्या यह आपको शोभा देता है ?” एक चिंगारी लगा 
दी । आज शाम की घटना उसे बतायी । गरासिया कुआँ पर पहुँचा । वह सन्यास्ती 
तो बैठकर अपनी री में वही दोहराये जा रहा था कि, “अगली भी अच्छी, पिछली 
भी अच्छी, बिचली को जूता मार दो ।” गरासिया-ने सोचा, 'इस समय तो यहाँ 
कोई नहीं है,. फिर भी सन्यासी बोले जा रहे हैं ।! फिर सोचा “ये ऐसा क्यों कहते 
हैं ? उनके बोलने में कोई रहस्य लगता है !! आन धीरज धरकर देखता-सुनता 
रहा तो पाप से वच गया । यदि धीरज न रखता.तो सन्यांसी को मार डालता | धीरज 

क्वा फल मीठा होता है । संसार में. कोई भी ऐसा प्रसंग आये तो आप धर्य, धरना 
सीखिए । इससे आपकी लेश्या बदल जायेगी । गरासीया सन्यासी के पास नमन करके 
पूछता हैं कि “आय यह क्या कहते रहते हैं कि 'अग्रली भी अच्छी, पिछली भी अच्छ, 
बिचली को जूता मार दो ।"इसका क्या अर्थ है ?” सन्यासी बोले, “मैं साधू हम 
गया पर मेरी जवानी को मारना शेष है | क्योंकि बालपन ओर वृद्धावस्था आता 
और पिछली तो अच्छी है, परन्तु जवानी दीवानी होती है । युवावस्था "में इंन्द्रियों के 
घोड़े बेलगाम दौड़ते हैं, उन पर नियंत्रण करने को जरूरत है। युवावस्था में भान भूले 

तो जीव दुर्गति में जाता है।” गरासिया संन्यासी के चरण्यों में जुक कर 36480 गुर 

देव ! आज मैं घोर पाप से बच गया ।” ज्ञानी कहते हैं कि 'जवानी दीवानी न 
जाये इसके लिए पूर्ण सावधान रहकर सत्संग कीजिए 

स्स्प्स्स््स्प्ध 



-सुकुमालिका पाँच धायमाताओं द्वारा पालित हो रही थी । वह गिरिकंदराओं में 
उत्पन्न चंपकमाला की भाँति महावात (पवन) से रक्षित तथा अन्य उपद्रवों से रहित 
स्थान में सुख से बढ़ रही थी | बचपन व्यत्तीत होने पर युवावस्था के आगमन होने 
पर, वह रूप आकृति से , यौवन-तारुण्य से और यौवनावस्था जनित सविशेष कांति 
से विशिष्ट शो भा संपन्न हो गई और उसके शरीर के समस्त अंग सुंदर हो गये, अर्थात् 
वह सर्वाग सुंदरी बन गयी । आगे शास्त्रकार बताते हैं -. ' 

तत्थ ण॑ चंपाए नयरीए जिणदत्ते नाम सत्थवाहे अटूठे ।? 
जिनदत्त सार्थवाह $ उस चंपानगरी में जिनदत्त नामक एक सार्थवाह रहता था । 

बह बहुत ऋच्धिवान, धन-धान्य आदि से संपन्न, समाज में प्रतिष्ठित व्यक्ति था । 
जिनदत्त सार्थवाह,घर में तथा समाज में स्तंभ के समान हैं । आज त्तो मकान 

से छप्पर की बल्ली गयी और मानव के खमीर का स्तंभ भी गया । जिनदत्त सेठ 
रिद्धि-सिद्धि के साथ बुर्द्धि का भी स्वामी है | वह प्रमाणिक, न्यायसंपन्न और 
दयालु है । उसके आँगन में आंया हुआ कोई गरीब भूखां नहीं जाता । किसीका 
तिरस्कार नहीं करता । यदि आपको लक्ष्मी मिली हो तो संभव हो तो दान दीजिए. 
और न दें त्तो भी किसीका तिरस्कार मत कीजिए । यह सेठ धर्म में, धन में एक 
समान थे । धन के साथ जीवन में धर्म का भी स्थान है । आज के मानव की दौड़ 
जितनी धन के पीछे है, उसके एक अंश भाग की दौड़ धर्म के लिए नहीं है । जिनदत्त 
सेठ इस प्रकार रहते हैं । अब आगे क्या बात होगी आदि भाव अवसर पर । 

- सती ऋषिदला का-चरित्र ) -- की 
ऋषिदत्ता का करुण क्रन्दन $ ऋषिदत्ता वन पिता के संपर्क में. थी इसलिए 

उनसे ही गहरी माया बंधी थी । जम्मते ही माता की मृत्यु होने से पिता का वात्सल्य और 
बढ़ गया था । ऐसे पिता, मुनि हरिपेण सात दिन का संथारा करके देवलोक प्रयाण कर 
गये तब उसे बहुत आधात लगा । आघात से वह जमीन पर गिर पड़ी और करुण ऋ्न्दन करने 
'लगी । ऋषिदत्ता के करूण विलाप से कनकरथ को लगा कि यह बाला अकेले पिता के 
साथ आश्रम में पली, उनसे संस्कार पायी है। ऐसे उपकारी पिता का एकाएक वियोग 
उसके लिए अस॒ह्य होना स्वाभाविक है । परन्तु अब रोने से क्या मिलेगा ? मुझे उसे 
आश्वासन देना चाहिए ह 

अतः कनकरथ ऋषिदत्ता से धीरज धरने कहते हैं, “हे सुशीला ! तुम्हारे -पिता ने तो 
महान राज्य का सुख भी भोगा और त्तापस ब्रत भी पालन किया । उनका जीवन कृतार्थ 
बन गया। अपना आयुधष्य 88 करके वे गये , इसमें शोक करने की चात नहीं है । वे गये 
हैं, हमें भी एक दिन जाना है। सूर्य सुबह उंगता है, दिनभर प्रकाशित रहकर, जगत को 
आनन्द देकर, संध्या समय अस्त हो जाता है - इस पर कोई शोक करता है क्या ? कि 
वेचारा अस्त हो गया ! सुज्ञ व्यक्ति ऐसा नहों करते । क्योंकि वे जानते हैं कि सूर्य इस 



पृथ्वी परसफल उज्ज्वल कारंकीर्दि से कृतार्थ होकर गया है । है सौ भाग्यशाली ! समय 
होने पर किसे नहीं जाना पड़ता ? सभी को जाना है । इसलिए जीवन कृत्तार्थ करके जाने 
चाले धन्य पिता के लिए शोक न करके , उनके सुकृतों की अनुमोदना करो ।”” इस प्रकार 
ऋषिदत्ता को आश्वासन देकरशांत किया। अब कनकरथ और ऋषिदत्ता दोनों अपने 
शहर जाने की तैयारी करते हैं न् शक 

कंबेरीनगर में क़्या हुआ १ : इस ओर बारात को रास्ता दिखाने आये पाँच 
व्यक्ति क्रंवेरीनगरी वापस पहुँच गये । राजा ने तो रुक्मणी के विवाह के लिए सारा 
शहर सजाने को व्यवस्था कर रखी थी । कंबेरीनगरी में आशा, आनन्द, सुख और 
हर्ष की रंगोली संज रही थी । राजभवन में आने के बाद इन पाँचों की मंडली के 
मुख्य व्यक्ति ने राजभवन के प्रमुख परिचारक, से कहा कि “हमें महाराजा से 
मिलना है । जान (बारात) की अगवानी के लिए हम गये .थे, अब लौटकर आये 
हैं!” परिचारक यह सुनकर आनन्द में आ गया । उसने सोचा, “लोग आ गये तो 
अब राजकुमार और बारात एक-दो कोस तक पहुँच गयी लगती है ।' इसलिए कुछ 
भूछते 

न पूछते सीधे राजा के खंड की तरफ बधाई देने दौड़ पड़ा । उस समय महाराजा 
कितने ही र्नजड़ित गहने रुकक््मणी को दिखा रहे. थे । तभी परिचारक ने हर्ष भरे 
स्वर में आकर कहा, “कृपानिधान ! युवराज कनकरथ की बारात की अग॒वानी के 
लिए जो मार्गदर्शक गये थे, वे आये हैं और आपसे मिलना चाहते हैं ।” सुनकर 
राजा-रानी और रुक्मणी सबके चेहरे खिल गये । रानी बोली, “हमें लगता था कि 
अभी बारात को आने में बोस दिन लग जायेंगे पर यह तो बहुत जल्दी आ गये ।" 
मार्गदर्शंक मंडली का महाराज ने स्वागत किया । वे बोले,.“क्ृपावतार ! कहने 
के लिए जीभ नहीं हिलती ।'' आकाश से टूठती बिजली की कड़कड़ाहट जैसे मानव 
के हृदय को चौंका जाती है, वैसे राजकन्या चौंक उठी । महाराज बोले, "जो कुछ 
भी बात है निर्भयतापूर्वक कहिए ।” “महाराज ! युवराज कनकरथ ने मार्ग में ष् 
एक बनवासिनी कन्या के साथ विवाह कर लिया ।”-"ऐसा कैसे हो सकता हैं 
तुम्हारा भ्रम तो नहीं ?” “नहीं, महाराज.! युवराज परिणय के लिए निकले तो हम 
चुपचाप वहाँ से मिकलकर आ गये 4! राजरानी के चेहरे पर दुःख और वेदना का 
श्याम बदली छा गईं-। रुक्मणी के हाथ में से अलंकार छूडकर गिर पड़ा । पल- 
भर पहले हर्ष और उल्लास था । मधुर स्वप्नों को गुलाबी चादर बिछी हुई थी और 
उन पर आशाएँ नाच-कूद रही थीं । लेकिन दूसरे-ही पल क्या हो गया .? इसीका 
नाम है'संसार । पहले पल का उजाला अंधेरे में बदल गया । राजा रानी से कहते 

हैं "निराश होने की कोई जरूरत नहीं है। में सही बात मालूम करवाता हैं. और 
दो गुप्तचरों को भेजते हैं । आगे कया होगा आदि भव अवसर पर । 

“वार शान्तिः । | * 

] 




